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थरिम्त की राजन लि 


हिन्दी परामश समिति अन्थमालू---४ 





अरिस्त्‌ की राजनीति 


( अरिस्तू-कृत पौलिटिक्स और अथनइयोन पौलितेश्या का 
मूल अ्रीक से अनुवाद ) 


अनुवादक 
श्री भोलानाथ शर्मा 
( अध्यक्ष संस्क्रत विभाग, बरेली कालेज ) 


प्रकाशन ब्यूरो 
उत्तर प्रदेश सरकार, लखनऊ 


प्रथम संस्करण 
१९५६ 


मूल्य 
आठ रुपये 


मुद्रक 
५ । ने ₹ः 
पं० प्रथ्वीनाथ भागेव, 
भआरगंव भूषण प्रेस, गायघाट, बनारस 


प्रकाशकोय 


भारत की राजभाषा के रूप में हिन्दी की प्रतिष्ठा के पश्चात्‌ यद्यपि इस देश के 
प्रत्येक जन पर उसकी समृद्धि का दायित्व है, किन्तु इससे हिन्दी भाषा-भाषी क्षेत्रों 
के विदशेष उत्तरदायित्व में किसी प्रकार की कमी नहीं आती। हमें संविधान में 
निर्धारित अवधि के भीतर हिन्दी को न केवल सभी राज-कार्यों में व्यवह्ृत करना है 
उसे उच्चतम शिक्षा के माध्यम के लिए भी परिपुप्ट बनाना है| इसके लिए 
अपेक्षा है कि हिन्दी में वाहमय के सभी अवयवों पर प्रमाणित ग्रन्थ हों और 
यदि कोई व्यक्ति केवल हिन्दी के माध्यम से ज्ञानाजन करना चाहे तो उसका मार्ग 


अवरुद्ध न रह जाय । 


इसी भावना से प्रेरित होकर उत्तर प्रदेश शासन ने अपने शिक्षा विभाग के 
अन्तगंत साहित्य को प्रोत्साहन देने और हिन्दी के ग्रन्थों के प्रणयन की एक योजना 
परिचालित की है। शिक्षा विभाग की अवधानता में एक हिन्दी परामर्श समिति की 
स्थापना की गयी है। यह समित्ति विगत वर्षों में हिन्दी के ग्रन्थों को पुरस्कृत करके 
साहित्यकारों का उत्साह बढ़ाती रही है और अब इसने पुस्तक-प्रणयन का कार्य 
आरम्भ किया है । 


समिति ने वाझुमय के सभी अंगों के सम्बन्ध में पुस्तकों का लेखन और प्रकाशन 
कार्य अपने हाथ में लिया है। इसके लिए एक पंच-वर्षीय योजना बनायी गयो है 
जिसके अनुसार ५ वर्षो में ३०० पुस्तकों का प्रकाशन होगा । इस योजना के अन्तर्गत 
प्राय: वे सब विषय ले लिये गये हैं जिन पर संसार के किसी भी उदन्नतिशील साहित्य 
में ग्रन्थ प्राप्त हें । इस बात का प्रयत्न किया जा रहा है कि इनमें से प्राथमिकता उसी 
विषय अथवा उन विषयों को दी जाय जिनकी हिन्दी में नितान्त कमी है। 


>> दर तक 
प्रदेशीय सरकार द्वारा प्रकाशन का काये आरम्भ करने का यह आशय नहीं है 
कि व्यवसाय के रूप में यह कार्य हाथ में लिया गया है। हम केवल ऐसे ही ग्रन्थ 
प्रकाशित करना चाहते हैं जिनका प्रकाशन कतिपय कारणों से अन्य स्थानों से नहीं 
हो पाता । हमारा विश्वास है कि इस प्रयास को सभी क्षेत्रों से सहायता प्राप्त होगी 
और भारती के भंडार को परिपूर्ण करने में उत्तर प्रदेश का शासन भी किचित्‌ योगदान 
देने में समर्थ होगा । 


भगवती शरण सिह 
सचिव 
हिन्दी परामर्श समिति 


निवेदन 


प्लातोन की पौलितेइया के हिन्दी अनुवाद “आदर्श नगर-व्यवस्था”' की प्रस्तावना 
लिखते समय मेने अरिस्तू की राजनीति के हिन्दी अनुवाद को आरम्भ करने की सूचना 
दी थी। हर्ष है कि अब इस ग्रन्थ के भी प्रकाशन का अवसर प्राप्त हुआ है। 
राजनीति के विषय पर अरिस्तू की दो पुस्तकें उपलब्ध हैं--- “राजनीति” और 
“अथेन्स का संविधान” । इन दोनों ही रचनाओं का अनुवाद हिन्दी-प्रेमियों के 
लिए प्रस्तुत कर दिया गया है । अरिस्तू के कुछ राजनीति-संबंधी विचार उसके 
सदाचार शास्त्र और भाषण-कला संबंधी ग्रन्थों में भी यत्र-तत्र बिखरे हुए हैं परन्तु 
उनको यहाँ संगृहीत नहीं किया गया है क्योंकि एक तो वे सब विचार उपर्युक्त ग्रन्थों 
में प्रतिपादित विचारों की प्रतिध्वनि मात्र हैं और दूसरे यथावसर इन दोनों ग्रन्थों का 
भी पूरा अन॒वाद भविष्य में करने का विचार है। आशा है कि इस पुस्तक में पाठकों 
को अरिस्तू के राजनीतिक विचारों का पूरा परिचय मिल जायगा । 


मैंने अपने पौलितेइया अथवा रिपब्लिक के हिन्दी अनुवाद को एक “धृष्टता” 
कहा था । प्रस्तुत अनुवाद उस शधृष्टता की पुनरावृत्ति है। अनुवाद का कार्य आज 
से लगभग ८ वर्ष पूर्व साहित्य-सम्मेलन के द्वारा प्रेषित एक प्रकार के “नस्तालीक”' 
ग्रीक टाइप में १६०५ ई० में छपी मूल पुस्तक से आरंभ किया गया था। यदि पिछली 
शताब्दी के एक ग्रीक व्याकरण में इस टाइप की कुञझ्जी न मिल जाती तो अनुवाद-कार्य 
आरंभ नहीं हो सकता था क्योंकि इधर हाल में प्रकाशित ग्रीक भाषा के मेरे देखे हुए 
व्याकरणों में उस टाइप का परिचय नहीं मिला । यह भी एक प्रकार से अनायास 
ओर अकस्मात्‌ लाभ ही हुआ । फिर आगे चलकर तो बरेली कालेज के तत्कालीन 
प्रिसिपल सुधांशुभूषण बनर्जी की कृपा से अरिस्तू की राजनीति का न्यूमैनवाला अधिक 
कीमती संस्करण भी प्राप्त हो गया और अनुवाद-कार्य में उसका पूरा पूरा उपयोग 
किया गया । 


यद्यपि यूनानी अथवा ग्रीक भाषा आर्य परिवार की भाषा है और संस्कृत भाषा 
के साथ इसका निकट संबंध है तथापि यह एक कठिन भाषा है। मेरा इस भाषा 


हो ध्ः अकााआ 


से जो परिचय है वह किसी भी अर्थ में पूर्ण नहीं है। अतएव इस अनुवाद में मुझे 
कितनी कठिनाई का सामना करना पड़ा है और इसमें कितनी त्रूटियाँ हैं इसे जितना 
में जानता हूँ उतना संभवतया अन्य लोग कम जान सकेंगे । फिर भी मैंने यह धृष्टता 
की ही है और वह इसलिए कि एक तो ऐसे कार्य द्वारा ही मुझे अपने ग्रीक भाषा के 
ज्ञान को बढ़ाने और परिमाजित करने की प्रेरणा और गति मिलती है और दूसरे 
में समझता हूँ कि मेरी इस धृष्टता से खीजकर, संभव है, कोई सचमुच योग्य व्यक्ति 
इस आवश्यक कार्य को अपना लें। ग्रीक भाषा के कुछ चोटी के अमर-अमृूल्य ग्रन्थों 
का हिन्दी भाषा में अनुवाद करना ऐसा काये है जिसे हमारे प्रथम श्रेणी के विद्वानों 
को हाथ में लेना चाहिए । मेरी आकांक्षा इससे अधिक नहीं है कि मेरी लेखनी की 
कृत्तियाँ इस क्षेत्र में आगे चलकर प्रवेश करनेवाली प्रतिभाओं के लिए 'पायंदाज” बने । 


चतुर पाठक देखेंगे कि प्रस्तुत अनुवाद में एक कमी है। अनुवादक संस्कृत 
भाषा का अध्यापक है और उसको भली भाँति विदित है कि संस्कृत भाषा में अरिस्तृ 
के समकालीन कौटिल्य की अर्थशास्त्र नामक रचना विद्यमान है। फिर भी अनु- 
वबादक ने कहीं भी इन दोनों ग्रन्थों की तुलना नहीं की है। सच तो यह है कि मैंने 
अरिस्तू की राजनीति की अपेक्षा अर्थशास्त्र का अध्ययन अधिक किया है और एक 
समय मेरा विचार अरिस्तू की राजनीति और अर्थशास्त्र की तुलना करते हुए 
“डाक्टरेट” का निबन्ध लिखने का था । इतना सब कुछ होते हुए भी जो मैंने प्रस्तुत 
अनुवाद में दोनों ग्रन्थों की तुलना नहीं की है उसके दो कारण हैं, एक तो यह कि 
टिप्पणियों में यत्र-तत्र तुलनात्मक विचार प्रस्तुत करने पर इन दोनों महान्‌ लेखकों 
और उनकी कृतियों के प्रति पूर्ण न्याय होना संभव नहीं था, दूसरे यदि भूमिका में यह 
विषय उठाया जाता तो उसका कलेवर इतना बढ़ जाता कि अनुचित प्रतीत होता । 


अरिस्तू और उसके गुरु प्लातोन के विचारों की तुलना भी एक महत्त्वपूर्ण विषय 
है । यदि संभव होता तो उपर्युक्त कारणों से इनकी तुलूना को भी बचा जाता, 
क्योंकि थोड़े से स्थान में इस दोनों की तुलना भी कठिन है। पर अरिस्तू की 
राजनीति के अनुवाद और उसकी भूमिका में प्लातोन की चर्चा और अरिस्तू के साथ 
उसकी तुलना न करना संभव नहीं था । तथापि जान-बूुझकर इस दिशा में अनिवार्य 
अल्पतम विषयों की ओर संकेत किया गया है। भूमिका और टिप्पणियों में ऐसी 
सामग्री का समावेश किया गया है जो राजनीति की पृष्ठभूमि और तत्कालीन 
वातावरण को समझने में सहायक होगी । 


बन १९-- 


ग्रीक भाषा के ग्रन्थों के अनुवाद के संबंध में एक कठिन समस्या नामों और 
शब्दों के उच्चारण की है। इस समस्या का मेरा अध्ययन आज भी चल रहा है । 
कठिनाई यह है कि ग्रीक वर्णमाला इतनी अपूर्ण है कि उसमें उच्चारण झमेला बन ही 
जाना चाहिए था; फिर कोढ़ में खाज यह कि ग्रीक शब्दों का उच्चारण अनेक युगों 
में बदलता रहा है। प्राचीन ग्रीक भाषा का उच्चारण आज एक पहेली है। प्रो० 
स्टूटवाण्ट इत्यादि विद्वानों की रचनाओं से इस पहेली की जटिलता का कुछ अनुमान 
लगाया जा सकता है। नग्न सत्य है यह कि प्राचीन उच्चारण का वास्तविक ज्ञान 
लप्त हो चुका है और आजकल के भिन्न-भिन्न देशों के विद्वानों के व्यवहार में भी एकता 
नहीं है। यह स्थिति देखकर देवनागरी वर्णमाला के प्रति मस्तक झुक जाता है 
जिसकी कृपा से ऋग्वेद के समय से लेकर आज तक के भारतीय साहित्य का उच्चारण 
अधिकतम” निर्श्रान्त बना हुआ है। सबसे अधिक जटिल समस्या प्राचीन ग्रीक 
भाषा के स्वरों के उच्चारण की है । प्रस्तुत लेखक का विचार अरिस्तू के काव्यशास्त्र 
का एक ऐसा संस्करण प्रस्तुत करने का है जिसमें इस पुस्तक का ग्रीक वर्णमाला का 
पाठ, नागरी लिपि में प्रत्यक्षरीकृत पाठ, तथा संस्कृत एवं हिन्दी अनुवाद, सम्मिलित 
हों । इसके लिए में ग्रीक वर्णमाला की सभी संभव ध्वनियों का नागरी रूपान्तर प्रस्तुत 
करने में लगा हुआ हूँ। पर इस समय तो में पाठकों से प्रस्तुत अनुवाद में आये हुए 
नामों और शब्दों के नागरी-रूपान्तरों के लिए क्षमा-याचना ही कर सकता हूँ । 


इस अनुवाद-कार्य में मुझे पग पग पर अनेकों ग्रन्थों और भ्रन्थकारों से सहायता 
मिली है। इस संबंध में प्रयुक्त ग्रन्थों की तालिका अन्यत्र दे दी गयी है। यहाँ मैं 
उन सब महानुभावों का आभार सहर्ष और सधन्यवाद स्वीकार करता हूँ । पर कुछ 
ग्रन्थकारों एवं विद्वानों की रचनाओं से मुझे अत्यधिक सहायता प्राप्त हुई है। इन 
महानुभावों में प्रो० न्यूमेन, सर डेविड रॉस, जौवेट, सर अर्नेस्ट बाकंर, डा० याएगर, 
डा० जेलर, डा० टेलर, म्यूर एवं लियों रोबिन का नाम उल्लेखनीय है। अरिस्तृ 
के अध्ययन के लिए इन विद्वानों का आभार मानना एक हर्षप्रद कतंव्य का पालन 
करना है। 
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भूमिका 


यूतानी चिन्तन की धारा में अरिस्तू का महत्त्व 


् 


ग्रीक दर्शन के किसी भी इतिहास को पढ़ने पर यह पता चल सकता है कि यूनानी 
चिन्तन की धारा में सबसे अधिक महत्वपूर्ण स्थान सॉक्रातेस, प्ठातोन और अरिस्तू की 
गुरु-शिष्य-परम्परा का है। एक भारतीय लेखक ने तो यहाँ तक कह डाला है कि 
इस प्रकार के श्रेष्ठ चिन्तकों की तीन पीढ़ियाँ अन्यत्र सारे संसार में कहीं नहीं मिलतीं । 
संभवतया वह पराशर, व्यास और शुकदेव की परम भागवतों वाली पिता, पुत्र, पौत्र 
की तीन पीढ़ियों से अपरिचित हैं, अन्यथा ऐसा न लिखते । तथापि इसमें कुछ भी 
सन्देह नहीं कि यदि यूनानी दर्शन में से सॉक्रातेस, प्लातोन और अरिस्तू को निकाल 
दिया जाय तो कुछ भी शेष नहीं रह जाता । सॉक्रातेस से पूर्व का चिन्तन यूनानी दर्शन 
की पू्व-पीठिका है और अरिस्तू के पश्चात्‌ का चिन्तन निर्वाण की ओर अग्रसर होते 
हुए दीपक की टिमटिमाहट है जो प्लोतिनस की रचनाओं में निर्वाण के पूर्व अन्तिम 
बार भड़ककर बुझ जाती है । 


फिर भी इन तीन गुरु-शिष्यों से संसार को जो प्रकाश मिला है वह मानव की अमूल्य 
निधि है। इनमें से सॉक्रातेस ने तो कुछ लिखा नहीं । उसकी तुलना तो कबीरदास 
से की जा सकती है जिन्होंने कहा था कि 'मसि कागद छूबों नहीं कलम गह्यो नहिं 
हाथ । पर इसमें भी कोई सन्देह नहीं कि एक समय समग्र अथेन्स नगर उसके वार्तालापों 
से आन्दोलित हो उठा था। अपनी अन्‍्तरात्मा की पुकार का अनुसरण करते हुए 
उसने अन्य सब व्यवसायों को छात मार सत्य, सदाचार और न्याय इत्यादि की खोज 
को ही अपने जीवन का लक्ष्य बनाया । इस खोज में उसने निर्ममतापूर्वक बड़े बड़ों की 
धारणाओं का खोखलापन उद्घाटित किया । अन्त में उसको अपने विचार-स्वातंत्र्य 
का मूल्य चुकाना पड़ा । अथेन्स ने अपने आलोचक को क्षमा नहीं किया । लोक 
न्यायालय ने सॉक्रातेस के शंरीर को विष का प्याला पिलाकर मिटा दिया पर उसके 
सत्यान्वेषण ने उसको अमरता प्रदान की । मनुस्मृति में ब्राह्मण के लिए जो आदेश 
निम्नलिखित इलोक में मिलता है वह सॉक्रातेस के जीवन में अक्ष रश: चरितार्थ हुआ । 


२ अरिस्तू की राजनीति 


सम्मानाद्‌ ब्राह्मणों नित्यमुद्विजेद्विषादिव । 
अमृतस्येव चाकांक्षेदव्मानस्यथ सवबंदा ॥। 


सॉक्रातेस का शिष्य प्लातोन यह सब देखकर कितना विषण्ण हुआ होगा, यह 
कल्पना करने का विषय है। पर जिस लोक-विक्षो भ ने सत्यान्वेषक सॉक्रातेस के प्राण 
ले लिये, वह क्‍या प्लातोन और सॉक्रातेस के घनिष्ठ संबंध से परिचित नहीं था ? 
अतएव कुछ समय तक प्लातोन को अपने प्राणों की रक्षा के लिए अथेन्स को त्यागना 
पड़ा । उसने अपना जीवन अपने गुरु के उद्देश्य की पूर्ति के लिए उत्सर्ग कर दिया । 
उसने कहा कि जब तक नगरों के शासक विचारवान्‌ दाश्शनिक नहीं होंगे तब तक 
अन्याय का अन्त और शान्ति की प्राप्ति नहीं हो सकती। इस सिद्धान्त को कार्यान्वित 
करने के लिए उसने क्‍या क्‍या कष्ट नहीं सहे । वह अथेन्स के सम्भ्नान्त परिवारों 
से संबद्ध था एवं उसके संबंधियों का नगर की राजनीति में पर्याप्त प्राबल्य था।. 
यदि वह चाहता तो राजनीति में सक्रिय भाग लेकर उच्च पद पर आरूढ़ हो सकता था । 
पर उसने यह सब महत्त्वाकांक्षाएँ त्यागककर शिक्षक और लेखक के जीवन को वरण 
किया । परन्तु जब उसको ऐसा अवसर प्राप्त होता प्रतीत हुआ कि वह ग्रीक जगत 
की राजनीति को अपने आदर्शों की दिशा में मोड़ सकेगा तो उसने दो बार सिराक॒ज 
के शासकों को आदर्श शासक बनाने का प्रयत्न भी किया । उसको इस उच्चाकांक्षा , 
का महँगा मूल्य चुकाना पड़ा--दास के रूप में बिकना पड़ा। एक प्रकार से 
हरिइ्चन्द्र की कथा की पुनरावृत्ति उसके जीवन में हुई । किबहुना जब उसने देखा 
कि समय इतना विपरीत है कि उसके विचारों को वास्तविक राजनीति में कार्यान्वित 
करना संभव नहीं है तो उसने यूरोप के प्रथम विश्वविद्यालय---अकादेमी--की स्थापना 
की और अपने राजनीतिक आदर्शों को .अनिन्‍्द गद्य-रचनाओं के रूप में अमर रूप 
प्रदान किया । ' 


कि 


जब प्लातोन अपने विद्यालय से दूसरी बार आदर्श राजा के निर्माण की अभि- 
लाषा हृदय में लेकर सिराकूज गया हुआ था तो उसकी अनुपस्थिति में अरिस्तू ने 
अकादेमी में विद्यार्थी के रूँप में प्रवेश किया । और वह लगभग २० वर्ष अकादेमी 
में ज्ञान-संचय करता रहा ।. प्लातोन इस शिष्य की प्रतिभा और परिश्रम से अत्यन्त 
प्रभावित था। अरिस्तू विद्यालय का मस्तिष्क” था और पुस्तकों का प्रेमी । अपने 
गुरु के प्रति उसके हृदय में अगाध श्रद्धा थी पर जैसे जैसे अरिस्तू की प्रतिभा परिपक्‍्वता 
की ओर बढ़ती गयी वैसे वैसे दोनों के दार्शनिक विचारों का भेद भी स्पष्ट होता गया। 
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तथापि यह बात निविवाद थी कि अरिस्तू भी अपने गुरु और दादागुरु की भाँति विलक्षण 
प्रतिभा-सम्पन्न व्यक्ति था । 


यूनानी राजनीति और दर्शन की किसी पुस्तक को उठाकर देखिये तो जहाँ आरंभ 
में भूमिका भाग में इन पुस्तकों के विद्वान लेखक यूनान की प्रतिभा की तुलना प्राच्य 
देशों की प्रतिभा से करते पाये जायेंगे वहाँ यही कहते मिलेंगे कि यूनानी 
. मस्तिष्क अथवा बुद्धि की विशेषता उसकी युक्तियक्तता अथवा विवेकपरायणता 
है। अर्थात्‌ यूनानी बुद्धि लौजिकल हैं, रैशनल है। पर जब हम उसी यूनानी 
मस्तिष्क के व्यवहार को देखते हैं तो हमको इन मनीषियों का दावा निराधार प्रतीत 
होता है। सॉक्रातेस को अथेन्स के न्यायालूय द्वारा विषपान द्वारा प्राणदण्ड दिया 
जाना, प्लातोन को दासरूप में बेचना और अरिस्तू जैसे प्रकाण्ड एवं प्रतिभाशाली 
विद्वान्‌ को अकादेमी का प्रधान न बनाकर स्प्यूसिप्पस जैसे साधारण व्यक्ति को यह 
पद देना, अलेक्‌जाण्डर का विश्वविजय की महत्त्वाकांक्षा धारण करके अपने पर भी 
संयम न रख सकना एवं इसी कारण अकाल कालकवलित होना--इत्यादि कितने ही 
प्रमाण यूनान के इतिहास में से ऐसे प्रस्तुत किये जा सकते हैं जो यह स्पष्ट सिद्ध करते हैं 
कि व्यक्तियों की बात दूसरी है, सामूहिक रूप से यूनानी प्रतिभा विवेकशील नहीं थी । 
तभी तो अरिस्तू को अलैकज़ाण्डर की मृत्यु के पश्चात्‌ (अथेन्सवासी कहीं फिलासफी, 
दर्शन, के प्रति दूसरी बार अपराध न कर बैठें इसलिए ) अधेन्‍्स को त्याग देना पड़ा । 


यद्यपि अरिस्तू को अपने विद्यामातृमन्दिर--अकादेमी--मभें अभीष्ट सम्मान 
प्राप्त नहीं हुआ, उसने अपने अध्यवसाय से तथा अपने शिष्य अलकज़ाण्डर और मित्रों 
की सहायता से एक दूसरा विद्यालय स्थापित किया और वहाँ पर एक नवीन वैज्ञानिक 
शोध की प्रक्रिया आरंभ की । जीवन के अन्तिम २० वर्षों में उसने अपने विविध 
विषयों के ग्रन्थों के रूप में प्रथम ज्ञानकोष का निर्माण किया । इस समग्र उद्योग से 
उसके द्वारा वह ज्ञानज्योति जगाई गई जो सहस्नों वर्षों तक पाश्चात्य देशों में मानव 
के जीवन-पथ को आलोकित करती रही । 


पाव्चात्य जगत्‌ में आज जिस सभ्यता का बोलबाला है उसकी जड़ें प्राचीन यूनान 
की सभ्यता में निहित हैं! यह यूनानी सम्यता अरिस्तू की प्रतिभा में अधिकतम 
आत्मचेतना को प्राप्त हुई । अतएब आज के पाश्चात्य जगत्‌ को (रूस के सहित) 
समझने के लिए अरिस्तू को समधिक मात्रा में समझना आवश्यक है। आज का युग 
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विज्ञान का युग है और अरिस्तू ने संसार को सबसे प्रयम वैज्ञानिक भाषा दी थी | 
यूरोप का कोई नवीन और प्राचीन दश्शन-प्रस्थान ऐसा नहीं जो बिना अरिस्तू के 
संदर्भ के भली भाँति समझा जा सके। चाहे डाइलैक्टिकल मेटीरियलिज्म (द्नन्द्गात्मक 
भौतिकवाद ) हो चाहे फिलॉसफी आफ और्गेनिज्म (अवयबवी दर्शन) हो, सबके 
कल्पना-भवन की नींव अरिस्तू के विचार में है--वे सब उसी वाणी का उपयोग 
करते हैं जो अरिस्त्‌ ने उन्हें सिखाई है। 


अनेकों शताब्दियों तक ईसाई धर्म को सबसे समर्थ समर्थन अरिस्तू के तर्कशास्त्र 
और परा विद्या से ही मिला । यदि ईसाई धर्म को यह बल न मिला होता तो इस 
धर्म पर क्‍या बीती होती, यह कहना कठिन है। ईसाइयों के धर्म-विज्ञान का नाम 
“थियोलॉजी” सीधे अरिस्तू की भाषा में से ही उठा लिया गया है। यही बात 
“एक्लेलीसिया” (कलीसा, चर्च ) के विषय में भी कही जा सकती है। इतना ही 
नहीं, ईसाई धर्म अपने अनेक सिद्धान्तों के लिए भी अरिस्तू का ऋणी है। ईसाइयों 
के सभी प्रसिद्ध दाशंनिक विचारक अरिस्तू के शिप्य थे । दूसरी ओर यदि इस्लाम के 
विकास पर दृष्टिपात करें तो वहाँ पर भी बहुत कुछ इसी प्रकार की स्थिति दृष्टिगोचर 
होती है। अरब और स्पेन में इस्लाम के स्वर्णयुग में मुसलमान विद्वानों द्वारा 
अरिस्तू के दर्शन का व्यापक अध्ययन किया गया । अरबी भाषा में अरिस्तू की 
बहुत सी रचनाओं का अनुवाद हुआ । आजकल यह अनुवाद अरिस्तू के सम्पादकों 
के लिए पाठ-निर्धारण के साधक बन रहे हैं । सूद को अग्माह्य मानने का सिद्धान्त 
इस्लाम को अरिस्तू से ही मिला प्रतीत होता है । 


राजनीति और समाजनी ति के क्षेत्र में भी अरिस्तू ने समग्र यूरोप का पथ-प्रदर्शन 
किया है । इतिहास के अध्ययन को वैज्ञानिक रूप देने में उसने पर्याप्त योगदान दिया 
था । अथेन्‍्स के संविधान के रूप में उसने हमको विद्व के प्रथम संविधान की रूपरेखा 
प्रदान की है। काव्यकला के क्षेत्र में उसका काव्यशास्त्र यूरोप के आलोचना-साहित्य 
में सबसे अधिक व्यापक प्रभाववाला ग्रन्थ रहा है । यह छोटा सा अधूरा ग्रंथ सर्वेथा 
विलक्षण है। अरिस्तू की प्रतिभा के आलोक की चमक और उसके विचारों 
का चक्रव्यूह हजारों वर्ष तक पश्चिम के देशों के मनीषियों के चिन्तन को बन्दी बनाकर 
अभिभूत किये रहा । आज भी उसका आकर्षण और उपयोगिता बिलकुल समाप्त 
हो गई है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । दान्ते के अमर शब्दों में, अरिस्तु ज्ञानवानों का 
गुरु ((ई)ल माएस्त्रो दी कौलोर के सान्नो -- विद्यावतां गुरु:) है । 
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अरिस्तू का जीवनचरित 


अरिस्तू का जन्म ई० पृ० ३६५-६४ में हुआ था और वह ६२ वर्ष तक जीवित 
रहा । भारतीय इतिहास में इस समय नन्‍्द राजाओं का शासन-काल था। उसका 
जन्मस्थान स्तागिरा (स्तागिरस्‌) नामक नगर था जो खाल्किदिक प्रायद्वीप में स्थित 
था और आजकल स्तात्रों कहलाता है। यह नगर एक सामान्य सा छोटा नगर है । 
कुछ लोगों ने अरिस्तृ को इस उत्तरी नगर का निवासी होने के कारण पूर्णतया ग्रीक 
चरित्र से युक्त नहीं माना है। पर उनकी यह धारणा ठीक नहीं है। स्तागिरा 
के निवासी द्वत-प्रतिशत सच्चे ग्रीक थे और वे यवन भाषा की एक उपभाषा बोलते 
थे। उसके पिता का नाम निकोमारवस्‌ था और वह वंद्यों की पंचायत का सदस्य 
था। पिता के वंशधर मेसेनिया से ई० पू० ८वीं अथवा ७वीं शताब्दी में स्तागिरा में 
आ बसे थे। अरिस्तू की माता का नाम फ़ैँस्तिस था और उसके पूर्वज यूबोइया 
प्रदेश की खाल्किस नगरी से आये थे । जीवन के अन्त में अरिस्तू ने इसी नगरी में 
अपना निवासस्थान बना लिया था और यहीं उसका शरीर छूटा । 


अरिस्तू का पिता निकोमाखस्‌ मकंदोनिया के राजा अमिन्‍्तास्‌ द्वितीय का 
राजवैद्य और मित्र था। ऐसा अनुमान करना असंभव नहीं है कि अरिस्तू का 
लड़कपन मर्कदोनिया की राजधानी पेलल्‍लास में व्यतीत हुआ होगा । अरिस्तू ने जो 
अपने वैज्ञानिक जीवन में भौतिक विज्ञान और जीवविज्ञान के क्षेत्र में अधिक रुचि 
प्रद्शित की इसका मूल इसी वेद्यकुल में जन्म होने और बाल्यकाल में एक विख्यात 
वैद्य-पिता के प्रभाव में रहने में छिपा हुआ है। ऐसा कहा जाता है कि इन वद्यों के 
परिवारों में लड़कों को जर्राही का काम बालकपन से ही सिखाने की परम्परा थी । 
संभव है,अरिस्तू ने इस दिशा में अपने पिता की यदा-कदा सहायता भी की हो । दुर्भाग्यवश 
अरिस्तू के लड़कपन में ही उसके माता-पिता दोनों का ही शरीरान्त हो गया । 
पर ऐसा प्रतीत होता है कि उसके माता-पिता ने उसके लिए पर्याप्त सम्पत्ति छोड़ी थी । 
इस दुर्घटना के पश्चात्‌ उसका एक संबंधी प्रौक्षेनस्‌ उसका संरक्षक बना। प्रौक्षेनस 
ने उसको १८ वर्ष की अवस्था में शिक्षा प्राप्त करने के लिए अथेन्स भेज दिया जो उस 
समय सारे ग्रीक जगत्‌ में शिक्षा और विद्या का श्रेष्ठ केन्द्रस्थान था । अरिस्तू ई० पू० 
३६७-६६ में अथेन्स में आया । 


अथेन्स में अरिस्तू ने प्लातोन की अकादेमी नामक शिक्षा-संस्था में प्रवेश किया । 
लगभग १९ या २० वर्ष तक, प्लातोन की मृत्यु के समय तक, अरिस्तू अकादेमी का 
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सदस्य रहा । जिस समय वह अकादेमी में प्रविष्ट हुआ प्लातोन सिराकूज गया हुआ 
था। क्योंकि अकादेमी उस समय की सबसे श्रेष्ठ शिक्षा-संस्था थी अतएव अरिस्तू 
उसमें प्रविष्ट हुआ । जब गुरु और शिष्य का परिचय बढ़ा तो प्लातोन ने अरिस्तू 
के गुणों को पहिचाना । वह इस होनहार शिष्य को 'सर्वेत्तिम पढ़नेवाला” और 
“विद्यालय का मस्तिष्क” कहा करता था । अरिस्तू ने इसी समय से अपने पुस्तकालय 
का संग्रह आरंभ कर दिया था। इतना ही क्यों, क्या अरिस्तू जेसा व्यक्ति ३८ 
बर्ष की अवस्था तक कोरा समित्पाणि शिष्य ही बना रह सकता था ? उसने अपने 
गुरु की शैली का अनुसरण करते हुए अनेकों संवादों की रचना की । संभवतया 
इन संवादों का विजय अपने गुरु के विचारों की व्याख्या करता था। पर दुर्भाग्यवश 
यह सब संवाद, जिनकी शेली अत्यन्त हृदयहारिणी थी, अब विलप्त हो गये हैं । 
याएगर इत्यादि विद्वानों ने बड़ी खोज से उनके कुछ वाक्‍्यों और उनमें वर्णित सिद्धान्तों 
को एकत्रित करने का प्रयास किया है । 


आरंभिक विद्यार्थी जीवन में अरिस्तू पूर्णतया प्छातोन के प्रभाव से अभिभूत था । 
पर धीरे धीरे जैसे जैसे उसका अपना विचार परिपक्वत। को प्राप्त हुआ वैसे वैसे उसका 
अपने गुरु से मतभेद प्रकट होने लगा । कहते तो यहाँ तक हैं कि मतभेद के कारण 
दोनों के संबंध भी पूर्ववत्‌ अच्छे नहीं रहे । कुछ भी हो अरिस्तू की समग्न रचनाओं के 
प्रत्येक पृष्ठ पर प्लातोन के प्रभाव की छाप स्पष्ट देखी जा सकती है। फिर मतभेद 
हो जाने पर भी अरिस्तू ने अपने गुरु के जीवन-काल में “गुरुकुल'” को नहीं छोड़ा और 
आजीवन वह प्लातोन के प्रति श्रद्धावान ही बना रहा। इस विद्यार्थी-जीवन के 
अनेकों मित्र उसके अभिन्न सखा बने रहे । अकादेमी कोई आजकल के ढंग की 
शिक्षा की संस्था नहीं थी । वह स्वतंत्र प्रकार से ज्ञान की खोज करनेवाले जिज्ञासुओं 
का समाज था । किसी विशेष प्रकार की विचार-पद्धति का कठोर नियंत्रण उसमें 
नहीं चलता था । ऐसे उत्तम वातावरण में जिस प्रथम कोटि के कुशाग्र बुद्धिवाले 
अध्ययनशील व्यक्ति ने अपने जीवन के श्रेष्ठ वर्ष “नून तेल लकड़ी” की चिन्ता से मुक्त 
रहकर केवल ज्ञानाजन और सत्संस्कारों की उपलब्धि के निमित्त व्यतीत किये हों 
उसकी मानसिक कमाई का क्‍या कहना ? यह आशा करना ही व्यर्थ था कि “विद्यालय 
का मस्तिष्क ' अन्त (ज्ञक गुरु के विचारों का दर्पण-मात्र बनई रहेगा । यदि ऐसा 
होता तो यह कहने की नौबत आती कि या तो अकादेमी की शिक्षा कोरी तोतारटन्त 
है अथवा अरिस्तू की प्रतिभा ही मौलिकताशूुन्य है । पर यह दोनों ही बातें ऐसी नहीं 
थीं। अरिस्तू का अपना मौलिक विकास अकादेमी के समय से ही आरंभ हो गया । 
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पर अपने नये मागे पर चल पड़ने पर भी अरिस्तू कृतध्न नहीं था। अपने गुरु के 
विषय में उसने एक सुन्दर कबिता लिखी थी । उस कविता के रहते हुए कोई व्यक्ति 
अरिस्तू को गुरुद्रोही सिद्ध नहीं कर सकता। उस कविता की कतिपय पंक्तियों का 
हिन्दी अनुवाद इस प्रकार है :-- 


“बह नर था, दुजन को करना जिसका नामोच्चार नहीं, 
और प्रशंसा का भी जिसकी है उनको अधिकार नहीं । 
वाचा और कर्मणा जिसने प्रथम व्यक्त यह किया विचार, 
जो है साथ सुखी है सोई, और सभी निष्फल निःसार। 
हाय नहीं कोई हममें है उसकी समता करने योग्य ।'' 


अकादेमी को छोड़ने के पूर्व संभवतया अरिस्तू ने प्राकृतिक विज्ञान का अत्यन्त 
गंभीर अध्ययन स्वयं आत्मप्रेरणा से किया था। स्यात उसने कुछ शिक्षण कार्य भी 
आरंभ कर दिया था, पर उसके भाषण 'रेतोरिक्‌' के विषय पर थे जिनमें उसने 
इसाॉक्रातीस्‌ के इस विषय के विचारों का खंडन किया था । तथापि वह स्वयं इसाॉक्रातीस 
की पद्धति से बहुत प्रभावित था। ऐसा भी संभव है कि उसके अकादेमी के 
निवासकाल को समाप्ति के आसपास उसके उपलब्ध ग्रथों में से कुछ की रचना आरंभ 
हो गई थी । इन सब तथ्यों के आधार पर यह कहा जा सकता है कि प्लातोन के 
शरीरान्त के समय अकादेमी में अरिस्तू से अधिक योग्य व्यक्ति कोई नहीं था । 


पर ३४८-४७ ई० पू० में प्लातोन की मृत्यु के पश्चात्‌ प्लातं न के उत्तराधिकारी 
के पद पर स्प्यूसिप्पस्‌ नियक्त हुआ जो दश्शनशास्त्र को गणित में रूपान्तरित करने के 
लिए तुला रहता था। अरिस्तू इस प्रवृत्ति का विरोधी था। फिर अथेन्स का 
राजनीतिक वातावरण भी परदेशियों के लिए---विशेषकर मककंदौनिया से संबंध 
रखनेवाले व्यक्तियों के लिए--कुछ विक्षुब्ध हो उठा था। अतएव भरिस्तू को 
अकादेमी में बने रहना रुचिकर प्रतीत नहीं हुआ । वह अपने एक सहाध्यायी 
खेनोक्रातीस के साथ अथेन्स से अस्सौस नामक नगर को चला गया। वहाँ पर 
अकादेमी की एक शाखा स्थापित थी। यहाँ आने के लिए उसको अतानेंयस्‌ के 
शासक हमेंइयस्‌ ने आमंत्रित किया था जो स्वयं एक समय अकादेभी में शिक्षार्थी के 
रूप में रह चुका था। हमेंइयस जन्म से एक दास था पर अपनी योग्यता और कमेठता 
के आधार पर उन्नति करते करते अतार्नेयस्‌ का राजा बन गया था। अस्सौस की 
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विद्वन्मण्डली इसी की संरक्षता में एकत्रित हुई थी । अपने मित्रों के प्रभाव से हमेंइयस्‌ 
द्वनप्रेमी अथवा दार्शनिक बन गया। इस अनुकूल वातावरण में अरिस्तू ने 
लगभग ३ वर्ष व्यतीत किये । इन्हीं दिनों हमेंइड्यस की भानजी और गोद ली हुई 
पुत्री पीथियास्‌ के साथ अरिस्तू का विवाह भी हो गया। इस संबंध से अरिस्तू की 
पुत्री का जन्म हुआ जिसका नाम माता के नाम पर पीथियास ही रखा गया । अरिस्तू 
की प्रथम पत्नी का देहान्त थोड़े समय पश्चात्‌ हो गया । तदुपरान्त उसने स्तागिरा 
की एक स्त्री हेपीलिस को बिना विधिवत्‌ विवाह के अपनी जीवन-सहचरी बना लिया । 


हपीलिस से एक पुत्र का जन्म हुआ जिसका नाम निकोमाखस था। 


अस्सौस्‌ से अरिस्तू लेस्बौस्‌ ढीप के नगर मितीलेन को चला गया। संभव है 
कि उसके अकादेमी के सहाध्यायी थियौफ्रास्तस ने अरिस्तू के लिए मितीलेन में अच्छे 
निवासस्थान की व्यवस्था कर दी हो। एक दूसरा कारण यह हो सकता है कि 
इसी समय के लगभग अरिस्तू की रुचि जलचर जीबों के अध्ययन की ओर थी अतएव 
उसने चारों ओर समुद्र से घिरे हुए द्वीप को अपना निवासस्थान बनाना अधिक अच्छा 
समझा हो । उसके प्राणिविद्या संबंधी ग्रंथों में इस समय के निरीक्षण-परीक्षण का 
परिणाम भले प्रकार दृष्टिगोचर होता है। इसी समय के आसपास अरिस्तू के 
तत्त्वदर्शन और भौतिक विज्ञान के ग्रंथों की रूपरेखा प्रस्तुत की गई होगी, इस प्रकार 
का निष्कर्ष आधुनिक शोध के आधार पर निष्पन्न हुआ है। 


ई० पू० ३४३ में अरिस्तू का जीवन एक नवीन दिशा में मुड़ा । मकंदौनिया 
के राजा फिलिप के निमन्त्रण पर वह राजकुमार अलैकज़ाण्डर के गुरुषद पर नियुक्त 
हुआ । राजभवन पेल्ला नामक स्थान पर था। इस समय राजकुमार की अवस्था 
केवल १३ वर्ष की थी। इस पद की उपलब्धि से अरिस्तू के सम्मान और प्रभाव में 
वृद्धि अवश्य हुई होगी । फिलिप तो संभवतया अरिस्तू को बाल्यकाल से ही राजवैद्य 
निकोमारवस्‌ के पुत्ररूप में जानता था और आगे चलकर संभवतया उसने उसके विशाल 


ओर विलक्षण ज्ञानाजन की कथा भी सुनी होगी । अतएव अपने पुत्र के लिए उसने * 


अरिस्तू को श्रेष्ठ अध्यापक समझकर अपने यहाँ बुलाया होगा । अरिस्तू ने भी अपने 
प्रभाव का उपयोग अपने जन्मस्थान स्तागिरा, अपने गुरुकुल& अथेन्स और अपने 
मित्र थियौफ़ास्तस्‌ के जन्मस्थान एरेसस की ओर से फिलिप के रोष को निवारण 
करने के लिए किंका.। कहते हैं उसका मित्र थियोफ्रास्तस भी उसके साथ पैल्ला 
को गया था । 


श्र 


चज 
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पर इस बात का कोई स्पष्ट वर्णन नहीं मिलता कि अरिस्तू का प्रभाव अलैक्ज़ाण्डर 
के जीवन पर कितना और कसा पड़ा । संभवतया उसने अपने शिष्य को होमर के 
काव्य और नाटककारों की रचनाएँ मख्यरूपेण पढ़ाई होंगी। उस समय की 
शिक्षा में इन्हीं ग्रथों को सर्वोपरि स्थान प्राप्त था। परम्परागत किवदन्ती है कि 
अरिस्तू ने अपने शिष्य के लिए होमर के इलियाद नामक महाकाव्य का सम्पादन किया 
था और 'एकराद्तंत्र एवं 'उपनिवेश” नामक दो ग्रंथों की रचना की थी । संभव 
है कि पैलला के दरबार और मियैजा के कोट में निवास करते हुए अस्स्तू के मन में 
धीरे धीरे राजनीति के अध्ययन का बीज आरोपित हुआ हो तथा उसने सभी उपलब्ध 
राज्य-व्यवस्थाओं के संग्रह और अध्ययन की योजना बनाई हो । पर यह सब कल्पना 
की बातें हैं । वास्तविकता यह है कि अरिस्तू और अलैक्‍्ज़ाण्डर के इस समय के 
संबंध के विषय में निर्श्नान्त रूप से कुछ भी पता हमको नहीं है । संभव है कि दोनों के 
मध्य में घनिष्ठता का प्रादुर्भाव नहीं हुआ। ई० पू० ३४० में अलैक्ज़ाण्डर अपने पिता 
के स्थान पर शासक नियुवत हुआ और उसकी शिक्षा की समाप्ति हो गई । अरिस्तू 
को यहाँ रहने से जो सबसे ठोस काभ हुआ वह था अन्तिपातेर नामक सरदार की 
मित्रता । जब अलंवज़ाण्डर अपने एशिया की विजय के अभियान पर गया तो वह 
यूनान में अन्तिपातेर को अपना स्थानापन्न शासक नियुक्त कर गया और उस समय 
वह समग्र यूनान में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण व्यक्ति हो गया । 


ई० पू० ३४० में अरिस्तू अपने जन्मस्थान में आकर बस गया । कुछ समय 
पश्चात्‌ ई० पू० ३३५-३४ में फिलिप की मृत्यु के पश्चात्‌ अरिस्तू पुनः अथेन्स को 
लौट आया । इस समय से उसके जीवन का सबसे महत्त्वपूर्ण भाग आरंभ हुआ । एक 
ओर उसके शिष्य ने अपने पिता के सिंहासन को प्राप्त किया, दूसरी ओर अलैक्जाण्डर 
के गुरु ने ज्ञानाराधन आरंभ किया। 


शीघ्र ही अलेक्‍्ज़ाण्डर विश्वविजय की ओर बढ़ा और उसका गुरु ज्ञानविजय 
की ओर | एक बार पुन: अकादेमी के मुख्याधिष्ठाता का पद रिक्त हुआ । पर 
अकादेमी ने अरिस्तू की ओर दृष्टिपात न करके उसके साथी खैनोक्रातेस को मुख्या- 
धिष्ठाता चुना | यद्यपि अरिस्तू ने इतने पर भी अकादेमी से अपना संबंध नहीं तोड़ा 
तथापि उसने अपने स्वतंत्र विद्यालय की ई० पू० ३३५ में स्थापना कर दी । अथेन्स 
नमर के उत्तर-पूर्ष की ओर के उपनगर अपोलो में लीकेयस्‌ का मन्दिर था।. यहीं 
उसने अपना विद्यालय आरंभ किया। मन्दिर के नाम पर इसका नाम भी लीकेयस्‌ 
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पड़ा । संस्कृत में इसको वकेश्वर विद्यालय कह सकते हैं क्योंकि लीकेयस संस्कृत के 
बुक शब्द का सजातीय है। सॉक्रातेस किसी समय इस स्थान पर प्रायः घूमने-फिरने 
आया करता था। परदेशियों को अथेन्स में अचल सम्पत्ति खरीदने का अधिकार 
नहीं था अतएव अरिस्तू ने यहाँ कुछ मकान किराये पर ले लिये और अपने विद्यालय 
की स्थापना कर दी । इस पर अकादेमी के कुछ अत्यन्त प्रसिद्ध व्यक्ति भी उससे 
आ मभिले। शिक्षण-पद्धति यह थी कि प्रात:काल वह अपने शिष्यों के साथ घमते- 
टहलते हुए दशनशास्त्र की जटिल समस्याओं का विवेचन किया करता था। इस 
कारण उसके दर्शन-प्रस्थान का नाम पैरीपैटेटिक (>पर्यटक ) पड़ गया । सायंकाल 
को वह अपेक्षाकृत कम जटिल विषयों पर बहुसंख्यक श्रोताओं के समक्ष व्याख्यान 
दिया करता था। इस प्रकार उसके कुछ प्रवचन अन्तरंग और सक्ष्मेक्षिका से युक्त 
होते थे और कुछ बहिरंग तथा सुबोध होते थे । इसका आशय यह नहीं है कि उसके 
अन्तरंग प्रवचनों में कोई गढ़ छिपा हुआ रहस्य था। वास्तविक बात यह है कि 
कुछ विषय--जैसे कि तकंशास्त्र, भौतिकी और पराविद्या--ऐसे हैं जो अधिक गंभीर 
अध्ययन की अपेक्षा करते हैं और मुट्ठी भर विद्यार्थियों को आक्ृष्ट करते हैं । 
साहित्यशास्त्र और राजनीति इत्यादि विषय ऐसे हैं जो अधिक जनप्रिय हैं और जनता 
अधिक संख्या में इनकी ओर आऊक्ृष्ट होती है और इनको समझने में अधिक माथापच्ची 
नहीं करनी पड़ती । 


इस विद्यालय में अरिस्तू ने अपने जीवन के लगभग १२ वर्ष व्यतीत कर अनेकों 
महत्त्वपूर्ण कार्य पूर्ण किये । उसने सैकड़ों हस्तलिखित पुस्तकें एकत्रित करके 
प्रथम पुस्तकालय स्थापित किया जो आगे चलकर अलकज़ाण्डिया और परगामॉन्‌ 
के विशाल पुस्तकालयों के लिये आदर्श बना । “इसी प्रकार उसने अनेकों मानचित्रों 
और अद्भुत वस्तुओं का प्रथम संग्रहालय .अथवा म्यूज़ियम भी स्थापित किया। 
कहते हैं, उसके शिष्य अलैक्ज़ाण्डर ने उसको प्रभत आथिक सहायता प्रदान की, एवं 
शिकारियों, बहेलियों और मछुओं को यह निर्देश किया कि यदि उनको अपने क्षेत्र में 
कोई अद्भुत अथवा वैज्ञानिक य् महत्व का जीव-जन्तु अथवा वस्तु प्राप्त हो तो वे शी ्राति- द 
के है । विद्यालय में उसने उस समय की. सभी विद्याओं 
न का प्रबन्ध किया। विद्यालय के संचालन के 

नियम भी अरिस्तू, ने हि तीस थे। इन नियमों के अनुसार विद्यालय के भ्रत्येक 
सदस्य को बारी बारी से ० दिन संस्था का शासन कार्य करना पड़ता था। संभव 


है कि इसका आशय यह भी रहा हो कि इस दस दिन के शासक को दस दिन तक किसी 
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सिद्धान्त का समर्थन और मण्डन भी करना होता था | सब सदस्य एक साथ भोजन 
करते थे और महीने में एक बार सम्भोज (सिम्पोजियम ) होता था जिसके नियम अरिस्तृू 
ने निश्चित कर दिये थे। अनेकों बातों में अरिस्तू का विद्यालय अकादेमी की सन्‍्तान था 
पर कुछ अन्तर भी दोनों में अवश्य था। अकादेमी का झुकाव गणित की ओर अधिक 
था पर लीक॑यम्‌ ने जीव-विज्ञान और इतिहास के विकास में अधिक योगदान दिया । 


पर जिन बारह या तेरह वर्षों में अरिस्तु लीक॑यम्‌ का अधिप्ठाता रहा उनका 
सर्वोपिरि कार्य था उन व्याख्यानों की रचना जिनकी सूत्ररूप टिप्पणियों को आजकल 
अरिस्तू के ग्रंथ कहा जाता है। इस विशाल ज्ञानयज्ञ में उसके सहयोगियों और 
शिप्यों ने भी अरिस्तृ की सहायता की थी परन्तु इस सहायता की मात्रा बहुत अधिक 
नहीं थी । इस समग्र रचना-कार्य के लिए जिस मानसिक शक्ति और संलग्नता की 
अभिव्यक्ति अरिस्तू ने की वह अनन्यसामान्य थी। उसने विभिन्न विज्ञानों का 
जो विभाजन प्रस्तुत किया, यूरोप आज तक उसको मानता चला आ रहा है। अनेकों 
विज्ञानों के क्षेत्र का उसने पृवपिक्षा बहुत अधिक विकास और विस्तार किया एवं 
तर्कशास्त्र का तो वह आय प्रवतेक और शताब्दियों तक एकच्छत्र नियन्ता बना रहा । 
व्यावहारिक क्षेत्र में भी अरिस्तू के विद्यालय ने राजनीति और सदाचारशास्त्र की 
विवेचना के कारण तात्कालिक राजनीति और समाज पर अकादेमी की अपेक्षा अधिक 
प्रभाव डाला । अकादेमी के मुख्याधिप्ठाता का पद उसे भले ही नहीं मिला पर जो प्रभाव 
और प्रतिप्ठा सॉक्रातेस और प्लातोन को अपने समय में प्राप्त थी वह इस समय 
अरिस्तू को प्राप्त थी और उसके प्रतिद्वन्हरी अकादेमी के मुख्याविष्ठाता की प्रतिष्ठा 
उसकी अपेक्षा बहुत कम थी । 


पर अलेक्ज़ाण्डर के साथ अरिस्तू का संबंध अन्त तक अच्छा नहीं रह सका । 
जब वह एशिया की विजय के लिए निकला था तब उसके साथ अरिस्तू का एक संबंधी, 
जिसका नाम कल्लिस्थेनेस था, इतिहास-लेखक के रूप में गया था। उस यूवा ने 
सम्राट के व्यवहार की आलोचना करके उसको रुष्ट कर दिया । अलेक्ज़ाण्डर ने 
उस पर यह दोषारोपण किया कि उसने सम्राट्‌ की हत्या के षड़यन्त्र को भड़काया था। 
इस आरोप के परिणाम-स्वरूय कल्लिस्थेनेस को फाँसी दे दी गई। इसके पदचात्‌ 
उसने अरिस्तू को भी अंपने संबंधी के दृष्कर्मों के लिए उत्तरदायी ठहराया | पर 
इसी समय वह भारतीय अभियान में ऐसा उलझा कि उसको अरिस्तू के लिए दण्ड 
निर्धारण करने का अवकाश ही नहीं मिला। तो भी क्‍या हुआ, अरिस्तू के सौभाग्य 
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का नक्षत्र तो मानों अस्त हो चुका था | ई० पू० ३२३ में अलेकज़ाण्डर की मृत्यु हो 
गयी । ज्यों ही यह समाचार अथेन्स पहुँचा वहाँ मकदौनिया के शासन के विरुद्ध विद्रोह 
उठ खड़ा हुआ । यद्यपि अरिस्तू को फिलिप और फिलिप के पुत्र सम्राट अलेक्जाण्डर 
की सा म्राज्यवादी नीति के साथ कोई सहानुभूति नहीं थी, अथेन्‍्स में यह तो सभी को 
विदित था कि अरिस्तू का मर्कदौनिया के राजकुल से पुराना संबंध था और अलैक्ज़ाण्डर 
का स्थानापन्न शासक अन्तियातेर उसका घनिष्ठ मित्र था। पर क्योंकि अरिस्तू 
को सीधे यों ही दण्ड नहीं दिया जा सकता था अतएव उसके विरुद्ध यह आरोप लगाया 
गया कि उसने देवापमान किया था। इस आरोप का आधार यह था कि अरिस्तू ने 
अतानेंयस के राजा हमेंइयास की ई० पू० ३४२-३४ १ में हत्या के उपरान्त उसकी प्रशंसा 
में एक कविता लिखी थी और इस कविता में अरिस्तू ने अपने मित्र पर प्रायः देवत्व 
का आरोप किया था । यह रूुगभग २० वर्ष पूर्व की बात थी पर तो भी इसको पर्याप्त 
दोष समझा गया । अरिस्तू ने अपनी दूरदृष्टि से वातावरण को भली भाँति समझ 
लिया और समय रहते हुए अपने कुछ शिष्यों को साथ लेकर अथेन्स का परित्याग कर 
दिया और (इ)यू बोइया प्रदेश की खाल्किस नामक नगरी में शरण ली । उसका 
जन्मस्थान स्तागिरा इसी नगरी का उपनिवेश था । यहाँ पहुँचने के अगले वर्ष 
ई० पू० ३२२ में ६२ वर्ष की अवस्था में अरिस्तू ने शरीरत्याग किया । अथेन्स को 
त्यागते समय उसने कहा था कि में अथेन्सवासियों को दर्शनशास्त्र के विरुद्ध दूसरी बार 
अपराध न करने देने के लिए दुढ़संकल्प हूँ । 


यूनानी दार्शनिकों के जीवन की कहानियाँ लिखनेवाले दियोगेनेस लाएतियस्‌ 
ने अरिस्तू की जीवनी में उसके वसीयतनामे को उद्धत किया है। इसके अनुसार 
अरिस्तू ने अपनी द्वितीय सहचरी हैपीलिस की भलमनसाहत का उल्लेख कर उसके 
शेष जीवन के लिए आथ्िक प्रबन्ध किया था । पर वह अपनी प्रथम पत्नी पीथियास 
और उसके प्रणय को भी नहीं भला खका था अतएव उसने लिखा कि उसके अवशेष 
अरिस्तू की ही कन्न में रखे जाये । उसने अपने दासों के लिए भी कुछ धन दिया था 
और ऐसा निर्णय किया था कि उनको बेचा न जाय । अनेक दासों को उसने स्वतंत्र 
कर दिया था। इससे यह स्पष्ट है कि अरिस्तू कोरा बुद्धिवादी ही नहीं था प्रत्युत 
उसका स्वभाव अत्यन्त स्निग्ध और कृतज्ञतापूर्ण था । 


अरिस्तू की आकृति और वेशभूषा के विषय में निरच्रयपूर्वक कुछ भी ज्ञात नहीं 
यद्यपि इस दिशा में अटकलबाजियाँ बहुत कुछ की जाती हैं। कहते हैं कि बह खल्वाट 
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हो गया था । उसकी वाणी में हल्की तुतलाहट थी और उसको अच्छे वस्त्र धारण 
करने का शौक था। यह भी कहा जाता है कि उसकी आँखें छोटी छोटी थीं और 
पैर पतले थे। रहन-सहन में वह अति संयमी नहीं था। बातचीत करने में उसका 
मखौल करने का स्वभाव था एवं दियोगेनेस ने उसकी वाक्पटुता के उदाहरणों का संग्रह 
प्रस्तुत किया है । 


उसके जीवन की गतिविधि और उसके वसीयतनाम से पता चलता है कि अरिस्तू 
की आथिक स्थिति आजीवन अच्छी रही । जब तक उसकी अपने शिष्य से अनबन 
नहीं हुई थी तब तक अलंक्ज़ाण्डर ने उसकी पर्याप्त सहायता की थी। जब वह 
अपने गुरु से रुष्ट हुआ उसके थोई्टे समय पश्चात्‌ उसकी मृत्यु हो गई । यनान का 
स्थानापन्न शासक अन्‍न्तिपातेर उसका मित्र था। राजाओं के क्रीड़ा-सहचर, सम्राट 
के गुर और शासकों के मित्र अरिस्तू की आ्थिक स्थिति अच्छी होनी ही चाहिये थी । 


अरिस्त्‌ की रचनाएं 


प्राचीन काल में अरिस्तृ की रचनाओं के संबंध में बड़ी अनोखी कहानियाँ 
प्रचलित थीं। उसकी रचनाओं की तीन पुरानी सूचियाँ मिलती हैँ । पर इन सूचियों 
पर विचार करने के पूर्व अरिस्तू के ग्रंथों की रक्षा की विचित्र कहानी जान लेना 
आवद्यक है। उसने अपनी समग्र रचनाओं को अपने विद्यालय में अपने उत्तराधिकारी 
और मित्र थियौफ्रास्तस्‌ को सौंप दिया था। थियौफ्रास्तस ने उनको नेलेयस्‌ को दे 
दिया । नेलेयस्‌ उनको त्रोआद्‌ में अपने घर पर ले गया | यहाँ वे बहुत समय तक 
उसके वंशधरों के पास पड़ी रहीं । इन लोगों का विद्या और विज्ञान तथा दर्शन से 
कोई संबंध नहीं था । अतएवं यह सब ज्ञान एक प्रकार से बाह्य जगत्‌ के लिए अज्ञात 
ही पड़ा रहा । पर इन पुस्तकों के स्वामी यह अवश्य जानते थे कि यह ग्रंथ बहुमूल्य 
सम्पत्ति हैं । उस समय पर्‌गामम्‌ के राजा पुस्तकों को एकत्रित करने पर जुटे हुए थे 
अतएव अपनी पुस्तकों को उनके हाथ में पड़ने से बचाने के लिए नेलेयस्‌ के वंशधरों ने 
उनको भूमिगृह में बन्द कर दिया। वहाँ सीलन और कीटों ने इन ग्रंथों को पर्याप्त 
हानि पहुँचाई होगी । अन्त में इस संग्रह को अथेन्स के एक पुस्तक-प्रेमी ने मूल्य देकर 
ले लिया। इस सज्जन का नाम अपैलिकन्‌ था। अपैलिकन्‌ का पुस्तक-भण्डार 
एक युद्ध में रोमन अधिनायक सुल्ला को लूट के भाग के रूप में प्राप्त हुआ। यह 
घटना ई० पू० ८६ की है। वह इस संग्रह को रोम लाया । अन्ततोगत्वा पैरेपैतेतिक 


के हे रु 
५० बा 


१४ अरिस्तु को राजनीति 


विद्यालय के ११वें प्रधान आन्द्रोनिकस्‌ रोदस ने इन ग्रंथों का सम्पादन करके 
सिसरो के जीवसकाल में इनको प्रकाशित कराया। लेखक की मृत्यु के लगभग 
२५० वर्ष परचात्‌ उसकी रचनाएँ प्रकाश में आई । यह कथा स्त्राबो नामक 
विद्वान के कथन पर आश्वित है । कुछ आलोचकों को इसकी सत्यता पर सन्देह है 
पर अधिकांश विद्वान इसको ठीक समझते हैं । 


अरिस्तू की रचनाओं की पुरानी सूत्रियों में उसकी पुस्तकों की संख्या ४०० 
बतलाई गई है । एक सूची दाशनिकों के जीवनचरित लिखनेवाले दियोगेनेस्‌ 
लाएतियस्‌ ने अरिस्तू के जीवनचरित के साथ दी है । एक दूसरी सूची आन्द्रोनिकस्‌ ने 
प्रस्तुत की है। इन दोनों सूचियों में पूर्ण साम्य नहीं है। एक तीसरी सूची 
हमिप्पस्‌ नामक विद्वान्‌ ने लगभग ई० पू० २०० में बनाई थी एवं ऐसा ख्याल किया 
जाता है कि दियोगेनेस लाएतियस की सूची हमिप्पस्‌ की सूची के आधार पर प्रस्तुत 
की गई थी । इन सूचियों की परस्पर तुलना करने से यह निश्चित रूप से ज्ञात हो 
जाता है कि अरिस्तू की बहुत सी रचनाएँ लप्त भी हो गई हैं। प्लातोन और 
अरिस्तू दोनों ही लेखक भी थे और मौखिक भाषण द्वारा शिक्षा देनेवाले गुरु भी थे । 
पर विधि की विडम्बना से अरिस्तू के लिखित ग्रंथ लप्त हो गये । उसके भाषणों की 
टिप्पणियाँ जो उसके शिष्यों इत्यादि के ढ्वारा संगृहीत और सम्पादित होकर बच गई 
हैँ आज अरिस्तू की रचनाएँ कहलाती हैं । इसके विपरीत प्लातोन के लिखित ग्रंथ 
उपलब्ध होते हैं पर उसके भाषणों में क्या था और उसका विषय क्या था, इसका कुछ 
पता नहीं चलता । 


अरिस्तू की आरंभिक रचनाएँ तो प्लातोन के संवादों के समान वार्तालाप की 
हेली पर लिखी गई थीं। उनमें अरिस्तू ने अपने गुरु का अनुकरण करते हुए भाषा 
और शैली को साहित्यिक दृष्टि से अधिक प्रभावोत्पादक बनाने का प्रयत्न किया था । 
चाहे उनमें उसके गुरु के संवादों के समान अत्यधिक नाटकीय तत्त्व न रहा हो तथापि 
उनमें पर्याप्त ममंस्पर्शिता रही- होगी तभी सिसरो और क्विन्तीलियन्‌ सरीखे विद्वानों 
ने उनकी मुक्त कंठ से प्रशंसा की है। संभवतया यह रचनाएँ उस समय की थीं जब 
बह प्लातोन की अकादेमी का सदस्य था । उसके कुछ संवादों के नाम तक वही है 
जो प्लातोन के संवादों के थे--जैसे पॉलितिकस्‌, सौफिस्तेस्‌, मैनेक्षेनस, सींपीसियॉन, 
प्रील्लस्‌ इत्यादि | स्यात्‌, प्रोत्रेप्तीकस नामक संवाद, जो याएगर की दृष्टि में अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है, लगभग इसी समय लिखा गया था । यह क्रीप्रस द्वीप के राजा. थैमिसों 
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के लिये लिखा गया था । यह प्राचीन काल में अत्यन्त लोकप्रिय पुस्तक समझी जाती 
थी और इयाम्ब्लिखस और सिसरो ने इसको आधार और आदर्श मानकर अपनी रच- 
नाएँ प्रस्तुत की थीं। इसके कुछ समय पद्चात्‌ स्थात्‌ ( पैरी फिलोसौफ़ियास्‌ ) 
दर्शनशास्त्र, (अलैक्षान्द्रस्‌) अलैक्जाण्डर, (परी दिकाइयोन ) न्याय, (पैरी पोइएतोन ) 
कवि, (परी प्लुतू) धन-सम्पत्ति, (पैरी यगैनैइयास्‌ ) सुकुल में जन्म, (परी यूरवेस ) 
प्राथना, (परी पाइथ्सेओस ) शिक्षा, नेरिन्थस और एरोतिकस्‌ इत्यादि लिखे गये होंगे । 
इनमें से कुछ के विषय में उनके नाम के अतिरिक्त और कुछ भी विदित नहीं है । इन 
ग्रंथों के अतिरिक्त अरिस्तू ने कुछ काव्य-रचना भी की थी । उसकी कविता के तीन 
उदाहरण अवशिष्ट हैं । इनमें कुछ काव्य-रचना सच्चे कवि-हृदय का परिचय देती है । 


यह भी निश्चित रूप से ज्ञात है कि अरिस्तृ के द्वारा वैज्ञानिक शोध के लिए और 
ग्रंथ रचना के लिए बहुत सी सामग्री और टिप्पणियाँ एकत्रित की गई थीं। यह 
सब सामग्री भी काल के गाल में समा गई। पुरानी सूचियों में अरिस्त्‌ की उपलब्ध 
रचनाओं के भागों को भी स्वतंत्र पुस्तकों के रूप में प्रकट किया गया है। विद्वानों 
ने परिश्रमपूर्वक अन्य लेखकों की रचनाओं में मिलनेवाले उद्धरणों को एकत्रित करके 
उसके लप्त ग्रंथों की रूपरेखा प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया है। इन प्रयत्नों से 
अरिस्तू के उपलब्ध और लुप्त ग्रंथों के संबंध पर भी प्रकाश पड़ा है । फिर भी अरिस्तू 
के तत्त्वज्ञान की विश्वसनीय रूपरेखा तो उसके आजकल मिलनेवाले ग्रंथों के आधार 
पर ही प्रस्तुत की जा सकती है। 


प्रस्तुत ग्रंथों का विवरण विषयानुसार संक्षेप में निम्नलिखित है :--- 


(१) तकंशास्त्र संबंधी ग्रंथ । इस शास्त्र का नाम और्गानन्‌ है। इसके भाग 
हैं- (क) कंटेगोरीज़ (कातेगौरियाई), (ख)डी इण्टरप्रीटेशियौन (पैरी हमेंनेइथास्‌ ), 
(ग) प्रायर अनालीटिक्स (अनालीतिकाप्रौतेरा), (घ) पोस्टीरियर अनालीटिक्स 
(अनालीतिकाहबस्तरा ), (च) टोपिक्स (तौपिका ), (छ) सौफिस्टिक ऐलेखी। 


(२) भौतिक शास्त्र संबंधी ग्रंथ । (क) फीजिक्स (फीसिका), (ख) डी 
कएलो (परी ऊरानू ), (ग) डी गैनेरैशियोन्‌ ऐट करंपशियौन (पैरी गैनैसेओस्‌ 
कंफ्थो रास), (घ) मेटिरियोलोगिका (मैटैेओरोलौगिकोन्‌ ) । 


(३) एक पुस्तक का नाम “डी मुण्डो” (पैरी कौस्मू) है। यह सामान्य 
द्दोनशास्त्र की पुस्तक है। अधिकांश विद्वानों ने इसको अरिस्तू की रचना नहीं माना है। 
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(४) मनोविज्ञान के विषय में अरिस्तू के कई एक छोटे छोटे प्रामाणिक ग्रंथ मिलते 
हैं। इनके नाम इस प्रकार हें--(१) डी अनिमा (पैरी प्सीरवेस), (२) पार्ना 
नातुरालिया (जिसके अन्तर्गत (क) डी सैन्सू ऐट सैंसी बिलीबस (पैरी ऐस्थेसेओस के 
ऐस्थेतोन), (ख)डी मैमौरिया ऐट रिमिनी सैन्शिया (पैरी मूनेमेस क अनामनेसैओस ) , 
(ग) डी सौम्रो एट्‌ विगिलिया (पैरी हिपनक एग्रे गौरसेओस ), (घ) डी इन्सौम्नीस 
( पैरी एनीपूनियोन्‌), (च) डी डिवीनीशियोन (पैरी तेसकाथ हिपनौन्‌ मन्तिकेस, 
(छ) डी लौंगीटीड्यून ऐट क्रीवीटेट बविताएं (पैरी माक्रोबियौतेतस), के 
ब्रारवीबियौतेतसू, (ज) डी बिटा एट मौत (पैरी जोएस कैथानातृ ), (झ) रैस्पि- 
रेशियोन्‌ (पैरी अनापीनेस) । डी विटा एट मौत के प्रथम दो अध्यायों का नाम 
डी जुबेंटूट एट्‌ सेनेक्टूट भी है। डी स्पिरेट (पैरी प्नुमातस्‌ ) इस गुच्छक में अन्तिम 
पुस्तक है परन्तु इसको अरिस्तू की रचना नहीं माना जाता क्‍योंकि इसमें मानवीय 
शरीर के कुछ ऐसे तत्त्वों का उल्लेख है जो अरिस्तू के समय तक ज्ञात नहीं थे । 


(५) प्राकृतिक विज्ञान (अर्थात्‌ जीव-जगत्‌ संबंधी विज्ञान) के क्षेत्र में अरिस्तू 
की रचनाएँ है--हिस्टोरिया अनीमालियुम्‌ (पैरी जोओन इस्तौरियास्‌ ), डी पार्टी- 
बुस अनीमालियुम्‌ (पैरी ज्ञोओन्‌ मौरियोन्‌), डी मोटु अनीमालियुम्‌ (पैरी किनेस- 
ओस्‌ ), डी इनकंस्सु अनीमालियुम्‌ (पैरी ज़ोओन पौरेइयास ), डी गेनेरेशियोने अनी- 
मालियुम्‌ (परी ज़ोओन्‌ गनेसेओस्‌ ) । अरिस्तृ के ग्रन्थ-संग्रह में इसी विषय से संबंध 
रखनेवाली निम्नलिखित पुस्तकें भी पाई जाती हैं पर उनकी प्रामाणिकता संदिग्ध है--- 
डी कॉलॉरीवुस (परी रब्रोमातोन), फीजियोग्नोमोनिका (,, ,,), डी प्लाण्टिस्‌ 
(पेरीफ्‌ (फी)तोन्‌), डी मिराबिलीबुस आउस्कुल्टाटियौनीबुस (पेरी थाउमासियोन्‌ 
अक्‌समातोन्‌ ) ,मेकानिका ( मेखानिका )। डी प्लाण्टिस नाम की पुस्तक अरिस्तू ने लिखी 
अवश्य थी पर वह नष्ट हो गई। इस समय जो पुस्तक इस नाम से उपलरूब्ध होती है 
वह स्यात दामस्कस के निकोलाऊस की रचना के अरबी अनवाद के लैटिन अन॒वाद का 
खूपान्तर है । 


प्रौब्लेम्स (समस्याएँ) नाम की पुस्तक निइचय ही अरिस्तू की रचना नहीं है । 
शताब्दियों से प्रौब्लैम्स के जो संग्रह एकत्रित होते आ रहे थे उनमें से ही इसका संकलन 
किया गया था । संभवतया यह संकलन ५ वीं अथवा ६ठी शताब्दी में प्रस्तुत किया 
गया होगा | इनमें सबसे अधिक जनप्रिय हैं संगीत के प्रौब्लैम्स के दो संग्रह जो 
ई० पू० ३०० अथवा १०० सन्‌ की रचना माने जाते हैं। 
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डी लीनेइस इन्सेकाबिलीबुस (पैरी अतौमोन्‌ ग्राम्मोन्‌), डी सिग्निस और इसी 
का एक भाग वेण्टोरुम सिटुस डी मैलिस्सो (प्रौस ता मैलिस्सू), खेनोफाने (परी 
क्षेबोफान्स ), गौगिया (पैरी गौगियू) यह सब रचनाएँ अरिस्तू के परचात्कालीन 
शिष्यों की रचनाएँ हो सकती हैं पर स्वयं अरिस्तू की रचनाएँ नहीं हूँ । कुछ अन्य 
व्यक्तियों के द्वारा किये हुए (अरिस्तू के ग्रंथों के) रूपान्तर भी हो सकते हैं। 


(६) मेटाफीज़िक्स अरिस्तू की अत्यन्त प्रर्यात रचना है । परन्तु इसकी 
विभिन्न पुस्तकों का इतिहास बड़ा उलझा हुआ है । इस छोटी सी भूमिका में उस 
उलझन का विवरण उचित नहीं है । 


(७) सदाचार के संबंध में अरिस्तू की रचनाएँ निम्नलिखित है--निकोमा खियन्‌ 
एथिक्स ( एथिकोन्‌ निकोमाखंयोन्‌ ), यूदेमियन्‌ ऐथिक्स (एथिकोन यूदेमियोन्‌ ), 
माग्ना मौरालिया (एथिकोन मंगालोन ), डी विर्टुटीबुसएट विटाइस (पैरी अरैतोन 
के काकियोन्‌ ) । कुछ आलोचक यूदेमियन्‌ एथिक्स को अरिस्तू की रचना नहीं मानते 
थे। पर अब इस विपय में कुछ मत-परिवर्तन हो गया है। फिर दोनों एथिक्स 
नामवाले ग्रन्थों का पारस्परिक संबंध अभी तक एक समस्या बना हुआ है। शेप 
दोनों पुस्तर्कं संभवतया अरिस्तू की रचनाएँ नहीं । उसके सम्प्रदाय की पदचात्कालीन 
रचनाएँ हो सकती हैं । 


(८) राजनीति और अ्थशास्त्र के क्षेत्र में अरिस्तु के निम्नलिखित ग्रंथ आजकल 
उपलब्ध होते है--पौलिटिक्स ( पौलितिकोन्‌ ), दी अथीनियन्‌ कॉन्स्टीट्यूशन 
(अथेनइयोन्‌ पौलितेइया ), औईइकोनौमिका (औइकोनौमिकोन्‌ ) । इनमें से तीसरी 
पुस्तक में तीन अध्याय हैं पर तीसरा अध्याय मूल ग्रीक भाषा में नहीं मिलता, केवल 
लैटिन अनुवाद के रूप में मिलता है । वास्तव में यह पुस्तक अरिस्तू की रचना है ही 
नहीं । कहते हैं अरिस्तू ने राजनीति के विस्तृत अध्ययन के लिए १५८ नगरजग्राष्ट्रो 
के संविधानों को एकत्रित किया था। पर वे सब विलप्त हो गये । पर १८९१ 
में इन संविधानों में से अथेन्स का संविधान उपलब्ध हो गया। यह छोटी पुस्तक भी 
अनेक दृष्टियों से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। 


(९) भाषण-कला, लेखन-कला और काव्यकला पर अरिस्तू की तीन पुस्तकें 
हैं ( १) रेटोरिक्स (तैक्खनेस्‌ रेतौरिकेस), (२) रेतोरिका आड्‌ अलेकज़ाण्डू म्‌ 
(रेतोरिके प्रौस्‌ अलेकक्षान्द्रोनू) और (३) पैरी पोइतिकेस्‌ । इनमें से दूसरी पुस्तक की 


१८ अरिस्लु की राजनीति 


प्रामाणिकता संदिग्ध है । पैरी पोइतिकेस्‌ खंडित रूप में उपलब्ध होती है और छोटी 
सी पुस्तक है। पर इस पुस्तक ने यूरोप के साहित्य पर हजारों वर्षों तक गंभीर 
प्रभाव डाला है । 


अरिस्तू ने उपर्युक्त ग्रंथों के अतिरिक्त और भी बहुत कुछ लिखा था। उदाहरणार्थ 
उसने नाटकों के प्रदर्शन का पूरा इतिहास प्रस्तुत किया था, औलिम्पिक खेलों के 
विजेताओं की सूची प्रस्तुत की थी और जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है १५८ नगर- 
राष्ट्रों के संविधान एकत्रित किये थे। पर आजकल उसकी रचनाओं के संग्रह में 
यह सब कुछ नहीं मिलता । उसके ग्रंथों की जो पुरानी सूचियाँ मिलती हैं उनमें से 
बहुत सी रचनाएँ भी अब नहीं मिलतीं । पर उन सूचियों के विषय में भी यह विश्वास- 
पूर्वक नहीं कहा जा सकता कि वे उसकी ही रचनाओं की सूचियाँ हैँ । कई एक स्थलों 
पर तो ऐसा है कि प्रस्तुत रचनाओं के एक विभाग अथवा अध्याय को एक अलग 
पुस्तक का नाम देकर सूची में सम्मिलित कर लिया गया है। फिर जब इस समय 
उपलब्ध एवं अरिस्तू के नाम से संबद्ध अनेकों ग्रंथ उसके नहीं हैं तो जो उपलब्ध नहीं 
हैं उनके विषय में तो यह जानने का कोई साधन ही नहीं है कि वे उसको रचना 
थीं अथवा नहीं । पर प्राचीन काल के विश्वास के योग्य विद्वानों के साक्ष्य पर यह कहा 
जा सकता है कि अरिस्तू का पर्याप्त साहित्य लप्त अवश्य हो चुका है । 


आक्सफोड्ड विश्वविद्यालय के मुद्रणालय ने अरिस्तू के उपलब्ध ग्रंथों को मूल ग्रीक 
भाषा और अंग्रेजी अनुवाद में प्रकाशित किया है। मूल और अनुवाद दोनों ही 
बारह बारह जिल्दों में हैं और इन दोनों ही संस्करणों की पृष्ठ-संख्या लगभग ३५०० 
होगी । लोएब्‌ क्लासिकल लाइब्रेरी में अब तक अरिस्तृ के ग्रंथों की २२ जिल्दें प्रकाशित . 
हो चुकी हैं और अभी कुछ और जिल्दें प्रकाशित होनी शेष हैं । प्राचीन काल की 
दन्तकथाओं में तो यहाँ तक कहा जाता था कि अरिस्तू की रचनाएँ ऊंटों पर लदकर 
जाया करती थीं । इसमें कोई सन्देह नहीं कि अरिस्तू के ग्रंथों पर विविध भाषाओं में 
विपुल साहित्य का निर्माण हुआ है और आज भी इस साहित्य का निर्माण चाल है । 


अरिस्तू की दैली भी अपने ढंग की अनोखी ही है। यों कहने को वह कवि भी था 
और प्राचीन काल में उसकी कुछ ऐसी रचनाएँ भी मिलती थीं जो अपनी शैली के 
सौष्ठव के कारण अनुकरणीय मानी जाती थीं । पर इस समय उसकी जो गद्य-रचनाएँ 
उपलब्ध हैं उनकी शैली साहित्यिक नहीं वैज्ञानिक ढंग की है। बहुत कम स्थल, उसके 
ग्रंथों में ऐसे मिलेंगे जिनको मनोरम कहा जा सके। परन्तु उसमें आकर्षक प्रकार 


अरिस्तु की राजनीति १९ 


से लिखने और बोलने की क्षमता थी यह बात प्रस्तुत साहित्य के कुछ स्थलों और 
प्राचीन काल के विद्वानों के साक्ष्य के आधार पर निविवादरूपेण सिद्ध ठहरती है । 
उसके विद्यमान ग्रंथों में प्रतिसंकेतों ( (+0$5-706८/८४८८५ ) की भरमार 
है। उसकी सभी रचनाओं से परिचित हुए बिना उसकी किसी भी रचना का मर्म 
भली भाँति समझ में नहीं आ सकता । डी० एस० मार्गोलियूथ ने अपने अरिस्तू 
के काव्यशास्त्र के संस्करण की भूमिका में २२ पृष्ठ पर अरिस्तू की शैली की तुलना 
पाणिनि की सूत्रात्मक शैली से की है और दोनों की समानता समधिक विस्तारपूर्वक 
समझाई है । इस शैली की विचित्रता का अनुमान कुछ इस बात से लूगाया जा सकेगा 
कि न्यूमेन का पालिटिक्स का संस्करण मूल ग्रंथ के २९४ पृप्ठों को २५०० पृप्ठों की चार 
जिल्दों में समझाने का उद्योग करता है । इस प्रकार की शैली और इस प्रकार की 
विराट व्याख्याएँ संस्कृत भाषा के ग्रंथों में ही मिल्ट सकती हैं । 


एक समय था जब यह समझा जाता था कि अरिस्तू की रचनाएँ विकास-क्रम 
की परिधि से परे की वस्तु हें । लोग समझते कि अस्स्तू ने जो लिखा है वह परि- 
पकक्‍व बुद्धि को उपज है। परन्तु वह श्रद्धा का यूग अब नहीं रहा। आलोचकों 
ने, विशेषकर जम॑ंन विद्वान याएगर ( ]9८४०८ ) ने यह स्पष्ट सिद्ध करके 
दिखला दिया कि अरिस्तू भी अन्य मानवों के समान ही था । उसकी बुद्धि का विकास 
भी अन्य लोगों के समान हुआ था, एवं उसकी रचनाओं में भी विभिन्न कालों के 
विकास-्रम द्वारा प्राप्त विभिन्न स्तर पाये जाते हैं । इस विकास की दिशा क्‍या 
थी ? इस प्रश्न का उत्तर विद्वानों ने यह दिया है कि उसने अपना विचारक और 
लेखक का जीवन अपने गुरु प्लातोन की प्रतिभा के जादू के प्रभाव की छाया में आरंभ 
किया, पर शने: श्नें: इस जादू का प्रभाव फीका पड़ता गया और अन्त में जाकर उससे 
अपना पिड उस प्रभाव से पूर्णतया छड़ा लिया और वह एक स्वतंत्र विचारक बन गया । 
एक प्रकार से जो बात सॉक्रातस और प्लातोन के संबंध में ठोक है वही प्लातोन और 
अरिस्तू के संबंध में भी सत्य है। किसी महान व्यक्ति का प्रभाव जहाँ एक महान 
प्रेरणा प्रदान करता है वहाँ चिरकाल तक हमारी श्रद्धा को भी बाँध रखना चाहता है । 
अतएब अरिस्तू को अपने गुरु के प्रभाव से मुक्त होने में पर्याप्त समय लगा । तथापि 
यह नहीं कहा जा सकता कि वह पूर्णतया उस प्रभाव से मुक्‍त हो ही गया । बिल 
ड्यूरैण्ट ने अपनी ग्रीस का जीवन” (.[6 ०६ (०८८८८) नामक पुस्तक के 
५२४ पृष्ठ पर लिखा है कि उस (असिस्तू) ने प्रत्येक मोड़ पर प्लातोन का खंडन किया 
है क्योंकि वह अपनी रचनाओं के प्रत्येक पृष्ठ पर उसका ऋणी है।” इसी प्रकार 


२० अरिस्त की राजनीति 


टेलर ने अपनी “अरिस्तूृ” नामक रचना के ९२ पृष्ठ पर चरितनायक की “पराविद्या' 

(मेताफीसिक्स ) नामक कृति की आलोचना के अन्त में यह बतलाया है कि यद्यपि इस 
ग्रंथ के आरम्भ में अरिस्तू ने प्लातोन का खंडन करने की प्रतिज्ञा की थी पर अन्त में 
ईदवर के स्वरूप का निर्धारण करते हुए उसको अपने गुरु की ही वाणी बोलनी पड़ी है। 
अस्तु, फिर भी दोनों के दृष्टिकोण में पर्याप्त मतभेद है और यहाँ तक कहा जाता है कि 
दाशनिक चिन्तन का समग्र क्षेत्र प्लातोन और अरिस्तू की विचार-पद्धतियों में बँटा हुआ 
है और जो कोई भी दार्शनिक चिन्तन की प्रवृत्ति रखता है वह या तो प्लातोन की पद्धति 
और दृष्टि को अपनाता है अथवा अरिस्तू की दृष्टि और पद्धति को । 


अरिस्त्‌ के दाशनिक विचारों पर एक विहज्भम-दृष्टि 


जिस प्रकार भाषा का मुख व्याकरण है इसी प्रकार विचार का मुख तककंशास्त्र 
है । सॉक्रातेस और प्लातोन ने जिस विचार-पद्धति का सूत्रपात किया था अरिस्तू 
ने उसको और परिप्कृत और व्यवस्थित करके एक नवीन शास्त्र का रूप दे दिया । 
उसने इसको “अनालीतिका” नाम दिया था, पर पश्चात्कालीन लेखकों ने उसकी 
तर्कशास्त्र संबंधी रचनाओं को 'और्गानन्‌ नाम दिया । यूरोप में यह ग्रंथ २००० वर्ष 
तक तकंशास्त्र की एकमेवाद्वितीय पाठ्य पुस्तक बना रहा। अरिस्तू के मत में ज्ञान का 
साधन ज्ञानेन्द्रियाँ है । इनसे जो प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त होता है उसमें से एक ही प्रकार के 
प्रत्यक्षों से हमको जाति का ज्ञान होता है जो व्यक्ति या वस्तु नहीं होती । समग्र 
अनुभव को दस प्रकारों में विभकत किया गया है जो कैटेगरीज्ञ (कातागौरियाए ) 
कहलाते हैं--( १) ऊसिया अथवा ती एस्ति > पदार्थ अथवा जो है; (२) पौसॉन्‌ ++ 
कितना, मात्रा ; (३) पौइयॉन्‌ - कसा, किस गृुणवाला ; (४) पौस्‌ ति+- 
संबंध ; (५) प्‌"कहाँ, स्थान ; (६) पौततें-कब, समय ; (७) केइस्थाइ-- 
स्थिति ; (८) एखेइन्‌- अधिकार, रखना ; (९) पौइऐइन्‌>कतृत्व ; (१०) 
प्र।इस्टवेइन्‌ > कर्मेत्व । 


प्रत्यक्ष से प्राप्त ज्ञान के आधार पर वाक्यों की रचना होती है । तक में प्रयुक्त 
वाक्य प्रौतासिस्‌ कहलाते हैं जो. चार प्रकार के होते हैं--(१) सामान्य अथवा 
साविक, (२) विशेष, (३) विधिरूप, (४) निषेंधरूप । इन वाक्यों में कुछ 
परिभाषा-वाक्य होते हैं । अरिस्तू ने परिभाषा की परिभाषा को अत्यन्त परिष्कृत रूप 
प्रदान किया था । यदि किसी वस्तु की जाति (गैनॉस्‌) के कथन के साथ उस वस्तु 
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की उपजाति के भेदक गुण का कथन कर दिया जाय तो उस वस्तु की परिभाषा उपलब्ध 
हो जाती है। अनुमान-वाक्य को सिल्लौगिस्मस कहते हैं। इसके तीन अवयब होते हैं 
भारतीय अनुमान-वाक्य के समान पाँच अवयव नहीं होते । इसका उदाहरण है 
“सब मनुष्य मत्य हैं, सॉक्रातेस मनुष्य है, अतएव सॉक्रातेस मत्यें है ।” इस प्रकार का 
तर्क डिडक्टिव तक कहलाता है। पर अरिस्तू ने इण्डक्टिव तरक॑ का विवरण भी 
उपस्थित किया और व्यवहार में भी उसका उपयोग किया है । 


तकंशास्त्र में उसने हेत्वाभासों का भी वर्णन किया है और उनसे बचने के उपाय 
भी लिखे है और यह सब होते हुए स्वयं अनेकों हेत्वाभासों की सृष्टि भी की है । तथापि 
यह स्वीकार करना पड़ेगा कि वह विचार के नियमों और अनुमान की विधियों एवं 
अन्य ताकिक पद्धतियों के आविष्कारक होने के नाते वैज्ञानिक पद्धति का जन्मदाता 
था एवं उसने सर्वप्रथम वेज्ञानिक चिन्तन एवं आविष्कार के निमित्त विद्वानों के सहयोग 
की प्रणाली का सूत्रपात किया । 


अरिस्तू का तर्कशास्त्र और उसका अनुमान-वाक्य विचारों की व्याख्या और 
स्पष्टीकरण के सर्वोत्तम साधन हैं पर वे नवीन रुत्य के आविष्कार के साधन नहीं हैं । 
नवीन आविष्कार के साधन के लिए पाश्चात्य जगत्‌ के बेकन और गेलीलियो के समय 
तक प्रतीक्षा करनी पड़ी । फिर भी ईसाई धर्म और इस्लाम को अरिस्तू के तर्कशास्त्र 
से बहुत कुछ पथ-प्रदर्शन प्राप्त हुआ । स्त्रगीय म० म० डा० सतीशचन्द्र विद्याभूषण 
के मत में अरिस्तू के अनुमान का प्रभाव भारतीय अनुमान-वाक्य के विकास पर भी पड़ा 
है । यद्यपि उनके मत में भारतीय न्याय दर्शन की उत्पत्ति अरिस्तू के समय से पूर्व 
हो चुकी थी पर भारतीय अनुमान-वाक्य आगे वलकर अरिस्तू के सिल्लौगिस्मस्‌ 
के प्रभाव से विकसित हुआ। पर दोनों अनुमान-वाक्यों के अंतर को देखते हुए 
यह मत समीचीन प्रतीत नहीं होता। 


इस प्रकार वैज्ञानिक प्रक्रिया के मार्ग को प्रशस्त करके अरिस्तू ने विज्ञान के क्षेत्र में 
क्या सिद्धि प्राप्त की ? यह प्रश्न स्वाभाविकतया पूछा जा सकता है। उस समय 
विज्ञान और दर्शन--साइन्स और फिलासफी--के क्षेत्र विभक्‍त नहीं हुए थे। 
अतएव अरिस्तू की विज्ञान संबंधी गवेषणा की चर्चा भी उसके दार्शनिक विचारों के 
साथ करना अनुचित नहीं है । विज्ञान के क्षेत्र में उसने खोज का सूत्र वहाँसे पकड़ा 
जहाँ देमौक्रीतस ने उसको छोड़ा था। गणित के क्षेत्र में अरिस्तू और उसके विद्यालय की 
रुचि और गति दोनों ही अधिक नहीं थीं। इस दिशा में प्लातोन की अकादेमी 
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अधिक आगे बढ़ी हुई थी । गणित के विषय में अरिस्तू ने केवल प्रारम्भिक सिद्धान्तों 
की चर्चा की है। भौतिकी पर उसने एक बड़े ग्रंथ की रचना अवश्य की है पर 
इसमें उसने पदार्थ, मैटर, गति, स्थान, समय, सातत्य, असीम, भूमा, परिवतंन, 
अन्त ( उद्देश्य ) इत्यादि शब्दों की स्पष्ट परिभाषाएँ निश्चित करने का प्रयत्न अपेक्षाकृत 
अधिक किया है । उसको स्थिति, गुरुत्वाकषंण, गति, गतिवृद्धि, इत्यादि की समस्याओं 
का भान था पर वह इनका हल प्रस्तुत करने में असफल रहा। वेग के समानान्तर 
चतुर्भूज का भी उसको कुछ आभास था। लीवर (टेक) संबंधी नियम को उसने 
स्पप्ट वणित किया है । 


चन्द्रग्रहण के निरीक्षण के आधार पर उसने यह निर्णय किया था कि आकाशीय 
पिएड-- और पृथ्वी तो निव्चय ही--गोलाकार हैं । उसको यह भी पता था कि पृथ्वी 
की आयू विशाल है और इस पर अनेकों यग-परिवर्तन हो चुके हैं। उसकी यह भी 
धारणा थी कि प्राय: सभी कलाएँ और विज्ञान बार बार पूर्णता को पहुँचकर विनष्ट 
हो चुके हैं । भौमिक परिवतेंन का मुख्य कारण उसकी सम्मति में ताप है। इसी प्रकार 
उसने मेघ, कुहरे, ओस, पाले, वर्षा, हिम, ओले, वायु, मेघ-गर्जन, बिजली, इन्द्रधनुप 
और उल्का इत्यादि अनेकों भौतिक तथ्यों की व्याख्या का प्रयत्न किया है। यद्यपि आज 
के ज्ञान की दष्टि से उसकी व्याख्याएँ विकट एवं परिहास योग्य प्रतीत होती है तथापि 
उसकी विज्ञेषता यह है कि उसने प्राकृतिक तथ्यों की व्याख्या प्राकृतिक हेतुओं से ही 
करने का प्रयत्न किया । किसी अति-प्राकृतिक हेतु को उसने स्वीकार नहीं 
किया है। 


यह पहले कहा जा चुका है कि अपनी कुलक्रमागत शिक्षा के कारण अरिस्तू का 
झकाव जीव-विज्ञान की ओर अधिक था | इस क्षेत्र में उसने बहुत अधिक श्रम और 
खोज की थी । अपने सम्राट शिष्य की आश्विक सहायता एवं अन्य शिष्यों और 
सहयोगियों की व्यक्तिगत बेज्ञानिक सहायता से उसने ऐगियन्‌ सागर के तटवर्ती 
प्रदेशों के पशु-पक्षियों एवं लता-वक्षों के संबंध में असंख्य तथ्यों और नमूनों को एकत्रित 
किया । अलैवज़ाण्डर की अपने बहेलियों, शिकारियों और मछआओं को यह आज्ञा थी कि 
अरिस्तू को जिस पदार्थ अथवा जीव के नमूनों की अथवा जानकारी की आवश्यकता 
हो वह उसको दी जाय । अरिस्तू का दृष्टिकोण इस प्रकार संतुलित था कि वह 
तथ्यों की विलक्षण विविधता और उनमें निहित आधारभूत नियम दोनों ही के पीछे 
समान रूप से पागल था । दोनों में से किसी की भी उपेक्षा करना उसको अभीष्ट 
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नहीं था । उसका विचार था कि सभी प्राकृतिक पदार्थों में चमत्कारपूर्णता उपलब्ध 
होती है, अतएव जो निम्न कोटि के जीवों की उपेक्षा करता है वह स्वयं अपनी उपेक्षा 
करता है । 


जीवों को उसने सरवत और अरवत दो कोटियों में बाँठा जो यद्यपि हमारे आज के 
मेरुदण्डवाले और बिना मेरुदण्डवाले जीव-विभाग से बिलकुल तो नहीं मिलता पर 
लगभग वसा ही विभाजन माना जा सकता है। उसने प्राणियों के इन्द्रिय-संस्थानों 
का और प्रवुत्तियों का भी विस्तृत वर्णन किया है। पश्ु, पक्षी, मछली इत्यादि 
के विषय में उनके रहने के स्थान, गर्भाधान के समय, स्थानानतरगमन, उनके रोग 
इत्यादि सभी संभव तथ्यों का विवेचन किया है । उसने यह भी लिखा है कि कुछ नर 
प्राणी भी दूध देते हें । प्रजनन-प्रक्रिया का उसने बड़ा सूक्ष्म अध्ययन किया था 
क्योंकि इसी के द्वारा प्रकृति व्यक्तियों का संहार और जातियों का संरक्षण करती है । 
इस प्रजनन-विज्ञान के क्षेत्र में १८वीं शताब्दी के अन्त तक अरिस्तू की समता करनेवाला 
कोई अन्य वज्ञानिक यूरोप में नहीं हुआ । प्राणियों की प्रवृत्तियों के दो केन्द्र हैं भोजन 
करना और प्रजनन करना । सन्‍्तान का लिग क्‍या होगा इसके विषय में भी उसने 
विचार किया था । उसने जुड़वाँ मानव सन्‍्तानों के तथ्य का भी अध्ययन किया था 
और उसने बतलाया है कि अधिक से अधिक पाँच शिशुओं के एक साथ जन्म का उल्लेख 
इतिहास में मिलता है । एक ऐसी माता का भी उल्लेख उसने किया है जिसने चार 
बार में २० बच्चों को उत्पन्न किया था। संभवतया उसको हमारे पौराणिक ४९ 
मरुदगणों का पता नहीं था । 


गर्भाधान और डिम्ब के विकास के संबंध में भी उसने बहुत कुछ लिखा है । 
मुर्गी के अण्डे में चज्े का विकास-क्रम उसने एक प्रयोग द्वारा अत्यन्त रोचक प्रकार से 
वर्णन किया है। इसी के सादृश्य पर उसने मानवीय गर्भ के विकास का भी वर्णन 
प्रस्तुत किया है । उसको जीवों के अंग-सादइ्य के आधार पर समग्र प्राणिजगत्‌ को 
एकता का भान था । एकाध स्थल पर तो वह आधुनिक विकासवाद के अत्यन्त समीप 
पहुँचा जैसा प्रतीत होता है । उसका कहना था कि प्रकृति के सतत विकास में कहीं 
स्पष्ट सीमाएँ नहीं बनी हैं। जड़ जगत से वनस्पति जगत्‌, वनस्पति जगत्‌ से प्राणि 
जगत्‌ और प्राणि जगत्‌ से मानव जगत्‌ में क्रमशः परिवर्तन थोड़ा थोड़ा करके होता 
गया है। वह वानर अथवा वनमानुष को प्राणियों और मनुष्यों की मध्यवर्ती कड़ी 
मानता है। पर यह जो उत्क्रान्तित्रम प्रकृति में दृष्टिगोचर हो रहा है इसकी प्रेरणा 
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कहीं बाहर से नहीं किन्तु स्वत्र एक आन्तरिक उद्देश्य की सस्ता में मिल रही है जिसको 
अरिस्त ने 'ऐन्तैलेखी कहा है। 


यह तो नितान्‍्त स्वाभाविक है कि अरिस्तू ने इस क्षेत्र में बहुत सी विचित्र भूले 
भी की हैं। इन भूलों में से कुछ उसके शिष्यों एबं सहयोगियों की भूलें भी हो सकती 
हैं। उसका पशुओं का इतिहास” नामक ग्रंथ जहाँ एक ओर अरिस्तू के समय की 
दृष्टि से महान्‌ वैज्ञानिक प्रगति का परिचायक है वहाँ आजकल की वैज्ञानिक प्रगति 
की दृष्टि से भूछों का भंडार भी है। क्योंकि उस समय मानव-शरीर की चीरफाइड़ 
को धामिक दृष्टि से गहंणीय समझा जाता था अतएव मानव-शरीर की आन्तरिक 
गठन का उसका ज्ञान पशुओं की शारीरिक गठन के ज्ञान की अपेक्षा हीन कोटि का था । 
इसी कारण उसने कहा है कि मनुष्य की पसलियों की संख्या आठ है ; स्त्रियों के दाँत 
संख्या में पुरुषों के दाँतों से कम होते हैं ; चेतना का स्थान मस्तिष्क नहीं हृदय है ; 
हृदय को धड़कन का रोग मनुष्यों को ही होता है । पशुओं के विषय में उसके कुछ 
अन्त विचारों का नमूना यह है :--चूहे ग्रीप्म ऋतु में पानी पीने पर मर जाते हैं ; 
हाथियों को केवल दो रोग होते हैं--सरदी और अफरा । फिर भी बहुत सी बातों में 
इस दिशा में मनुष्य ने अभी हाल में ही अरिस्तू से आगे कुछ ज्ञान प्राप्त कर पाया है। 


अरिस्तू की जिस रचना को आज पराविद्या” (मेताफीसिक्स) नाम दिया 
जाता है अरिस्तू उसको प्रथम दश्शनश्ञास्त्र (प्रोते फिलौसोफिया) अथवा देवविद्या 
(हे थियौलौोगिके ) कहता था । इसका विषय है मानव-विवेक की पहुँच की सीमा तक 
वास्तविक जगत्‌ के मूल में निहित कारणों और सिद्धान्तों की खोज करना | यही 
विद्या सर्वेश्रेष्ठ विद्या है। शेष सब विद्याएँ मानवीय ज्ञान के विशेष विभागों से 
संबंध रखती हैं अतएवं एकदेशीय हैं परन्तु पराविद्या समग्र मानव के समूचे ज्ञानक्षेत्र 
को अपनाती है अतएव उसका महत्त्व अद्वितीय है। फिर अन्य सब विज्ञान कुछ 
आधारभूत सिद्धान्तों को मानकर उनके ऊपर अपना निर्माण करते हैं, जैसे भौतिकी 
गति के अस्तित्व को स्वीकार करके अपना कार्य आरंभ करती है। परन्तु यह विज्ञान 
इन सिद्धान्तों की तथ्यता अथवा असत्यता के विषय में कुछ विचार नहीं कर सकते । 
पराविद्या इन आधारभूत सिद्धान्तों का भी परीक्षण और स्थापन करती है ।. मुख्य- 
तया पराविद्या में. (१) आदिकारणों, (२) सत्ता-तत््व एवं (३) उस नित्य 
अशरीरी और / का अनुसन्धान किया गया है जो जगत्‌ की सब गतियों और 
आकृतियों का कारण: हैं । " 
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सत्ता के अनुसन्धान में अरिस्तू ने पदार्थ को प्रधानता दी है। यह पदार्थ उसके 
मत में पूर्णतया व्यक्तिगत तत्त्व है तथा यह सवंदा उद्देश्य हो सकता है विधेय नहीं हो 
सकता । पदार्थ अपने सत्ताकाल म॑ परिवतंनों के होते रहने पर भी एकरूप रहता है । 
प्रशन हो सकता है कि इस पदार्थ के विश्लेषण करने पर इसके घटक तत्त्वों के रूप 
में हमको किन तत्त्वों की उपलब्धि हो सकती है तथा इसके विश्छेषण से इसका जो स्वरूप 
अथवा लक्षण हमको उपलब्ध होता है वह इसको किस प्रकार प्राप्त होता है ? 
उदाहरण के लिये किसी पदार्थ को ले सकते हैं, चाहे वह मनुप्य के द्वारा निर्मित 
हो चाहे प्रकृति द्वारा--जैसे एक ग्लास अथवा घोड़ा । प्रत्येक पदार्थ (ऊसिया) 
किसी भौतिक तत्त्व से निर्मित होता है तथा उसका कोई आकार होता है। जिस 
भौतिक तत्त्व से कोई पदार्थ बना होता है उसको अरिस्तू ने ही (हा) ले (भौतिक 
तत्त्व, मेंटर) कहा है। इस शब्द का अर्थ लकड़ी अथवा काप्ठ भी है। पदार्थ के 
रूप में अथवा आकार के लिए अरिस्तू ने अइदॉस्‌ (फॉर्म) शब्द का प्रयोग किया है । 
यह “मैटर'” और फ़ॉर्म का भेद एसा नहीं है जिसको हम किसी पदार्थ में एक दूसरे से 
पृथक्‌ करके देख सके ; हाँ, बुद्धि के द्वारा हम उसका विवेक कर सकते हैं। अरिस्त्‌ 
ने इस विश्लेषण को केवल मृत्त पदार्थों तक ही सीमित नहीं रखा है । उसने इसका 
विस्तार करके मानव-चरित्र जैसे अमूत्त तत्त्व के लिए भी इसको लागू किया है। एक 
सीमा तक इस विश्लेषण की तुलना हम सांख्य दर्शन के प्रकृति-विक्ृति संबंध से कर सकते 
हैं । पर अरिस्तू सांख्य की मूल-प्रकति को स्वीकार करने से हिचकिचाता है। 
अतएव वह वास्तविकता में प्रकृति के मूलरूप चार तत्त्वों--पृथ्वी, जल, वायु और 
अग्नि--को ही मानता है । यद्यपि उसका तक इन तत्त्वों को भी इनसे परे किसी 
सरलतर तत्त्व की विकृतियाँ मानने को विवश करता है तथापि वह किसी ऐसे तत्त्व 
की सत्ता को स्वीकार नहीं करना चाहता जो विकृति ( विशेष आकृति ) से 
सर्वथा शून्य हो । 


किसी भी पदार्थ में प्रकृति और आकृति--मैटर और फ़ॉर्म--का संबंध कोई 
स्थिर अथवा स्थायी संबंध नहीं है। प्रत्येक विकृति आगे विकसित होनेवाली 
विकृृति (विशेष आकृति) के लिए प्रकृति हो जाती है। उदाहरण के लिए टकसाल 
में जिस धातु के सिक्के बनने हैं वह प्रकृति अथवा मटर कहलायेगी । पहले यह धातु 
छोटे गोल खंडों में विभकत की जायगी । इन खंडों की धातु इनकी प्रकृति होगी और 
इनकी सोटठाई और गोलाई इनकी आकृति विशेष । अब इन्हीं खंडों में ठप्पे के द्वारा 
मूत्ति और अन्य चिन्ह अंकित किये जायेंगे। इस प्रकार जो परिपूर्णता को पहुँचे 
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हुए सिक्‍के तैयार होंगे उनकी दृष्टि से उनका पहले का गोल खंडों वाला रूप उनकी 
प्रकृति था और उन पर अब अंकित किये हुए चिन्ह उनकी आक्ृति--फ़ॉर्म । इसी 
प्रकार रुई अथवा ऊन से लेकर सूट की निर्मिति तक अनेकों प्रकृति-विकृृतियों का 
सिलसिला होना संभव है । वनस्पति-जगत्‌, जीव-जगत्‌ और मानव-जगत में भी यही 
प्रकृति-विकृति का सिलसिला चला करता है । वट-कणिका अंकुरित होकर पादप का 
रूप ग्रहण करती है, पौदा बढ़कर फलच्छायासमन्वित महान्‌ वट व॒ुक्ष बन जाता है । 
जीव-जगत्‌ में भी छोटा शिशु युवा बनता है अथवा अंडे में से बच्चा निकलता है और 
कालान्‍्तर में पूर्ण विकास को प्राप्त हो जाता है । इसी प्रकार का विकास क्रम मानव- 
जगत्‌ में भी दृष्टिगोचर होता है। पर यह विकास -क्रम तभी तक चलता है जब तक 
प्रारंभ को संभावना पूर्णतया अथंवती नहीं हो जाती । वट-कणिका से पादप और 
उससे पूर्ण विकसित बट व॒क्ष बस इससे आगे यह क्रम नहीं जाता । इसका आशय यह 
है कि बट-कणिका में जो संभावना अर्थवती होने के लिए निहित थी उसकी 
क्षमता पूर्ण बट व॒क्ष के रूप तक पहुँचने की थी । इसके उपरान्त वह स्वयं बट- 
कणिकाओं को उत्पन्न करने लगती है। यही बात अन्य क्षेत्रों में भी चरितार्थ 
होती है। अरिस्तू ने संभावना को “दीनामिस” और उसको पूर्णता-प्राप्ति को 
एनगंइया कहा है। 


जगत्‌ में जो परिवत्तंवत चलता रहता है--बह चाहे प्रकृति-कृत हो चाहे मानव- 
कृत--उसकी व्याख्या करने के लिए अरिस्तू ने अपना चार प्रकार के कारणों का 
सिद्धान्त निर्धारित किया। “कि कारणम्‌ ?” यह प्रइन अत्यन्त पुराना है.। उपनिषदों 
की भाँति यह प्रश्न प्राचीन यूनानी दाशेनिकों ने भी पूछा था और इसके विविध प्रकार 
के उत्तर दिये थे । अरिस्तू का विश्वास था कि इस जटिल प्रश्न का उत्तर यदि किसी 
ने सन्तोषप्रद प्रकार से दिया तो स्वयं उसब्े.छी। कारण के लिए ग्रीक भाषा में 
अइतिया” शब्द आता है। इसका अर्थ हेतु और निमित्त भी होता है। चार प्रकार 
के कारण अरिस्तू ने इस प्रकार गिनाये हैं--(१) मैटीरियलछ कॉज़-+ समवायी 
कारण (तो एक्ष्‌ है) वह पदार्थ जिससे कोई वस्तु निर्मित होती है; (२) फ़ॉमेल 
कॉज अर्थात्‌ वह नियम जिसके अनुसार कोई वस्तु विकसित या निर्मित हुई है ; 
(३) कर्ता अथवा वह शक्ति (एजेण्ट) जो परिवर्तन को गति प्रदान करता है (तौ 
होथेन्‌) (जिसको एक्रीशिएण्ट कॉज़ कहा गया है) ; और (४) परम अथवा चरम 
कारण फ़ाइनल कॉज़ जो इस समग्र प्रक्रिया का परिनिष्ठित परिणाम है (तो ह 
हैनैका + जिसके लिये जो) । यह चार प्रकार के कारण प्राकृतिक और भानव दोनों 
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ही स्तरों पर निरन्तर काम करते रहते हैं । प्राकृतिक जगत्‌ से यदि बट वृक्ष का 
उदाहरण लें तो बट-कणिका प्रथम कारण, वट के विकास का नियम द्वितीय कारण, 
जिस वट वक्ष की कणिका से यह नया वृक्ष उगा वह तृतीय कारण और चरम विकास-- 
अर्थात्‌ उस अवस्था की प्राप्ति जब कि यह वट भी वट-कणिकाओं को उत्पन्न करने 
लगे तथा जिसके लिए यह सब प्रक्रिया चलती है--चतुर्थ कारण है । मानव जगत 
में कुम्हार के द्वारा बने हुए घट को उदाहरण-स्वरूप ले सकते हैं। इस प्रसंग में 
मिट्टी प्रथम कारण है, घट की विशिष्ट आकृति अथवा घट-निर्माण का नियम दूसरा 
कारण है, कुम्भकार जिसकी चेप्टा से घट बना तीसरा कारण है और वह उद्देश्य अथवा 
निमित्त जो घट के निर्माण से सिद्ध होता है, जिसके लिये घट बना वह चौथा कारण है । 
कहीं कहीं अरिस्तू ने एक्रीशिएण्ट कॉज के अन्तर्गत गीता के पंचहेतुवाद के देव अथवा 
यदुच्छा को भी गिनाया है। किसी समवायी कारण से कर्ता के द्वारा किसी अन्य 
वस्तु के निर्माण की प्रक्रिया में गति (किनेसिस) की आवश्यकता होती है। अरिस्तू 
के मत में कार्य की उत्पत्ति के लिए समवायी कारण में गति होना अनिवाय है, कर्ता में 
उसका होना संभव नहीं । कर्ता के लिये तो समवायी कारण में गति को प्रेरित करना 
भर पर्याप्त है । सभी संकल्पित कार्यों में मुठभूत निमित्त कारण तो कर्ता का संकल्पित 
उद्देश्य अथवा विचार होता है और यह विचार तो स्वयं गतिमान होता नहीं । 
गतिरहित निमित्त कारण का पदार्थों में गति को प्रेरणा देना अरिस्तू के धर्मदर्शन का 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है। अरिस्तू गति के अनकों प्रकार मानता है जैसे 
(१) संभूति, (२) विनाश, (३) अन्यथाकरण, (४) वृद्धि (५) हानि, 
(६) देशान्तरीकरण--(क ) सरल, (ख) वर्त्तल--इत्यादि। इसके अतिरिक्त वह 
गति को सतत और श्ञाव्वत मानता है और इसी प्रकार सूप्टि को भी शाश्वत स्वीकार 
करता है । 


गति-सातत्य के लिए गति को नित्य प्रेरणा देनेवाले तत्त्व एवं एंसे नित्य पदार्थ की 
आवश्यकता है जिसमें नित्य गति की सत्ता बनी रह सके । जिस पदार्थ में नित्य गति 
की सत्ता रहती है मटर है ; इसी नित्यगति से मेटर में उत्तरोत्तर विशिष्ट आकारों का 
प्रादुर्भाव हुआ करता है। तथा जो तत्त्व इस गति को प्रेरणा देता है वह है देव 
(थियौस ) अथवा ईश्वर । यही अग्रेरित आद्य प्रेरक है (हो ऊ किनमेनॉन्‌ किनेइ ) । 
अरिस्तू ने मेताफीसिक्स की १२वीं पुस्तक में ईश्वर के स्वरूप का जो निरूपण किया है 
उसमें उपनिषत्प्रतिपादित ब्रह्म के सत्‌, चित्‌ और आनन्द तथा नित्यत्व आदि लक्षण 
तो मिलते हैं पर मुख्य भेद यह है कि अरिस्तू का ईश्वर जगत में व्याप्त नहीं है, वह संसार 
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के संसरण अथवा प्रक्रिया से परे और नितान्‍्त निरलिप्त है। उसकी उत्कृष्ट सत्तामात्र में 
बह कमनीयता है कि (मैटीरियल -- ) भौतिक जगत्‌ उससे प्रेरणा ग्रहण करके 
गतिमान बना रहता है और उत्तरोत्तर विकास को प्राप्त होता जाता है। पर ईश्वर 
शुद्ध सनातन तत्त्व है जिसका न इतिहास है न विकास । उसमें भौतिकता का छेश 
भी नहीं है। उसकी सत्ता जगत्‌ के अस्तित्व के लिए अपरिहाय है । प्रश्न हो सकता 
है कि यह ईश्वर, जो पूर्णतया निरंजन है, क्‍या निष्क्रिय भी है? अरिस्तू का ईश्वर 
शुद्ध क्रिया है पर ऐसी क्रिया जो गतिरहित है । ईश्वर की क्रिया शुद्ध चिन्तन-स्वरूप 
है और इस चिन्तन का विषय वह स्वयं अपने आप है । वह स्वयं चिन्तन करता है और 
उसका चिन्तन चिन्तन के विषय में है । क्योंकि इस चिन्तन-क्रिया में किसी प्रकार 
की विध्न-बाधा नहीं है अतएणव यह निरन्तर चलनेवाला चिन्तन नित्य आनन्द से 
समन्वित रहता है । ईश्वर स्वयं जगत्‌ के विषय में निश्चिन्त ही नहीं बेसुध है पर 
उसकी सत्ता भौतिक जगत्‌ में एक लछालरूसा अथवा क्षधा को जगाकर उसको निरन्तर 
गतिमान बनाये रहती है। जिस प्रकार संसार के अच्छे पदार्थ स्वयं स्थिर रहते 
हुंए भी दूसरों को अपनी अच्छाई से प्रेरित करके गतिमान करते हैं इसी प्रकार ईश्वर 
भी, जो कि सर्वोत्तम, शाइवत, आनन्दमय सजीव चिन्मय सत्ता है, सारे विश्व को 
कितनी प्रबल प्रेरणा दे सकता है यह कल्पना से परे की बात है। 


पर जिस १२वीं पुस्तक में ईश्वर की उपर्यक्त उदात्त सत्ता का विवरण मिलता है 

वहीं लगभग खगोलों के समधिक ५० अन्य स्वतंत्र प्रेरकों का भी वर्णन प्रस्तुत किया गया 
है । इन प्रेरकों का और आद्य प्रेरक का परस्पर कोई संबंध है भी या नहीं, इसकी चर्चा 
कहीं नहीं मिलती । जमंन विद्वान याएगर के मत में उपर्युक्त दो विभिन्न सिद्धान्त 
अरिस्तू के जीवन के विभिन्न समयों से संबंध रखते हैं । इतना तो स्पष्ट है कि उपर्युक्त 
दोनों विचारों में समन्वय करने का प्रयत्न नहीं किया गया । मध्यकालीन जिन ईसाई 
सन्त दाश्शनिकों ने अरिस्तू की देवविद्या को अपने धर्मशास्त्र का आधार बनाया उनको 
स्थापित करने में बड़ी कठिनाई का सामना 

पूछ्ल्नंधों क्ृतकार्य नहीं हो सके । 







अरिस्तू ने अपनी फ्राविद्या का आइभ अपने गुर के सिद्धान्तों का खंडन करने के 
लिये किया था । प्लातोन ने जो परिदृश्यमान जगत्‌ से परे आकृति जगत्‌ (४०070 
]02958 ) की सता का प्रतिपादन किया था वह अरिस्तू को मान्य नहीं था। 
पर उसने. जो ईश्वर के स्वरूप का निरूपण किया है उसके अनुसार बह शुद्ध आकृति 
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(]062) के अतिरिक्त और कुछ नहीं ठहरता क्योंकि उसमें भौतिकता का तो 
लेशमात्र भी नहीं है। 


समग्र दाशेनिक-चिन्तन और ज्ञानप्राप्ति का उद्देश्य है मानव-जीवन की उन्नति-- 
मनृष्य के सुख की वृद्धि । अतएव अरिस्तू ने मानव-जीवन के व्यावहारिक समुत्थान 
के विषय में भी विस्तार से विचार किया एवं सदाचार-शास्त्र और राजनीति-शास्त्र के 
क्षेत्र में अनेकों ग्रंथों की रचना की । मनुष्य के कार्यों को अरिस्तू ने दो दृष्टिकोणों से 
देखा है-- (१) व्यक्ति के कार्यों की दृष्टि से और (२) नागरिक समाज के सदस्य 
की दृष्टि से । पर यह तो दृष्टिकोण का भेद है और यह भेद मनुष्य के कार्यो को 
समझने की दृष्टि से किया गया है । व्यक्ति के कार्यों की नीति का विवेचन सदाचार - 
शास्त्र (ऐथिक्स) में किया गया है और मानव के नागरिक रूप और तत्संबंधी 
नागरिक व्यवस्था का विवेचन राजनीतिशास्त्र (पौलिटिक्स) में किया गया है। 
पर उपर्यक्त दोनों विवेचन और दोनों ग्रंथ एक दूसरे से बिलकुल पृथक्‌ और 
अछते हों, ऐसी बात नहीं है। दोनों ग्रंथों में बहुधा एक दूसरे की ओर संकेत 
किया गया है । 


व्यावहारिक जगत्‌ में सर्वश्रेष्ठ कला राजनीति है क्योंकि यह अपने उद्देश्यों की 
सिद्धि के लिए अन्य सब कलाओं द्वारा प्रस्तुत वस्तुओं का उपयोग करती है । अन्य सब 
कलाओं के लिए मार्ग-निर्देश भी राजनीति से ही प्राप्त होता है । पर राजनीति को 
एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण शाखा आचारशास्त्र है जिसमें नगर के प्रत्येक व्यक्ति के लिये 
श्रेष्ठ जीवन की खोज की जाती है। जहाँ तक श्रेप्ठ जीवन के सामान्य लक्षण का 
संबंध है इसके विषय में अरिस्तू और उसका गुरू प्लातोन दोनों का एक मत था कि 
सुखी जीवन श्रेष्ठ जीवन है। मानव के लिए सुखी जीवन की तीन शर्तें प्लातोन ने 
निर्धारित की थीं--(१) ऐसा जीवन स्वतः वांछनीय होना चाहिये, (२) स्वत: 
पर्याप्त होना चाहिये और (३) एवं बुद्धिमान्‌ मनुष्य की दृष्टि में अन्य सब प्रकार के 
जीवनों से वरेण्य होना चाहियें। इन तीन शर्तों को पूरा करनेवाले जीवन का लक्षण 
बतलाने के पूर्व हमको मनृष्य की वृत्ति को भी जान लेना आवश्यक है। किसी भी 
वस्तु अथवा व्यक्ति की वृत्ति से तात्पर्य उस विशेष कर्म से है जिसको वह वस्तु या व्यक्ति 
ही कर सकता है। जैसे नेत्र की वृत्ति देखना है। इसी प्रकार मनुष्य की वृत्ति 
जीवन का वह विशिष्ट प्रकार होगा जो मनुष्य के अतिरिक्त अन्य किसी का--ईए्वर 
अथवा मनब्येतर प्राणी का--भागधेय नहीं है। इन सब बातों पर विचार करके 
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अरिस्तू इस निर्णय पर पहुँचता है कि मनुष्य के लिए सुखी जीवन वह होगा जो सक्तिय 
हो और परिपूर्णतया श्रेष्ठ अच्छाई के अनुसार व्यतीत किया गया हो । इस प्रकार के 
जीवन के लिए कुछ भौतिक सुविधाओं का सौभाग्य भी आवश्यक होता है। 
मित्रों का साहचर्य, पर्याप्त धन-सम्पत्ति और स्वास्थ्य यह सुखी जीवन के 
बाह्य साधन हैं । 


सुखी जीवन श्रेष्ठ भलाई अथवा अच्छाई के अनुसार व्यतीत किया गया जीवन 
है । अतएव यह प्रश्न उठता है कि श्रेष्ठ भलाई क्‍या है। भलाई दो प्रकार की होती 
है, एक ब॒द्धि की भलाई और दूसरी चरित्र की भलाई । बुद्धि की भलाई अथवा सद्‌- 
बुद्धि हमको यह बतलाती है कि सुखी जीवन का नियम क्या है और चरित्र की भलाई 
अथवा सच्चरित्रता हमको उस नियम के अनुसार आचरण करने में समर्थ बनाती है । 
इन दोनों की ही सहायता से मनृष्य आचारबवान मनृपष्य बनता है। मनष्य की शिक्षा 
में सदनुशासन द्वारा चरित्र की भलाई बुद्धि की भलाई की अपेक्षा पहले सिखाई जानी 
चाहिए । जब हम मनोवेग एवं कामनाओं आदि सहज प्रवृत्तियों पर संयम रखना 
सीख लेते हैँ तब हमारी बद्धि को वह सौम्यावस्था प्राप्त होती है जिससे हम जीवन 
के सन्नियमों को समझ सकते हैं । सच्चरित्रता की उपलब्धि सत्कर्मों को बारंबार 
करने से प्राप्त होती है। 


सच्चरित्रता के लिए सत्कर्म का लक्षण जानना आवश्यक है । अरिस्तू ने 
सच्चरित्रता और सत्कमं का निर्णय करने के लिये मध्यममार्ग (मेसॉतेस्‌) का निरूपण 
किया है। सच्चरित्रता हमारी संकल्पशक्ति की वह व्यवस्था है जो हमारे व्यक्तित्व 
की अवेक्षा में मध्यममार्ग का अनुसरण करती है और मध्यममार्ग का निर्धारण विवेक 
द्वारा उसी प्रकार किया जाता है जिस प्रकार कोई समझदार कर सकता है। इसका 
उदाहरण देने के लिये अरिस्त ने अनेकों सहज मानवीय प्रव॒ृत्तियों का विवरण उपस्थित 
किया है। अथने विषय में दूसरों को सूचना देना मनुष्य की सहज प्रवृत्ति है, इस 
आत्मप्रकाशन के तीन प्रकार हो सकते हँ-( १) गर्वोक्तियों 6रा अपने को वास्तविकता 
से बढ़कर बतलाना, (२) आत्मावसादन द्वारा अपने को वास्तविकता से हीन बतलाना 
और (३) अपने विषय में यथार्थ तथ्य ककछ्ला । इस प्रसंग (१) और (२) में अति 
का आश्रय लिया गया है और (३) में मध्यममार्गय का । इसी प्रकार साहस, उदारता, 
संयम, सत्यपरायणता, स्वाभिमान इत्यादि सदगुण, सत्कर्म अथवा सच््चरिन्नता के अंग 
दो अतिशयों के मध्यवर्ती गुण हैं। इस मध्यममार्ग को अपने संबंध में जानकर 
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उसका अनुसरण करना सच्चरित्रता है । इसके लिये (जैसा कि ऊपर कह आये है) 
सदबृद्धि और सदाचरण के अभ्यास की आवश्यकता होती है । अरिस्तू को मनुष्य 
की इच्छा (संकल्प )-शक्ति की स्वतंत्रता का सिद्धान्त मान्य है और वह मनुष्य को 
उसके कार्यों के लिये उत्तरदायी मानता है। उसके मत में व्यावहारिक बृद्धिमत्ता 
का लक्षण है मानव के लिए श्रेष्ठ जीवन के सामान्य स्वरूप को जानते हुए उसके प्रकाश 
में उन कार्यो को करना जो वास्तव में मनुष्य के लिये भले हों । 

पर सबसे अन्त में अरिस्तृ चिन्तन और मननपूर्ण जीवन को सर्वोच्च स्थान देता 
है । नागरिक जीवन के सब कार्य और सारी व्यवस्थाएँ हें अवकाश की उपलब्धि 
के लिए। अवकाश-काल में मनुष्य भौतिक जीवन के बाधा-बंधनों से मुक्त होकर 
आत्मतंत्रता की स्थिति को प्राप्त करता है। इसका उपयोग मनुष्य आत्मचिन्तन, 
जानवचिन्तन और कलाचिन्तन में करके मानवीय सीमाओं के भीतर ईश्वरीय अनुभव 
प्राप्त करता है। जो सुख ईश्वर को स्वतः निः्य उपलब्ध है उसको मनृप्य अवकाश के 
चिन्तनमय क्षणों में उपभोग करके मानव के विकास के चरम शिखर पर आखछूढ़ हो 
पाता है। अरिस्त के मत में इस प्रकार का जीवन मानव-जीवन में निहित दिव्य- 
जीवन का अनुसरण करता है और इसके अनुसरण से मनुष्य को यथाशक्ति अपने को 
अमर बनाने का प्रयत्न करना चाहिये । इस प्रकार प्लातोन की प्रतिध्वनि अरिस्तू के 
चिन्तन में पुनः पुनः हठात्‌ फूट पड़ती है । 


सदाचार-शास्त्र के पूरक राजनीति-शास्त्र, गृह-प्रबन्ध-शास्त्र एवं अथेन्स के संविधान 
में अरिस्त्‌ ने अपने राजनीति और अर्थनीति संबंधी विचारों को व्यक्त किया है । इस 
विषय पर हम अगले प्रकरण में पृथक से विचार करेंगे । इस प्रकरण के शेष भाग में 
काव्य-कला और भाषण-कला के संबंध में अरिस्तू के विचारों का अत्यन्त संक्षिप्त 
परिचय देकर इसको समाप्त करेंगे । 


अरिस्तू की राजनीति संबंधी रचनाओं को पढ़ने से पता चलता है कि यूनानी लोग 
पर्याप्त राजनीतिक चेतना से युक्त और व्यवहारप्रवण (मुकदमेबाज़) थे। सॉक्रातेस 
से कुछ समय पहले से ही सौफिस्त नामक विदेशी आचाय॑ लोग अधेन्सवासियों कों 
भाषण-कला एवं श्रोताओं के विचारों के नेतृत्व करने की कला की शिक्षा देने लगे थे । 
इतना ही नहीं इस विषय पर कुछ पुस्तकें भी लिखी जा चुकी थीं। इसांक्रातेस्‌ का 
“विद्यालय तो विशेष रूप से इसी कला की शिक्षा देता था। अरिस्तू की “रेतौरिका' 
नामक पुस्तक की विशेषता यह है कि पूर्ववर्ती लेखकों की अपेक्षा उसने भाषण में युवित- 
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्श्डः 


युक्तता को अधिक महत्त्व प्रदान किया है जब कि पूषवर्ती विद्वानों ने श्रोताओं की 
भावकता और मनोवेगों को उत्तेजित करने पर अधिक बल दिया था। अरिस्तू के 
अनुसार रेतौरिक मनुष्यों को किसी भी विषय पर अपने अनुकूल बनाने के संभव 
उपायों को देख पाने की शक्ति है। मनुष्यों को मना लेने के दो उपाय हैं-(१) बिना 
विशेष अध्ययन के साक्षियों, यंत्रणा अथवा लिखित प्रमाणों द्वारा तथा (२) बक्‍ता के 
विशेषाध्ययन इत्यादि से प्रस्तुत भाषण द्वारा । इस द्वितीय के तीन प्रकार हैं-- 
(१) वक्ता के चरित्र अथवा व्यक्तित्व से संबंध रखनेबाला प्रकार, (२) श्रोताओं 
में मनोवेगों को भड़कानेवाला प्रकार और (३) केवल युक्तियों के बल पर उपपत्ति 
अथवा उसके आभास को उत्पन्न करनेवाला । युक्तियाँ भी दो प्रकार की होती हैं-- 
विशेष और सामान्य । 


भाषण-कला के तीन भेद हँ-(१) परामर्शदाता की वक्‍तृत्व कछा किसी भावी 
कार्य-पद्धति की भलाई-बुराई को प्रदर्शित करती है, (२) समर्थक की वक्‍तृत्व-कला 
किसी भूतकालिक कर्म की वैधता अथवा अवैधता को सिद्ध करती है और (३) 
प्रदशनात्मक बकतृत्व-कला किसी विद्यमान वस्तु अथवा व्यक्ति की उत्तमता अथवा 
नीचता को प्रदर्शित करती है। इसके अतिरिक्त अरिस्तू ने यह भी बतलाया है कि 
(क) राजनीतिक भाषणों में, (ख) घोषणात्मक व्याख्यानों में तथा (ग) न्याया- 
लयों की वक्‍तृताओं में किस प्रकार की युक्तियाँ उचित और उपयोगी होती हैं 
“रेतौरिका” की अन्तिम पुस्तक में अरिस्तू ने शैली का विस्तृत विवेचन किया है एवं 
(१) स्पष्टता अथवा प्रसादगृण और (२) औचित्य, यह दो'शैली के विशेष गुण 
माने हैं। इन गुणों की उपलब्धि के उपायों की चर्चा भी की गई है। भाषण की 
गद्यशैली में प्रच्छन्न भाव से लय का भी उपयोग किया जाना चाहिये । 


अरिस्तू के पू्ववर्ती लेखकों ने भाषण को अनेकों भागों में विभकत करने की 
योजनाएँ प्रस्तुत की थीं । अरिस्तू ने इनका परिह्यास किया है। उसके मत में किसी भी 
भाषण के केवल दो ही अंग हो सकते हैं--( १)" अपने पक्ष का कथन और (२) उसका 
उपपत्तिपूर्वक प्रतिपादन। इसके विपरीत इसाँक्रातेस ने भाषण के चार अंग गिनाये 
थे-- ( १) भूमिका, (२) अपने पक्ष का कथन, (३) उपपत्ति और (४) समा- 
रोप। अरिस्तू इन चार अंगों को तो यथाकर्थंत्रित्‌ स्वीकार कर लेने को तैयार 
था पर इससे अधिक अंगविभाग उसको कदापि मान्य नहीं था । प्राचीन 
काल में इस विद्या का अधिक मान था पर आजकल इसकी, उतनी प्रतिष्ठा 
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नहीं रही है । हाँ, हाल ही में अमेरिका में इसके प्रति आस्था का पुनरुत्थान घटित 
हुआ है । 


अरिस्तू का काव्यज्ञास्त्र ( परी पोइतिकेस ) आकार में अत्यन्त छोटी किन्तु 
महत्त्व में अत्यन्त गौरवशाली पुस्तक है। इसका नामार्थ है काव्यरचना अथवा 
केवल रचनाशास्त्र । इस पुस्तक का यूरोप के साहित्य पर बड़ा गहरा प्रभाव पड़ा। 
इटली, फ्रांस और स्पेन की नाटय-रचनाओं का नियंत्रण इस ग्रंथ के द्वारा सुदीर्ध काल 
तक होता रहा । अरिस्तू ने इसका प्रणयन बड़ी तंयारी के उपरान्त किया था पर यह 
अत्यन्त खेद का विषय है कि यह ग्रंथ अभी तक खंडित रूप में ही मिलता है । कहते हैं 
कि इसकी एक पुस्तक और थी जो आजकल उपलब्ध नहीं होती । 


प्लातोन ने अपनी कल्पना के आदर्शे-नगर से कवियों को बहिष्कृत कर दिया था । 
उसके मत में वास्तविक जगत्‌ आदशें जगत की धुंधली प्रतिकृति है और काव्य इस 
धुधली प्रतिकृति की और भी धुूधली प्रतिकृति होने के कारण सत्य से दुगुनी दूरी 
पर है अतएव त्याज्य है। अरिस्तू ने इस सिद्धान्त का विरोध किया और काव्य एवं 
उसकी विभिन्न शाखाओं के विषय में एक वैज्ञानिक दृष्टिकोण प्रस्तुत करने के लिए 
इस ग्रंथ की रचना की । यह दुर्भाग्य ही माना जायगा कि इस पुस्तक का जो भाग 
उपलब्ध है उसमें सामान्य भूमिका के पश्चात्‌ केवल नाटक और नाटक के क्षेत्र में 
भी केवल गंभीर प्रकृति के त्रागेदी (दु:खान्त नाटक ) का ही विशेष प्रतिपादन मिलता 
है । गीतिकाव्य, महाकाव्य इत्यादि अन्य काव्यांगों के विषय का प्रतिपादन जिस 
भाग में था वह या तो लिखा ही नहीं गया या सव्वंदा के लिये खो गया है । 


काव्य के विषय में अरिस्तू के दृष्टिकोण में किसी प्रकार की रहस्यात्मक भावना 
नहीं थी । इस बिषय में उसका दृष्टिकोण नितान्त व्य|वहारिक और व्यक्तिनिरपेक्ष 
है। काब्य को अरिस्तू भी अपने गुरु के समान जीवन की अनुकृति (मीमेसिस्‌ ) 
मानता है। इस परिभाषा के विषय में ग्रीक जगत्‌ में किसी को आपत्ति नहीं थी 
क्योंकि उनकी कला सभी क्षेत्रों में अनुकरणात्मक थी । पर इसका अर्थ यह नहीं समझा 
जाना चाहिये जो प्लातोन ने समझा था। कविता जीवन का अनुकरण है अतएव 
वह जीवन की निर्जीव छाया है, ऐसा समझना भारी भूल होगी। हम सोते-जागते 
सब समय जीवन और उसके अनुभवों से घिरे रहते हैं, यही दशा कवियों और 
कलाकारों की भी होती है। पर उनकी सहानुभूतिपूर्ण अनुभव करने की शक्ति-- 
संब्रेदनवी लता---अन्य साधारण जनों की अपेक्षा अधिक समर्थ और सूक्ष्म होती है । 

हे 
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जब वे इस अनुभव का कलाक्ृतियों में अनुकरण करते हैं तो वे उसके साथ में अपने 
व्यक्तित्व और अपनी कल्पना का योग कर देते हैं जिसके कारण उनकी रचनाएँ न तो 
जीवन की फोटोग्राफ के सदृश शत-प्रतिशत (मक्षिकास्थाने मक्षिका) नकल होती हैं 
और न जीवन की निर्जीव धुृंधली छाया । कल्पना का योग उनको अनुप्राणित 
करके आनन्दमय और आकर्षक बना देता है। काव्य और नाटक के क्षेत्र में गभ्रीक 
कलाकारों ने अपने देश की पौराणिक गाथाओं को बार बार ग्रहण किया है। यदि 
कविता और नाटक केवल अनुकृतिमात्र होते तो एक विषय पर विविध कवियों द्वारा 
रची गई कृतियाँ बिलकुल एक सी होतीं । पर वास्तविक स्थिति ऐसी नहीं है । 
एक ही कथावस्तु विभिन्न कलाकारों के व्यक्तित्व और कल्पना के रंग से अनुरंजित होकर 
हमारे सामने एक पृथक्‌ कलाकृति के रूप में आती है । प्रत्येक कवि की रचना एक 
ही कथावस्तु की अनुकृृति भी है पर क्योंकि उसके व्यक्तित्व नें उसकी अपनी सी व्याख्या 
प्रस्तुत की है अतएवं वह अन्य कवियों की उसी विषय की अन्य प्रकार के व्यक्तित्व 
द्वारा की गई व्याख्या से पृथक है। भारतवर्ष में रामचरित को लेकर वाल्मीकि- 
रामायण, अध्यात्म-रामायण, कम्बरामायण, रामचरितमानस, रामचन्द्रिका, कृत्तिवासी 
रामायण एवं पं ० राधेश्याम की रामायण इत्यादि न जाने कितनी रचनाएँ प्रस्तुत की 
गई हैं । वे सभी रामचरित की अनुकृतियाँ हैं पर विभिन्न कवियों के व्यक्तित्व और 
कल्पना की अनिवाय॑ पृथकता के कारण वे सब एक दूसरे से भिन्न हैं । 


इसी सिद्धान्त से संबद्ध पर नाटक के (विशेषकर गंभीर अथवा दुःखान्त नाटक के ) 
संबंध से उदाहृत अरिस्तू का काव्य की उपयोगिता का सिद्धान्त है। इसको भाव- 
विरेचन का (काथार्सिस्‌ का) सिद्धान्त कहा जाता है। दैनिक जीवन में हमको अनेकों 
बार भावातिरेक का अनुभव करना पड़ता है। बहुत सी परिस्थितियों में मन्युवेग 
(क्रोध अथवा शोक के वेग) के कटु घूंट को पीना पड़ता है । यह सब हमारे मानसिक 
और शारीरिक स्वास्थ्य और संतुलन के लिये खतरे की बात है। इसी प्रकार के 
“मनोवेगों के प्रशमन के लिये अथेन्‍्स में एवं अन्य,स्थानों में भी दियौनीसिया नामक उत्सव 
के समय नाटकों का-अभिनय किया जाला था। कवि अपनी कल्पना द्वारा प्राचीन 
यूनानी देवी-देवताओं और वीर पुरुषों तथा रमणियों के कार्यकलाप को अपनी नाटब- 
कृति के रूप में प्रस्तुत करता था। अभिनेता और नृत्यमंडलियाँ उसी को रंगमंच पर 
प्रस्तुत करते थे और जनता अपनी कल्पना के द्वारा उसके साथ तन्‍्मय होकर यथाशक्ति' 
उनके प्रेम, शोक, क्रोध का अनुभव करते हुए इन भावों के अपने हुदय में संचित अतिरेक 
की अभिव्यक्ति (परोक्षापरोक्ष-अभिव्यक्षित) द्वारा उससे मुक्त होकर पुसः मानसिक 
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और शारीरिक संतुलन और स्वास्थ्य को प्राप्त कर लेती थी । यह तो हमको 
ज्ञात ही है कि अरिस्तू राजवद्य का पुत्र था और उसको वेद्यकशास्त्र का अच्छा 
ज्ञान था। यह भाव-विरेचन का सिद्धान्त उसने इसी ज्ञान के सहारे प्रतिपादित किया 
था। पर इस सिद्धान्त में आधुनिक मनोविज्ञान के अवचेतन मानस के सिद्धान्त का 
पूर्वाभास भी दुृष्टिगोचर होता है। अरिस्तू के समय की जनता वर्ष भर में दो बार 
इस भाव-विरेचन-योग को ग्रहण करती थी । आधुनिक जगत्‌ के दैनिक नाटक और 
सिनेमा के तमाशों को तो अरिस्तू्‌ भावसंग्रहणी का ही नाम देता एवं मानव-चरित्र पर 
इन तमाशों का जो प्रभाव पड़ रहा है उसको देखते हुए उसका ऐसा कहना अनुचित 
भी नहीं होता । कला के रूप में साविकता ( (४४क्‍7८/५०(५) रहती है, यह तथ्य 
अरिस्तू ने अपने गुरु से ग्रहण किया था पर कला का उद्देश्य जीवन की प्रत्यभिव्यवित 
के द्वारा एक विशिष्ट प्रकार का आनन्द-प्रदान हमारे जीवन में भाव-संतुलून की 
स्थापना करना है, यह अरिस्तू की आलोचनाशास्त्र को अपनी देन थी । आदर्श नगर- 
व्यवस्था में कवि की शिक्षक और भाव-संशोधक के रूप में आवश्यकता रहती है। 


जैसा कि कहा जा चुका है कि अरिस्तू ने इस ग्रंथ में विशेष रूप से त्रागेदी नामक 
नाटक का ही विवरण उपस्थित किया है। यह नाटक ऐसे कार्य की प्रत्यभिव्यक्ति 
है जो गंभीर, पूर्ण और कुछ विद्ञालता लिये हो । इसकी भाषा नाटक के विविध 
भागों में प्राप्त होनेवाले कलात्मक अलंकारों से सजी-बजी होनी चाहिये । प्रत्यभि- 
व्यक्ति क्रियात्मक होनी चाहिये, वर्णनात्मक नहीं । करुणा और भय को (दशकों और 
पाठकों में ) उत्पन्न करके नाटक को उनमें इन्हीं तथा अन्य मनोवेगों का परिष्कार करने 
की क्षमता होनी चाहिये । त्रागेदी के ६ अंग अथवा तत्त्व होते हैं-- ( १) दृश्यमान 
रूप (औप्सिस्‌), (२) गीति (मैलोपोइया), (३) शब्द-चयन (लैक्षिस), (४) 
कथावस्तु (मीथॉस्‌ ), (५) चरित्र (एथॉस) और (६) विचार (दियानोइया) । 
आधी से अधिक पुस्तक में अरिस्तू ने इन्हीं विषयों का विवेचन किया है। तदुपरांत 
भाषा के संबंध में व्याकरण और अलूुकारों का भी थोड़ा विवेचन किया है। शेष 
पुस्तक में महाकाव्य एवं महाकाव्य और त्रागेदी के भेद का प्रतिपादन किया है । 
प्रस्तुत लेखक अरिस्तू के काव्यश्ञास्त्र और भरत मुनि के नाटचशास्त्र के तुलनात्मक 
अध्ययन में संलग्न है और इस विषय में निकट भविष्य में विस्तारपूर्वक लिखने का 
संकल्प किये है। इस समय इतना ही पर्याप्त है । 

उपर्युक्त पृष्ठों में अरिस्तू के विपुल साहित्य में निहित विचारों का अत्यन्त संक्षिप्त 
विवरण अस्तुत करने का असंभव प्रयत्न किया गया है। ऐसी आशा नहीं है कि इस 
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विवरण को संतोषप्रद समझा जाय । संस्कृत की पुरानी लोकोक्ति को कि 
अकरणान्मन्दकरणं श्रेयः अथवा अंग्रेजी की उक्ति को कि 80०7रलप्रगह 5 
7९६८४ (१27 7007778 दृष्टि में रखकर यह धृष्टता की गई है। प्रसिद्ध 
फ्रेंच विद्वान लियाँ रोबिन्‌ ने अपनी पुस्तक ,8 ?९752८ (57200(०८८ >- ०7८८६ 
[#0प९४7४ में अरिस्तू के विषय में सबसे लरूम्बा अध्याय लिखकर उसकी 
महत्ता का प्रतिपादन एक वाक्य में इस प्रकार किया है--“76€ एछ95 ७ 
7स्‍000ए7 हारएट[०7३८080 क्रात॑ 9 7795067 (८७८१८. “समर्थ विश्वज्ञ 
और सिद्ध शिक्षक” एवं न्ञानिनां गुरु: अरिस्तू दर्शन-जगत्‌ में स्वेदा 
के लिए अमर है। चिरकाल तक ज्ञान-विज्ञान की प्रगति में उसके विचार बाधक 
बने तो इसमें उसका दोष नहीं था । उसने कहीं भी सर्वज्ञता का दावा नहीं 
किया । गलती की तो उसके पश्चात्‌ आनेवाली पीढ़ियों ने । दाशनिकों का सच्चा 
सत्कार है उनके विचारों की निर्मम आलोचना--जैसा कि स्वयं अरिस्तू ने अपने 
गुरु के विषय में किया । पर उसके शिष्यों ने उसकी आलोचना न करके उसको 
सर्वेज्ञ मान लिया । 


अरिस्तू की राजनीति (बहिरज्भ) 


अरिस्तू की राजनीति नामक पुस्तक उसकी सदाचार-शास्त्र नामक पुस्तक से 
घनिष्ठ संबंध रखती है। वास्तव में यह दोनों पुस्तकें एक दूसरी की प्रक 
हैं। दोनों पुस्तकों में यत्र-तत्र एक दूसरी के प्रति संकेत मिलते हैं । पर कुछ 
समस्याएँ ऐसी हैं जो अरिस्तू की प्रायः सभी रचनाओं के संबंध में 
समान रूप से पाई जाती हैं। इन रचनाओं का वतेमान रूप इनके संपादकों के द्वारा 
दिया हुआ है जो आधुनिक संपादकों के लिये कठिनाइयाँ उत्पन्न करता है। अनेकों 
रचनाओं की अवान्तर पुस्तकों का क्रम इतना उलझा हुआ है कि उसका सर्वेसम्मत 
हल उपलब्ध हो ही नहीं सकता । विशेष रूप से यह कठिनाई मेताफीसिक्स (पराविद्या ) 
और पौलिटिक्स (राजनीति) नामक रचनाओं के विषय में सामने आती है। अनेकों 
स्थानों पर लेखक ने प्रतिज्ञा की है कि वह अम॒क विषय पर आगे चलकर विचार करेगा 
पर उसने ऐसा नहीं किया । एकाधघ बार जिस बात का उसने तत्काल आगे बिचार 
करने का संकेत दिया है उसका विवेचन बहुत दूर आगे चलकर किया है। अनेकों बार 
जो बात उसने एक स्थान पर कही है उसका अन्यत्र कहीं.स्वयं विरोध अथवा खंडन किया है। 
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पुनरावृत्ति की तो कोई बात ही नहीं । ऐसी विचित्र स्थिति का कारण यह है कि अरिस्तू 
के प्रकाशित ग्रंथ-वे ग्रंथ जिनको उसने अंतिम एवं पूर्ण रूप देकर स्वयं प्रकाशित किया 
था--सब लुप्त हो गये । जो रचनाएँ आज उसके नाम से हमको उपलब्ध हैं वे या तो 
स्वयं उसके द्वारा अथवा उसके शिष्यों द्वारा प्रस्तुत किये उसके व्याख्यानों के 
संक्षिप्त स्मृति-सूत्र-तोट्स--है । इन्हीं को उनके संपादकों ने अपनी सूझ बूझ के 
अनुसार नाना ग्रंथों के रूप में ग्रथित कर दिया है। क्योंकि संपादन का कार्य लेखक 
के जीवन-काल से संकड़ों वर्ष पीछे हुआ अतएव उसके सम्प्रदाय के अन्य विद्वानों की 
कतिपय रचनाएँ भी विचार-साम्य के आधार पर अज्ञात भाव से अरिस्तू की रचना- 
राशि में सम्मिलित हो गईं । बहुत सी सामग्री स्वयं अरिस्तू ने ही नोट्स के रूप में 
जानकारी का संग्रह करने के लिये एकत्रित की थी ; इसमें से बहुत कुछ नष्ट हो गई 
और कुछ उसकी रचनाओं में संगृहीत हो गई । 


इन्हीं सब कारणों से अरिस्तू की राजनीति की पुस्तकों का क्रम भी एक समस्या 
बन गया है । आधुनिक विद्वानों और संपादकों ने इस क्रम की बड़ी बारीकी के साथ 
आलोचना की है। प्राचीन ग्रीक ग्रंथों में पुस्तकों के भागों की गणना वर्णमाला के 
अक्षरों द्वारा की जाती थी । ग्रंथ का एक भाग पुस्तक कहलाता था और उसका संबंध 
विषय विवेचन नहीं होता था । कारण यह था कि ग्रंथ उस समय विद्येष प्रकार से तैयार 
किये हुए चमड़े पर लिखें जाते थे । ग्रंथ का जितना भाग एक खाल पर आ जाता था 
एक पुस्तक कहलाता था । प्लातोन की रिपब्लिक में १० और अरिस्तू की राजनीति 
में ८ पुस्तकें हैं। इसका अर्थ यह है कि प्रथम ग्रंथ १० खालों पर लिखा जाता था 
और दूसरा ८ खालों पर । कॉर्नफोर्ड ने इसीलिए अपने रिपब्लिक के अनुवाद में 
इस चर्मे-बुद्धि का परित्याग कर विषय के प्रतिपादन की दृष्टि से अध्यायों की 
कल्पना की है । 


इस विषय पर प्रायः सभी संपादक एकमत हैं कि राजनीति” एकीकृत अथवा 
समरस रचना नहीं है। यह परस्पर संबंध रखनेवाले विविध निबंधों का समूह है 
जो किसी आदर क्रम में ग्रथित नहीं किये जा सके । यह भी संभव है कि यह सब निबंध 
विभिन्न समय पर प्रस्तुत किये गये हों । जिन पृथक्‌ पृथक्‌ निबंधों का संग्रह इस ग्रंथ 
को बतलाया जाता है उनकी संख्या ५ अथवा ६ है। (१) प्रथम निबंध में गृहस्थी 
का वर्णन किया गया है जो नितानत स्वाभाविक और आवश्यक है क्‍योंकि गृहस्थियाँ 
ही क्रमश: विकसित होकर कालान्तर में नगर-राष्ट्र का रूप धारण कर लेती हैँ । 
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यह निबंध प्रस्तुत ग्रंथ की प्रथम पुस्तक है । (२) दूसरा निबंध आदर व्यवस्थाओं का 
बर्णन करता है । इसमें उन आदर्श व्यवस्थाओं का भी वर्णन है जिनका केवल से द्वान्तिक 
रूप में प्रस्ताव किया गया था और उन व्यवस्थाओं का भी वर्णन है जो अनेकों राष्ट्रों में 
व्यवहार में आ रही थीं और आदशेरूप होने के कारण सम्मान की दृष्टि से देखी जाती 
थीं। राजनीति में यह निबंध दूसरी पुस्तक है। (३) तीसरे भाग में (जो कि राजनीति 
की तीसरी पुस्तक है ) राजनीतिक व्यवस्था के सामान्य सिद्धान्तों की चर्चा है--जैसे 
नागरिकता का स्वरूप, संविधानों अथवा व्यवस्थाओं के भेद, विविध व्यवस्थाओं में 
न्याय-वितरण के सिद्धान्त एवं राजपद के सिद्धान्त इत्यादि। (४) चौथे भाग में 
जो कि राजनीति की दो (एवं कुछ विद्वानों के मत में तीन) पुस्तकों में फेला हुआ है 
क्रियात्मक एवं वास्तविक राजनीति का वर्णन है। व्यवहार में विविध प्रकार के 
सिद्धान्तों में किस प्रकार समझौता और सम्मिश्रण होता है और आदशे सिद्धान्त किस 
प्रकार नीचे उतर आते हैं यह सब विषय इस भाग में पाये जाते हैं एवं राजनीति की चौथी 
और पाँचवीं पुस्तकें इसी विषय को समपित हैं । छठी पुस्तक को भी कुछ आलोचक 
इसी' चौथे भाग के अन्तगंत मानते हैं । कुछ अन्य विद्वान इसको पाँचवाँ भाग मानते 
हैं। इस भाग में उन विविध उपायों का वर्णन है जिनके द्वारा विविध प्रकार की 
व्यवस्थाओं को स्थायी बनाने में सफलता मिलने की आशा की जा सकती है। शेष 
दो पुस्तकों (सातवीं और आठवीं ) में राजनीति के अन्तिम (छठे) भाग का--राज- 
नीतिक आदर्श और आदर व्यवस्था का-विवरण प्रस्तुत किया गया है । इन भागों को! 
अरिस्तू ने मेथड्स कहा है जिसका अर्थ विभाग या व्यवस्था है । 


कह नहीं सकते कि उपयुक्त छ:विभागों और आठ पुस्तकों को यह परम्पराप्राप्त क्रम 
स्वयं अरिस्तू ने दिया था अथवा उसकी रचनाओं के आरंभिक संपादकों ने । परन्तु 
आधुनिक विद्वानों ने इस क्रम को एक समस्या के रूप में ही देखा है । इसका कारण यह 
है कि तृतीय पुस्तक के अन्तिम खंड में यह कहा गया है कि अब आदर्श अथवा श्रेष्ठ 
व्यवस्था का वर्णन आरंभ होगा पर वास्तव में यह वर्णन सातवीं पुस्तक में आरंभ हुआ 
है। इतना ही नहीं सातबीं पुस्तक का, प्रथम वाक्य कुछ त्रुटित रूप में तृतीय, पुस्तक के 
अन्तिम वाक्य के रूप में विद्यमान है जिससे यह सूचित होता है कि अरिस्तू अथवा उसके 
प्रारंभिक संपादक का उद्देश्य सातवीं पुस्तक को तृतीय पुस्तक के उपरान्त रखने का था । 
इसके अतिरिक्त चौथी पुस्तक में श्रेष्ठ व्यवस्था के वर्णन की ओर संकेत हैं पर सातवीं 
आठवीं पुस्तकों में चौथी, पाँचवीं और छठी पुस्तकों के प्रति कोई संकेत नहीं हैं । 
इससे भी यही सूचित होता है कि सातवीं और आठवीं पुस्तकें तुतीय पुस्तक के तत्काल 
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पश्चात्‌ आनी चाहिये थीं और चौथी, पाँचवीं तथा छठी उनके पश्चात्‌ आनी चाहिये 
थीं। इसी प्रकार चौथी, पाँचवीं और छठी पुस्तकों के क्रम के विषय में यह आपत्ति 
है कि छठी पुस्तक में चौथी पुस्तक की समाप्ति के विषय को चाल रखा गया है और 
पाँचवीं पुस्तक का विषय इन दोनों के मध्य में एक व्यवधान के रूप में रख दिया गया 
है। अधिक अच्छा क्रम होता ४,६,५ पुस्तकों का । इन्हीं अडचनों को दृष्टि में रखकर 
कुछ आलोचकों और संपादकों ने राजनीति की पुस्तकों के नवीन क्रमों का 


प्रस्ताव किया है। न्यूमेन ने तो अपने संस्करण में थोड़ा परिवर्तत कर भी 
दिया है । 


पर अधिक विचार करने पर यही उचित प्रतीत होता है कि राजनीति की पुस्तकों 
का परम्परागत क्रम ही अन्य प्रस्तावित क्रमों की अपेक्षा अधिक तकंसम्मत है। 
यह जो कहा जाता है कि तृतीय पुस्तक के पश्चात्‌ सातवीं पुस्तक आनी चाहिये, तो 
यह बात भाषा के विचार से भले ठीक हो, तर्क की दृष्टि से ठीक नहीं है। आदर्श-व्यवस्था 
के विषय में अपना विचार भ्रस्तुत करने के पूर्व विद्यमान व्यवस्थाओं और प्रस्तावित 
व्यवस्थाओं के स्वरूप, उनकी त्रुटियों और उनकी आलोचना का ज्ञान आवश्यक है । 
इन्हीं के आधार पर आदरशें-व्यवस्था के भवन का निर्माण हो सकता है । अतएव तृतीय 
पुस्तक के पश्चात्‌ राजनीति की वास्तविकता का पर्यालोचन आवश्यक है । इसी प्रकार 
सभी प्रकार की व्यवस्थाओं को स्थायित्व प्रदान करनेवाले उपायों का विचार करने 
से पूर्व व्यवस्थाओं में क्रान्ति और परिवततन होने के कारण जानना आवश्यक है 
अतएव पाँचवोीं पुस्तक का चतुर्थ पुस्तक के पश्चात्‌ आना आवश्यक है । इन सब 
युक्तियों के आधार पर यह कहा जा सकता है कि यद्यपि राजनीति की पुस्तकों का 
परम्परागत क्रम भले ही नितान्त आदश न हो तथापि उनके जो नवीन क्रम प्रस्तावित 
किये गये हैं उनकी अपेक्षा अवश्य अधिक युक्तियुक्त है। आरंभ में समग्र संगठित 
समाज और राजनीति की जड़ गृहस्थी के स्वरूप का विवेचन करके तदुपरान्त मनीषियों 
द्वारा प्रकल्पित ग्रंथथत आदर्श-व्यवस्थाओं एवं सुशासित माने जानेवाले राष्ट्रों में वास्तव 
में व्यवहृत श्रेष्ठ संविधानों का विचार किया गया है। इसके उपरान्त राजनीति 
के स्वरूप का और संविधानों के संभाव्य प्रकारों की रूप-रेखा प्रस्तुत की गई है । 
इसके पदचात्‌ उपर्युक्त प्रकारों के विभिन्न प्रकार के मिश्रणों से जो वास्तविक संविधान 
उत्पन्न हुए हैं अथवा हो सकते हैं एवं इन विभिन्न प्रकार के संविधानों की छत्र छाया में 
किस प्रकार की मनोवृत्ति की जनता का विकास और किस प्रकार का न्याय संभव हो 
सकता है, इस समग्र उलझन को सुलझाने का प्रयत्न किया गया है। तदुपरान्त विभिन्न 
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प्रकार के संविधानों में किन कारणों से क्रान्तियाँ उत्पन्न होती हैं यह समझाया गया है । 
जिस प्रकार रोग हो जाने के पश्चात्‌ उसका उपचार किया जाता है,इसी प्रकार क्रान्तियों 
के कारणों के पश्चात्‌ संविधानों को क्रान्ति से बचाने और स्थायी बनाने के उपाय 
बतलाये गये हैं और अन्त में अरिस्तू ने सारे अनुभव और ज्ञान के आधार पर समग्र 
अध्ययन के निचोड़ के रूप में आदर्श संविधान एवं आदर्श शासन-व्यवस्था की अपनी 
कल्पना प्रस्तुत की है। अरिस्त्‌ की रचनाएँ जिस रूप में उपलब्ध होती हैं उसको देखते 
हुए यह क्रम युक्तियुक्तता की दृष्टि से अत्यन्त संतोषप्रद है । 


इसके आगे यह प्रश्न आता है कि इस ग्रंथ की रचना कब हुई ? इस प्रश्न का उत्तर 
कठिन इसलिए हो गया है क्योंकि यह पता नहीं कि स्वयं अरिस्त्‌ ने इस ग्रन्थ को किस 
रूप में छोड़ा । यदि यह मानें कि अरिस्तू ने इस पुस्तक को विद्यमान क्रम दिया तब तो यही 
स्वीकार करना पड़ेगा कि इस ग्रंथ को उसने किसी विशिष्ट अवसर पर और सीमित 
समय के भीतर प्रस्तुत रूप दिया होगा । यह बात दूसरी है कि इस ग्रंथ में सम्मिलित 
सामग्री का संकलन उसने अरूग अलग अवसरों और स्थानों पर किया हो । ऐसा तो 
सभी ग्रंथकार करते हैं । पर अरिस्तृ के ग्रंथों की समस्या अन्य ग्रंथकारों की समस्या से 
भिन्न है। उसके ग्रंथों की जो सूचियाँ उपलब्ध होती हैं उनमें से बहुत ग्रंथ सबंदा के 
लिये विल॒प्त हो गये हैं एवं कुछ नाम उन सूचियों में ऐसे मिलते हूँ जो उसके कुछ 
उपलब्ध ग्रंथों के भाग मात्र हैं। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि कभी उसके ग्रंथों के 
अलग अलग भाग पृथक पृथक ग्रंथ माने जाते थे। सदाचार-शास्त्र के संबंध में जो दो 
ऐथिक्स नाम के ग्रंथ अरिस्तू-कृत माने जाते हैं उनके कुछ भाग बिलकुल एक समान और 
शेष भाग एक दूसरे से भिन्न हैं। अतएव यदि यह माना जाय कि अरिस्तू की रचनाओं 
का वर्तमान रूप उसके संपादकों का दिया हुआ है तो ग्रंथों के समय की समस्या अंत्यन्त 
जटिल हो उठती है। एक विकल्प यह भी हो सकता है कि कुछ ग्रंथों को अरिस्तू ने 
स्वयं ग्रथित और प्रकाशिक्र/कर दिया हो और कुछ को उसके संपादकों ने सम्पादित 
करके प्रकाशित किया/ही । इस अनिश्चित स्थिति के कारण आधुनिक विद्वानों ने 
|! ल्प कल्पंताएं की हैं। जर्मन विद्वान वैनेर याएगर ने अपने सुप्रसिद्ध ग्रंथ 
(27 0विकपताव्टए०8 2९7९7(9८४८७४४६८३८ांग्रटग्िाफाटंपरपए ९ 
सके विकास के इतिहास का आधार) में बड़े परिश्रम से अरिस्तू की रच- 





(अरिस्तू--उसके 
नाओं के विशिध स्तरों को एक दूसरे से पृथक्‌ किया है और उनके समय को निर्धारित 

है क्रिया है। परिणामत: याएगर ने बतलाया है कि राजनीति की अंतिम 
अजिको की प्रारंभिक रचना हैं क्योंकि उनमें उसके गुरु प्छातोन का प्रभाव 
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दृष्टिगोचर होता है और जिन रचनाओं अथवा रचनांशों में इस प्रकार का प्रभाव पाया 
जाता है वे उस समय की रचनाएँ मानी जानी चाहिये जिस समय तक अरिस्तू प्लातोनके 
आदर्शवाद के प्रभाव से मुक्त नहीं हो पाया था। इसके विपरीत याएगर के अनुयायी 
प्रो० फॉन आनिम्‌ ने याएगर की पद्धति का अनुसरण करते हुए अपने 20 सा 
८707025225८0806 6९४ 9795:00८|8८0४7 7200४ अरिस्तू की 'राजनीति' 
की उत्पत्ति का इतिहास नामक ग्रंथ में यह निष्कर्ष निकाला है कि दो अंतिम पुस्तकें 
सबसे पीछे की रचनाएँ हैं। रेव ०वाकर ने अथेन्स के संविधान के संबंध में एनसाइक्लो- 
पीडिया ब्रिटैनिका (१ १वाँ संस्करण ) में लिखा है कि अथेन्स का संविधान पौलिटिक्स 
के पश्चात्‌ काल की रचना है क्योंकि उसमें सम्राट्‌ फिलिप की मृत्यु (६० पू० ३३६) 
के पीछे की किसी घटना का संकेत नहीं है । जब कि अथेन्स के संविधान में इसके 
पश्चात्‌ ई०प०३२९ तक की घटनाओं का उल्लेख है । बाकंर का मत है कि पौलिटिक्स 
अरिस्तू के अथेन्स के द्वितीय निवासकाल की रचना है अर्थात्‌ ई० पू० ३३५ से ई० १० 
३२२ के मध्य की रचना है। इसकी कुछ पुस्तकों का दृष्टिकोण यथार्थवादी और कुछ का 
आदर्शवादी है जिसके कारण इसको विभिन्न समयों की रचना का संग्रह मात्र माना 
गया है । बारकर के मत में यह दलील नि:सार है क्योंकि कोई भी लेखक ऐसा करता । 
जहाँ वह यथार्थ स्थिति का वर्णन करता है उसका दृष्टिकोण यथार्थंवादी है तथा जहाँ 
वह आदर्श संविधान की रूपरेखा प्रस्तुत करता है वहाँ उसका दृष्टिकोण आदश्शंवादी 
है। तथा जिन दोषों और खामियों के कारण इसप र असंगति का अपराध लगाया जाता 
है बेसे दोष तो कुछ सीमा तक आजकल तक की रचनाओं में पाये जाते हैं। अतएव 
पौलिटिक्स को अरिस्तू के जीवन के प्रौढ़तम भाग की--अर्थात्‌ उस समय की 
जब कि वह “लीकेयम्‌” में मुख्याधिष्ठाता था--रचना स्वीकार करना ठीक 
होगा; साथ हो यह भी स्त्रीकार करना ठीक होगा कि यह पुस्तक साम+येण एक 
इकाई है और सुग्रथित है । प्रायः सभी पुस्तकों में आगे पीछे की पुस्तकों के प्रति 
संकेत मिलते हैं । 


अरिस्तू की उपलब्ध रचनाओं और समग्र रचनाओं की पुरानी तालिकाओं को 
देखने से पता चलता है कि उसने अपने जीवन में किसी समय ऐसा संकल्प अवश्य किया 
होगा कि में समग्र ज्ञान को संगृहीत करके संग्रथित कर जाऊँगा । बहुत संभव है कि 
यह संकल्प उसने अकादेमी:में अध्ययन करते समय किया हो । इतना तो इस समथ 
उपलब्ध होनेवाले यूनानी साहित्य से पता चलता है कि अन्य किसी ग्रीक लेखक कम 
महत्वाकांक्षा इस प्रकारं की नहीं थी। अपने इस संकल्प के अनुसार उसने लैंथ्यों का 
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संग्रह भी बहुत पहले से आरंभ कर दिया था और होना भी ऐसा ही चाहिये था। 
पर इससे यह अनुमान तो नहीं निकाला जाना चाहिये कि उसकी सब रचनाएँ फुटकर 
असंगत तथ्यों की गठरियाँ भर हैं । ऐसा कहना विद्व के एक महान बुद्धिमान के प्रति 
घोर अन्याय होगा। बीसवीं शताब्दी जो अधिक अच्छा, अधिक स्पष्ट और अधिक 


दूर तक देख पाती है यह उसके कंधों पर खड़े होने के कारण है । 


अरिस्तू की रचनाएँ, शैली की दृष्टि से तीन प्रकार की थीं--( १) संवादात्मक 
रचनाएँ जो उसने अपने गुरु की शैलीके अनुकरण पर प्रस्तुत की थीं परन्तु जो अब नहीं 
मिलतीं । प्राचीन काल में इनकी पर्याप्त ख्याति थी और अनेकों विद्वानों ने इनका 
अनुकरण किया था । इनके लुप्त हो जाने का कारण यह प्रतीत होता है कि इस प्रकार 
की कला में अरिस्तू केवल अनुकरण करनेवाला था अतएव उसकी रचनाएँ अपने गुरु 
की रचनाओं की तुलना में अधिक समय तक नहीं टिक सकीं । (२) दूसरे प्रकार की 
रचनाएँ अनेक प्रकार की सूचियाँ थीं जिनको अरिस्तू, उसके सहयोगियों और शिष्यों ने 
परिश्रम और खोज से प्रस्तुत किया था तथा जिनका उपयोग शिक्षण और ग्रंथ रचना में 
किया गया था । अथेन्‍्स का संविधान इस प्रकार की रचनाओं में से बच रहा है और यह 
स्वयं अरिस्तू की रचना माना जाता है। अरिस्तू निगमनात्मक (इन्डक्टिव ) दार्श- 
निक था अतएवं उसकी विचार-पद्धति और ग्रंथ-रचना इस प्रकार की सूचियों के आधार 
पर ही चल सकती थी। अब इस प्रकार की सूचियाँ तो उपलब्ध नहीं होतीं 
पर इतना निश्चय है कि उनमें से बहुतों का निचोड़ उसकी विविध रचनाओं 


में आ गया है । 


अरिस्तू की (३) तीसरे प्रकार की रचनाएँ उसकी विविध विषयों की स्मृति- 
संहिताएँ हैं। आजकल अरिस्तू की यही रचनाएँ उपलब्ध हैं। अपने विद्यालय में 
//ब्रिविध विषयों पर व्याख्यान देना अरिस्तू की पाठविधि का स्वरूप था । इन व्याख्यानों 

वह जिस विषय का प्रतिपादन करता था और अन्त में जिस निष्कर्ष पर पहुँचता 
था उसको स्मृति की सहायता के लिए सूत्ररूप में वह भी लिखता रहा होगा और 
उसके शिष्य भी यही ( लेक्चर नोट्स ) व्याख्यानों के सूत्र अरिस्तु की उपलब्ध 
रचनाएँ हैं । इनको समधिक आठ भागों में विभक्त किया जा सकता है--(१) अनुभव 
के विश्लेषण का शास्त्र अथवा तकंशास्त्र, (२) भौतिकी विद्या, (३) पराविद्या, प्रथम 
दर्शन अथव दिवविद्या, (४) जीव-विज्ञान, (५) आत्म-विज्ञान या मनोविज्ञान, 
(६) सदाचारशास्त्र, (७) राजनीतिशास्त्र और"(८) साहित्य और भाषण कला.। 
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आधुनिक विज्ञान की दृष्टि से इनमें से (१), (३), (५), (६) दर्शनशास्त्र के 
अन्तर्गत आयेंगे ; (२) और (४) विज्ञान के अन्तर्गत; (६) और (७) सामाजिक 
विज्ञान के अन्तर्गत एवं (८) आलोचना के अन्तर्गत गिने जायेंगे । यदि भारतीय दृष्टि- 
कोण से इनका विभाजन किया जाय तो धर्म के अन्तर्गत (३)और (६ )की गणना होगी, 
अर्थ के अन्तर्गत (७) की गणना होगी, काम के अन्तर्गत (८) और (४) के कुछ अंशों 
की गणना होगी एवं मोक्ष के अन्तगंत पुन: (३) की गणना होगी । शेष सब रचनाएँ 
बहुत कुछ अर्थ और धर्म के अन्तर्गत आ सकेंगी । 


इस प्रकार अरिस्तू की राजनीति उसकी राजनीति-शास्त्र संबंधी रचनाओं में से 
एक है। इसी प्रकार की अन्य उपलब्ध होनेवाली रचनाएँ अथेन्स का संविधान 
और “आइकोनोमिका” (गृह-प्रबन्ध-विद्या ) हैं । लुप्त हुई रचनाओं में प्रोट्रेप्टिकस, 
राजविद्या और उपनिवेशिकी का नाम लिया जाता है। इनमें से प्रथम की रचना 
त्रीप्रस्‌ दीप के किसी राजा को उपदेश देने के निमित्त की गई थी और शेष दो की रचना 
अलंक्जाण्डर को उपदेश देने के लिए । यह संभव है कि इन लुप्त हुए निबंधों के विचार 
अरिस्तू की पॉलिटिक्स में भी कहीं आ गये हों । ओइकोनोमिका अरिस्तू के उपलब्ध 
ग्रंथों में गिनी अवश्य जाती है पर सभी विद्वान्‌ इसकों पश्चात्कालीन रचना मानते 
हैं। अधिक संभावना यही है कि यह उसकी परम्परा के किसी विद्वान के द्वारा 
बहुत वर्षों के पश्चात्‌ लिखीं गयी है। इसकी तीन पुस्तकों में से एक पुस्तक 
(अन्तिम पुस्तक) तो केवल लेटिन भाषा के अनुवाद में मिलती है, मूल ग्रीक रूप 
में नहीं मिलती । 


पॉलिटिक्स का अन्तरज्भ 


पॉलिटिक्स के आरंभ में अरिस्तू ने यह सिद्ध किया है कि राज्य कोई कृत्रिम अथवा 
मनुष्य के ऊपर बाहर से छादी हुई संस्था नहीं है । इसका विकास मनुष्य के आन्तरिक 
स्वभाव से हुआ है। उसके गुरु प्लातोन का मत था कि राज्य अथवा नगर-राज्य 
मानव का ही विकसित रूप है। इसी तथ्य की पुष्टि अरिस्तू ने भी की है। 
अरिस्तू का कहना है कि मनुष्य सामाजिक प्राणी है अर्थात्‌ वह दूसरे मनुष्यों 
के साथ हिल-मिलूकर रहता है और इसी सामाजिकता के द्वारा उसके स्वरूप की 
अधिकाधिक अभिव्यक्ति संभव हुई है। अरिस्तू ने जीव-विज्ञान का भी अत्यन्त 
गंभीर और विस्तृत अध्ययन किया था। उसने यह भी देखा ही था कि यह सभथ 
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मिल-जुलकर रहना केवल मनुष्यों में ही नहीं मनुष्य से निचली योनियों के भी बहुत 
से प्राणियों में पाया जाता है। पर मानव प्राणी में अन्य प्राणियों की अपेक्षा यह 
विशेषता है कि वह विचारशील--विवेकशील प्राणी है अत्एव उसकी सामाजिकता 
निम्न श्रेणी के पशुओं की सामाजिकता से उच्च कोटि की--सजग ओर आगा पीछा 
सोचनेबाली-सामाजिकता है । 


यह विचारशील सामाजिक प्राणी जब अपनी अंकुरित होती हुई विचारशीलता के 
आधार पर अन्य जीवधारियों से पृथक हुआ तो इसने किसी न किसी प्रकार की अपेक्षा- 
कृत स्थायी विवाह-पद्धति द्वारा सबसे प्रथम सामाजिक संस्था को उत्पन्न किया । 
इस प्रकार कुट॒म्ब की स्थापना हुई । कुछ अधिक बलशाली व्यक्तियों ने कुटुम्ब को 
अधिक सक्षम और समृद्ध बनाने के लिए अन्य किसी मनुष्य को दास भी बनाया । 
अरिस्तू ने इसी प्रकार के परिवार की कल्पना में--जिसमें पति, पत्नी, सन्‍्तान और 
दास घटक-रूप में विद्यमान हों--तगर-राष्ट्‌ और उसकी शासन पद्धति का बीज देखा । 
इस कुटुम्ब का स्वामी इस बीजरूप राज्य का शासक है। पर उसका शासन इस 
राज्य के प्रत्येक घटक के प्रति पृथक्‌ प्रकार का है। स्वामी का पत्नी के प्रति जो 
शासन का प्रकार है वह उस कोटि का है जो राजनयिक के अपने साथी नागरिकों पर 
शासन की कोटि है। पिता का सन्‍्तान के प्रति शासन उसी प्रकार का है जैसा 
किसी राजा का अपने प्रजाजनों के प्रति होता है। स्वामी का दास के प्रति शासन“ 
संबंध एक पूर्णतया स्वतंत्र स्वच्छन्द्र शासक--कितु समझदार स्वच्छन्द शासक--- 
के शासन के समान है । 


पशु-जीवन को पार करके समुन्नत मानव ने जो प्रथम सामाजिक संस्था को--- 
कुट्म्ब को--स्थापित किया तो इससे उसका जीवन पृवपिक्षा अधिक विकसित और 
विज्लाल बना ; उसमें मानवता का और अधिक प्रस्फूटन हुआ । मानव में नवीन 
अध्छाइयाँ विकसित हुई--स्नेह, वात्सल्य ओर प्रबन्धक्षमता अंकुरित हुई । पर इस 
विकास के लिये भौद्िकि आवश्यकताओं की पूत्ति भी आवश्यक है एवं काम करनेब्राले 
दासों की आवश्यकता भी है। अतएव प्रथम पुस्तक में अरिस्तू ने दास-प्रथा और, 
घनाजजन-कला का विशेष रूप से विवेचन किया है। इसका कारण यह है कि 
जीवन के सुख-सुविधामय होने के लिये भौतिक साधनों का होना आवश्यक हैं 
एब्रं जीवन के” अच्छाई की ओर अग्रसर होने के लिये अवकाश की अनिवांमें 


आजश्यकता:है । 
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अरिस्तू के समकालीन ग्रीक जगत्‌ में तथा होमर के समय से आरंभ होनेवाले 
ग्रीक इतिहास में दास-प्रथा नागरिक जीवन का एक अविभाज्य अंग थी । ग्रीक सम्यता 
के भव्य भवन की नींव दासों के श्रम पर पड़ी थी । यह ठीक हो सकता है कि यूनानियों 
की दास-प्रथा उतनी नृशंस नहीं थी जितनी रोमन लोगों की तथापि यह थी तो एक 
सामाजिक बुराई ही । विद्वान व्यक्ति के लिये भी किसी समय-विशेष के वातावरण से 
ऊपर उठना कितना कठिन होता है, इसका उदाहरण अरिस्तू का दास-प्रथा का विवेचन 
है । उसके मत में दास स्वतंत्र नागरिक के जीवन-यापन करने का साधतव है और 
उसकी सजीव सम्पत्ति है। दास में शारीरिक शक्ति अधिक होती है पर बूद्धि 
केवल इतनी ही होती है कि वह अपने स्वामी की आज्ञाओं को समझ सके । उसका 
कार्य स्वामी के जीवन-यापन में सहायक होना है । अरिस्तू के मत में प्रकृति में उत्तम 
और अधम की विरोधी कोटियाँ सर्वत्र पाई जाती हैं एवं जहाँ इस प्रकार की कोटियाँ 
पाई जायेँ वहाँ उत्तम शासन करे और अधम शासित हो यह दोनों पक्षों के लिये लाभ- 
दायक होता है। मनुष्यों में भी प्रकृति ने इस प्रकार भेद उत्पन्न किया है । पर 
वास्तविकता ऐसी नहीं थी । बहुधा विजित लोगों को दास बना लिया जाता था । यहाँ 
तक कि एक बार तो प्लातोन तक को दास बनना पड़ चुका था । इस प्रकार की दासता 
अरिस्तू को मान्य नहीं थी । वह तो स्वाभाविक दास की दासता को ही स्वीकार करता 
है। साथ ही यह भी मानता था कि यह आवश्यक नहीं है कि दास का पुत्र भी दास हो ; 
यह बिलकुल संभव है कि स्वाभाविक दास का पुत्र स्वतंत्र नागरिक के समान विवेक- 
संपन्न हो । इस प्रकार स्वाभाविक दास और स्वाभाविक स्वतंत्र नागरिक का अन्तर 
नितान्त स्पष्ट नहीं है । 


अरिस्तू का कहना है कि ग्रीक लोगों को अपनी ही जाति (ग्रीक जाति) के लोगों 
को दास नहीं बनाना चाहिये । क्‍योंकि युद्ध में सवंदा उत्तम पक्ष की ही नहीं उत्तम बल 
की विजय होती है और केवल बल की उत्तमता सब प्रकार की उत्तमताओं से अभिन्न 
नहीं है। अतएव ऐसा हो सकता है कि युद्ध में विजित व्यक्ति उत्तमता में विजेताओं 
से बढ़कर हों । ऐसी स्थिति में उनको दास बनाने में कोई औचित्य नहीं है क्योंकि 
बे प्रकृत दास नहीं हैं। यह मानकर कि स्वामी और दास के हित एक समान हैं अरिस्तु 
ने स्वामियों को दासों के प्रति मित्रता और समझदारी का बर्ताव करने की सीख दी है 
और यह भी कहा है कि अच्छी सेवा करने पर दासों को मुक्ति की आशा बँधानी चाहिये । 
अपने दासों के प्रति बतावे में उसने इसी सिद्धान्त का अनुसरण किया था। तथापि 
वास्तविकता यह है कि मानव-जाति में इस प्रकार स्वाभाविक विभाजन कहीं नहीं 
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पाया जाता कि कुछ व्यक्ति सर्वदा विवेकशील रहते हों और अन्य व्यक्तित सर्वदा 
विवेक-शून्य । कभी कभी मुनियों को भी मतिभ्रम हो जाता है और कभी कभी मूर्ख 
भी कालान्तर में घोर परिश्रम करने के फल-स्वरूप कालिदास बन सकते हैं । अतएव 
स्वाभाविक स्वामी और स्वाभाविक दास का भेद प्रकृतिकृत नहीं है । 


स्वतंत्र नागरिक के लिये जीवन के सजीव साधन--दास--के अतिरिक्त और 
बहुत सी वस्तुएँ चाहिए। इसको धन-सम्पत्ति कहते हैं। इनको प्राप्त करने के तीन 
प्राकृतिक प्रकार है--(१) पशुचारण, (२) आखेट करना और (३) कृषि । 
द्वितीय प्रकार के अन्तगंत आखेट ही नहीं जल और स्थल पर दस्युकर्म और मछली 
मारना भी हैं। मनुष्य को भोजनाच्छादन के लिये जितनी आवश्यकता हो उसी 
सीमा तक इन वृत्तियों का अनुसरण करना चाहिये । यह गृहस्थी के प्रबंध के लिये' 
आवश्यक भी है । इन प्रकारों को सम्पत्ति प्राप्त करने का स्वाभाविक अथवा प्राकृतिक 
उपाय इसलिए कहा है कि इनके द्वारा उपयोगी वस्तुओं की उपयोगी मात्रा में प्राप्ति 
की जाती है । पर इन प्रकारों के अतिरिक्त धन-सम्पत्ति कमाने के अप्राकृतिक उपाय 
भी हैं जिनमें वस्तुओं की अदलाबदली साधन बनती है। इसके साथ वस्तुओं में विनिमय- 
मूल्य का सिद्धान्त स्थापित होता है। प्रत्येक वस्तु का एक मूल्य उसकी प्रत्यक्ष उप- 
योगिता होती है जैसे लेखनी की स्वगत अथवा प्रत्यक्ष उपयोगिता लिखना है, इसके 
अतिरिक्त उसका दूसरा मूल्य उसकी विनिमय की उपयोगिता है। हम लेखनी को किसी 
अन्य वस्तु अथवा रुपये-पैसे से बदल सकते हैं । जहाँ तक वस्तुओं का वस्तुओं के साथ 
विनिमय किया जाता है यह एक सीमा तक स्वाभाविक है क्‍योंकि इसके द्वारा एक सीमा 
तक अपने पास की अनुपयुवत अधिक वस्तुओं को दूसरे को देकर उसके बदले उपयोगी 
वस्तुओं को प्राप्त किया जा सकता है । पर विनिमय का अप्राकृतिक स्वरूप तब प्राप्त 
होता है जब वस्तुओं का विनिमय धन (सरुपये-पँसे) के साथ होने लगता है। धन 
/ (सिवके ) की विशेषताएँ दो हैं ; एक तो ताँबे, चांदी अथवा सोने के रूप में यह स्वयं 
उपयोगी झेता है, तथा दूसरे इसका एक स्थान से दूसरे स्थान को ले जाना वस्तुओं को 
ले जॉने की अपेक्षा अधिक सैरेल काम होता है। अरिस्तू के मत में विनिमय और 
व्यापौर द्वारा अपरिमित धन एकत्रित करना अस्वाभाविक और नीति-विरुद्ध है। 
इसी प्रकार उसने चतुर मनृष्यों द्वारा हस्तगत किये व्यापार संबंधी एकाधिकार का 
वर्णन तो किया है पर उसको नीति-विरुद्ध ही बतलाया है । ब्याज द्वारा धन की वृद्धि 
करना तो अरिस्तू के मूल में सबसे बुरी बात है। संभवतया उसकी दृष्टि में अत्यधिक 
ब्याज लेसे और उसके द्वारा होनेवाले ऋणियों के विनाश के उदाहरण, रहे होंगे ।. 
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वाणिज्य-व्यवसाय द्वारा एवं बैंकों द्वारा सम्यता के विकास में जो सेवा की गई.है वह 
उसकी समझ में नहीं आई थी । 


इस प्रकार अरिस्तू ने, आरंभिक वस्तुओं को आरंभ में वर्णन करने की अपनी पद्धति 
के अनुसार, राजनीति अथवा नगर-नीति के बीज गृहस्थ-जीवन का स्वरूप और धनाजेन 
का स्वरूप वर्णन किया । गृहस्थी में गृहस्वामी दास पर, पत्नी पर और बच्चों पर जिस 
प्रकार के शासन चलाता है वही आगे चलकर वणित विविध प्रकार की शासन-पद्धतियों 
के बीज स्वरूप हैं । अनेक परिवार, गृहस्थियाँ अथवा कुटुम्ब मिलकर ग्रामों का निर्माण 
करते हैं और प्राय: यह परिवार एक ही पुराने परिवार की शाखाएँ होते हैं । इन ग्रामों 
के मिलने से नगर, पुर अथवा पौलिस्‌ बन जाते हैं । यह सामाजिक समुदाय मनुष्य 
की आवश्यकताओं की पूति के लिये निर्मित होते हैं अतएवं इनका विकास नितान्‍्त 
स्वाभाविक है। परन्तु इनको स्वाभाविक कहने का यह आशय नहीं है कि इनके 
निर्माण में मानव-संकल्प का योग नहीं होता और न इसका तात्पयं यह है कि अन्त तक 
इन समुदायों का उद्देश्य केवल भौतिक आवश्यकताओं की पूतिमात्र बना रहता है। 
जैसे जैसे मानव-संस्क्ृति का विकास होता है और भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति से 
अवकाश मिलने लगता है वेसे वेसे मानव-जीवन अनेक प्रकार के अच्छे जीवन की कल्पना 
और प्राप्ति के प्रति प्रयत्नशील होता है। अतएव नागरिक जीवन का लक्ष्य भौतिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति को अपने पेटे में डालकर अधिक व्यापक और समुन्नत हो जाता 
है--अर्थात्‌ अच्छे जीवन की प्राप्ति हो जाता है । 


अच्छे जीवन की प्राप्ति नागरिक जीवन का लक्ष्य मान लेने पर अब यह देखना 
आवश्यक हो जाता है कि दाशनिकों के चिन्तन में और राजनयिकों के व्यवहार में 
अच्छे जीवन की कया क्‍या कल्पनाएँं हैं और उसकी प्राप्ति के लिये क्या क्या उपाय कहे 
और व्यवहार में लाये गये हैं । विवेकशील प्राणी होने के कारण मनुष्य प्रथम तो अपनी 
योजना बनाता है और फिर उसको कार्यान्बित करता है । अतएव अरिस्तू ने नगर के 
विकास-क्रम का वर्णन करने के उपरान्त अपने समय तक की अच्छे जीवन को प्राप्त 
करने की सैद्धान्तिक और व्यावहारिक नागरिक व्यवस्थाओं का वर्णन और फिर उनका 
आलोचन किया है । इस दिश्षा में सबसे पहले उसने अपने गुरु प्लातोन की राजनीति 
संबंधी रचनाओं की ही ओर ध्यान दिया है। प्लातोन ने अपनी पौलितेइया” अथवा 
जआदर्श-नगर-व्यवस्था नामक पुस्तक में इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था कि 
“नागरिक जीवन में जितनी अधिक एकता होगी उतना ही अच्छा नागरिक जीवन 


ड्ट अरिस्तु को राजनीति 


होगा» इस एकता के मार्ग में सबसे बड़ी बाधा है कामिनी और काझुूचन का मोह। 
इसको दूर करने के लिये प्लातौन ने अपने “स्त्रियों और बच्चों के संबंध में सब के 
समानाधिकार के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया और संपत्ति के संबंध में भी इसी प्रकार 
का लक्ष्य नागरिकों के समक्ष रखा । अरिस्तू ने इस मत का खंडन किया क्योंकि 
उसने कहा कि नगर तो स्वरूपत: अनेकता से समन्वित होता है उसमें एकता नहीं लाई 
जा सकती । पर प्लातोन को नगर की अनेकविधता का भान था और उसने स्वयं 
नगर को तीन वर्गों में विभकत किया था । उसने स्त्रियों, बच्चों और संपत्ति के 
संबंध में जो सब के समानाधिकार के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था वह केवल शासकों 
और संनिकों के लिए किया था क्‍योंकि इन्हीं वर्गों में कामिनी, काञझचन और संपत्ति के 
संबंध में जो विवाद उठ खड़े होते है वे नगर के लिए घातक सिद्ध होते हैं । इसके आगे 
अरिस्तू का कहना यह है कि यदि एकता के आदर्श को नगर के लिये सर्वोपरि आदहों 
मान भी लिया जाय तो भी वह एकता प्लातोन के द्वारा बतलाये हुए मार्ग पर चलने से 
प्राप्त नहीं हो सकती । आदर्श नगर के बच्चों की दशा अनाथों की ज॑ंसी होगी । 
जो सब की सन्‍्तान होगा उसके प्रति उसके अनगिनती माता-पिताओं का स्नेह गुणित 
नहीं हो सकेगा, बँटकर पतला अवश्य हो जायगा । मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा है कि 
उसके तीकब्र से तीत्र मनोवेग व्यापक होकर विवर्ण हो जाते हैं और उनकी तीब़ता, सघनता 
और गंभीरता औदासीन्य और उथलेपन में बदल जाती हैं । आखिर, परमात्मा तक को 
विश्वव्यापित्व का मूल्य निराकारता के रूप में चुकाना पड़ता है। परिणामतः सामा- 
जिक माता-पिता और सामाजिक पुत्र-पुत्रियों में एक सावेत्रिक उदासीनता के अतिरिक्त 
सच्चे वात्सल्य का दर्शन कहीं भी नहीं होगा । इसी प्रक/र सब की संपत्ति की, जो किसी 
विशिष्ट व्यक्ति की अपनी संपत्ति नहीं होगी, ऐसी ही दशा होगी ; कोई उसकी सार- 
संभाल देख-भाल करने का दायित्व क्यों अपने ऊपर लेगा ? 


संपत्ति के स्वामित्व और उपभोग के तीन संभव विकल्‍प हो सकते हँ--(१) 
स्वामित्व व्यक्तिगत, उपभोग सार्वजनिक, (२) स्वामित्व सार्वजनिक, उपभोग 
व्यक्तिगत, (३) स्वामित्व और उपभोग दोनों सार्वजनिक । इन तीनों विकल्पों में से 
अरिस्तू को प्रथम विक्रल्प मान्य है । अन्य विकल्पों के विषय में उसने अनेकों आपत्तियाँ 
उठाई हैं। सब मनुष्य न एक समान परिश्रमी होते हैं और न एक समान दायित्वपूर्ण 
अतएव यदि संपत्ति का स्वामित्व और उपभोग दोनों सार्वजनिक होंगे तो वितरण किसी 
प्रकार भी संत्नोषप्रद नहीं हो सकेसा । यदि सार्वजनिक समानता का पारून किया 
जायगा तो जिन्होंने अधिक परिश्रम किया है उनके प्रति अन्याय होगा और यदि वितरण 


कै शो "्श! 
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न्यायपूर्ण होगा तो समानाधिकार का सिद्धान्त नहीं निभ सकेगा । फिर जिस संपत्ति 
पर सबका समानाधिकार होता है उसके विषय में अनन्त झगड़े टंटे नित्य उठा करते हैं । 
इसके अतिरिक्त सम्पत्ति के व्यक्तिगत स्वामित्व से एक प्रकार की आत्मतृप्ति की ही 
प्राप्ति नहीं होती प्रत्युत उदारता दानशीलता इत्यादि सदगुणों का भी विकास इसी से 
संभव होता है। यदि यह कहें कि प्लातोन ने इस साम्यवाद का प्रतिपादन केवल 
शासकों और रक्षकों के लिये किया है सब नागरिकों के लिये नहीं तो प्रशन यह उठता 
है कि यदि यह अच्छा आदशें है तो इसको सीमित क्‍यों किया और यदि यह कष्टदायक 
है तो नागरिकों में से श्रेष्ठ व्यक्तियों ने क्‍या अपराध किया है कि वह कष्ट भोगें 
और अन्य लोग उनके बलिदान के आधार पर मौज उड़ायें । इन सब कारणों से अरिस्तृ 
ने सम्पत्ति के व्यक्तिगत स्वामित्व और सार्वजनिक उपभोग का समर्थन किया है। 
यह सत्य है कि सम्पत्ति के व्यक्तिगत स्वामित्व के कारण झगड़े अवश्य होंगे पर इसका 
कारण तो मनुष्य के स्वभाव की त्रुटि हो सकती है जो सम्पत्ति के स्वामित्व के दूर करने 
से दूर नहीं हो सकती प्रत्युत उचित प्रकार की शिक्षा-दीक्षा के दूर की जा सकती है। 
और फिर झगड़े सम्पत्ति के स्वामित्व को सार्वजनिक बना देने पर भी शान्‍्त तो क्‍या 
होंगे घटेंगे भी नहीं, बढ़ भले ही जायें । प्लातोन और अरिस्तू दोनों का ही दृष्टिकोण 
आधुनिक अर्थविज्ञान के सिद्धान्तों से प्रभावित नहीं था । दोनों ही नगर के जीवन में से 
अच्छे जीवन की प्राप्ति में आड़े आनेवाली बाधाओं को दूर करना चाहते थे । अत- 
एवं जब अरिस्तू सम्पत्ति के सार्वजनिक स्वामित्व का विरोध करता है तो इसका 
अर्थ यह कदापि नहीं समझना चाहिये कि वह पूंजीवाद का समर्थन करता है। अधिक 
सम्पत्ति के राशिकरण का उसने विरोध किया है। उसका दृष्टिकोण यह है कि सम्पत्ति 
और परिवार पर व्यक्तिगत अधिकार नागरिकों के सुख और सद्वृत्तियों के विकास 
का आधार है अतएवं इसको समाप्त नहीं करना चाहिये । अतिगामी एकता न संभव 
है न वांछनीय । अरिस्तू का मार्ग सर्वदा सम्यक्‌ प्रकार का मध्यममार्ग है । सम्पत्ति की 
समानता और सार्वजनिकता पर उसने गंभीरता के साथ विचार किया है। सम्पत्ति की 
समानता के मार्ग में दो महान्‌ बाधाएँ हैँ-एक मनुष्यों की योग्यता और क्षमता की 
असमानता और दूसरे नागरिकों की संख्या की अस्थिरता । अतएवं सब बातों का विचार 
करके वह इस निष्कर्ष पर पहुँचता है कि ऐसी' व्यवस्था की जानी चाहिये कि अच्छे 
आदमियों को अत्यधिक धन-दौलत की चाह न हो और बुरे आदमियों को प्राप्ति न हो । 


इसके उपरान्त अरिस्त्‌ ने स्पार्टा क्रेते (अथवा क्रीट) और कार्खी दौन्‌ (अथवा 
कार्थेज) की शासन-पद्धतियों का विवरण उपस्थित किया है एवं उनके गुण-दोषों का 
चु ह 
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विवेचन किया है। यह तो एक से अधिक बार बतलाया जा चुका है कि अरिस्तृ ने 
१५८ संविधानों का संग्रह किया था । इसी ज्ञान का उसने यहाँ उपयोग किया है । 
इन तीनों नगर-राष्ट्रों के संविधानों का ऐतिहासिक और तुलनात्मक अध्ययन 
करने के पदचात्‌ उसने अ्ेन्स के पुराने संविधान के संबंध में भी कुछ विवरण 
उपस्थित किया है जो संभवत: प्रक्षिप्त है। इस भाग का महत्त्व ऐतिहासिक और 
विवरणात्मक है । 


इस प्रकार आदर्श नगरों के सैद्धान्तिक और व्यावहारिक रूपों का विवरण और 
आलोचना प्रस्तुत करने के पदचात्‌ अपनी निगमनात्मक (इण्डक्टिव ) पद्धति के अनुसार 
अरिस्तू नगरराष्ट्र सम्बन्धी सामान्य सिद्धान्तों अथवा नियमों का स्वरूप निर्धारित करता 
है । उसकी सबसे मुख्य विशेषता है शुद्ध क्षणों अथवा परिभाषाओं का प्रतिपादन । 
अतएव वह यह -निश्चित करने का प्रयत्न करता है कि नागरिक और नगर-राष्ट्र और 
उसका संविधान किसको कहते हैं ? शासन-व्यवस्थाओं के कितने प्रकार होते हैं ? 
इत्यादि । 


नगर और नागरिक सापेक्षिक शब्द हैं। ग्रीक नगरों का स्वरूप एक समान नहीं 
था। इनकी संख्या लगभग १६० थी और एक विद्वान ने भूमध्यसागर के चारों ओर के 
तटों पर स्थित इन छोटे छोटे नगरों को परिहास में एक सरोवर के किनारों पर बैठे 
हुए मेंढकों से उपमा दी है । इनमें से बड़े से बड़े नगर-राष्ट्र क्षेत्रफल में लगभग १००० 
वर्गमील था और बहुत से नगरों का क्षेत्रफल १०० वर्गमील से भी कम था । एक भारतीय 
विद्वान्‌ ने इनकी तुलना प्राचीन भारतीय जनपदों से की है। पर भारतीय जनपदों में 
और इन यवन नगर-राष्ट्रों में समानता की अपेक्षा विभिन्नता अधिक थी । भारत के 
सुदीधकालीन इतिहास में जनपद एकाधिक बार राजनीतिक एकता में आबद्ध हो सके 
पर यवन नगर-राष्ट्रों में.इस प्रकार कीथरिपूर्ण राजनीतिक एकता कभी स्थापित न 
हो सकी । भारतीय एवं :उन्तकी ,संझ्कृति आज भी भारतीय संस्कृति के भंडार में 
सुरक्षित है पर्रा्नीके नगरों की संस्कृति को आज ग्रीक प्रदेश के बाहर अधिक त्राण मिला 
है । भारतीय जैज्रपदों में क्षेत्रफल की अधिकता के कारण एकाधिक बड़े नगर होना 
कोई असंभव अथवा अन॒होनी बात नहीं थी पर यूनानी नगर-राष्ट्रों में एक राष्ट्र में एक 
ही बड़ा नगर होता/थां--शेष सारे क्षेत्रफल में क्रषि इत्यादि कार्य करनेवाले ग्रामीण 
लोगों के ग्राम होते थे । इसके अतिरिक्‍तः सांस्कृतिक एकता की दृष्टि से यह नगर भी 
भारतीय जनपदों के समान एक भाषा (जिसकी उपभाषाएँ परस्पर समझी जा सकती थीं ) 
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बोलते थे और एक धर्म को मानते थे और उनकी शासन-व्यवस्थाएँ भी अधिकांश में जन- 
तंत्रात्मक अथवा धनिक-(अल्पजन- ) तंत्रात्मक थीं। उनके धामिक विश्वास, देवी-देवता 
एवं तीर्थस्थान भी एक थे । भारतीय जनपदों के शासकों में चक्रवतित्व का जो आदर्श 
परम्परा से चला आता था--स म्राट्‌ बनने की जो महत्त्वाकांक्षा जाग उठती थी-उसने 
इस विशाल देश को अनेक बार एक बड़ी इकाई होने की ऐसी अमिट विशेषता प्रदान की 
जो ग्रीक नगरों के भाग्य में नहीं बदी थी । यह भी स्वीकार करना होगा कि ग्रीक नगर- 
राष्ट्रों के नागरिकों में राजनीतिक चेतना भारतीय जनवदों के निवासियों की अपेक्षा 
अधिक थी, इसी कारण भारतीय इतिहास में जनतंत्र और गणतंत्र की अपेक्षा राजतंत्र 
अधिक फला-फूछा--पर इस कथन का यह अथ नहीं है कि प्राचीन भारत के राजनीतिक 
इतिहास में जनतंत्र और गणतंत्र शासन-पद्धति का नितान्त अभाव था एवं यूनानी नगर- 
राष्ट्रों में राजतंत्र नहीं था । 


अरिस्तू को इन १५८ अथवा १६० नगरों के इतिहास एवं राजनीतिक व्यवस्थाओं एवं 
अन्य परम्पराओं का अच्छा ज्ञान था एवं वह यह भी जानता था + शासन-पद्धति केवल 
बाहरी प्रभाव का नाम नहीं है, वह नागरिकों एवं शासकों की जीवन-पद्धति भी है अतएव 
उसको नगर और नागरिक की परिभाषा का निर्माण करने में विशेष कठिनाई का अनुभव 
हुआ। इतिहास ने उसे यह्‌ भी बतलाया कि अनेक बार शासन-पद्ध ति में क्रान्ति हो जाने 
पर नये शासकों ने पुराने शासकों के दायित्वों को निभाने से इन्कार कर दिया और कह 
दिया कि वह तो राष्ट्र का काम नहीं था। इसका अर्थ यह कि शासन-पद्धति बदली कि 
राष्ट्र ददलछा। १५ अगस्त १९४७ को दो नये राष्ट्र जिनका अस्तित्व पहले नहीं था उत्पन्न 
हुए । इन राष्ट्रों को थोड़े से समय के जीवन में ही नागरिकता के नियम को बनाना और 
बदलना पड़ा । अतएव नगर और नागरिकता की परिभाषा झमेले की बात है । यूनानी 
नगरों में इसके साथ तुर्रा यह भी था कि नगर की भौगोलिक सीमा में रहनेवाले सब लोग 
नागरिक नहीं होते थे । दासों को और शिल्पकारों को प्रायः नागरिक नहीं माना जाता 
था। अतएव नागरिक की एक परिभाषा यह थी कि नागरिक वह है जो वय:प्राप्त हो 
और जिसके माता-पिता दोनों नागरिक हों । इस परिभाषा की त्रुटि यह है कि यह किसी 
नगर के आरंभिक नागरिकों के संबंध में लागू नहीं होती । फिर ग्रीक नगरों में बसे हुए 
विदेशी भी नागरिक नहीं माने जाते थे । नगरों की पारस्परिक संन्धियों के अनुसार 
यह विदेशी नागरिकों के साथ विवाद-व्यवहार (मुकदमेबाजी) का और न्याय पाने का 
अधिकार रखते थे पर पूर्ण नागरिकता का अधिकार उनको नहीं मिलता था। इन 
कठिनाइयों को दृष्टि में रखते हुए अरिस्तू ने नागरिक का लक्षण यह बतलाया कि 
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जिस व्यक्ति को नन्‍्याय-कार्य में शासन-संसद में भाग प्राप्त है वह व्यक्ति नागरिक है । 
पर यह परिभाषा केवल प्रत्यक्ष जनतंत्रात्मक शासन-पद्धति के नागरिकों के लिए 
उपयुक्त है, अन्य पद्धतियों के लिये उपयुक्त नहीं। आधुनिक प्रतिनिध्यात्मक जनतंत्र 
के नागरिक के संबंध में भी यह लक्षण घटित नहीं होगा, क्योंकि आधुनिक जनतंत्र में 
प्रत्येक नागरिक को अपने प्रतिनिधि को चुनने का एवं स्वयं प्रतिनिधि चुने जाने का 
अधिकार होता है। इस प्रकार की प्रथा प्रत्यक्ष जनतंत्रात्मक शासन-पद्धति में नहीं 
थी । यह नागरिकता का अधिकार उपनिवेशों और अधीन नगरों के निवासियों को 
भी प्राप्त नहीं था। 


नगर को परिभाषा के संबंध में अरिस्तू का विचार है कि नगर नागरिकों के उस 
समृदाय को कहते हैं जो जीवन के (अथवा अच्छे जीवन के ) उद्देश्यों अथवा प्रयोजनों के 
लिये पर्याप्त हो । नगर के संबंध में अरिस्तू ने इस महत्त्वपूर्ण प्रश्न पर भी सूक्ष्मता से 
विचार किया है कि नगर की एकता और अभिन्नता किस तत्व पर निर्भर है। क्‍या 
इसके लिये नगर का एक ही स्थान पर बसा होना आवश्यक है ? अरिस्त्‌ भौगोलिक 
एकता को महत्त्व नहीं देता । उसका विचार है कि नगर की एकता एवं अभिन्नता उसकी 
शासन पद्धति की एकता और अभिन्नता पर निर्भर है। इसी कारण तो शासन अपने 
से पूर्व वाले शासन के उत्तरदायित्व से मुख मोड़ने का उपक्रम करते देखे गये हैं । यद्यपि 
कोई ऐसा नियम नहीं है कि शासन-पद्धति बदल जाने पर पुरानी पद्धति के अन्तगेत 
स्वीकार किये गये दायित्वों को त्याग देना चाहिये। 


नागरिक के चरित्र के विषय में भी अरिस्तू ने विभिन्न दृष्टिकोणों से विचार किया 
है। क्‍या उत्तम मनृष्य और उत्तम नागरिक के चरित्र एक और अभिन्न हैं ? क्‍या 
शासक और शासकों के चरित्र समान हो सकते हैं ? श्रेष्ठ नागरिक का लक्षण क्या है ? 
इत्यादि । क्‍योंकि विभिन्न नागरिकों को राष्ट्र के जीवन में पृथक्‌ पृथक कतेव्य पालन 
करने पड़ते हैं अतएव सब नागरिकों की उत्तमता एकरूप नहीं हो सकती । पर नगर की 
रक्षा और उन्नति सब नागरिकों का समान लक्ष्य है। अतएवं जो नागरिक इस 
लक्ष्य को दृष्टि में रखते हुए अपने कतंव्य का पालन करता है वह उत्तम नागरिक है । 
पर उत्तम मनुष्य और उत्तम नागरिक सामान्यतया एक और अभिन्न नहीं हो सकते, 
इतना ही नहीं आदर्श नगर-व्यवस्था में भी ऐसा होना संभव नहीं है क्योंकि नागरिकों 
के कत्तेव्यों की बहुविधता तो आदर्श व्यवस्था में भी अनिवार्य है और भले आदमी का 
चरित्र सर्वथा एकविध होता है। केवल एक प्रकार का नागरिक ऐसा हो सकता है 
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जो एकपदे भरा आदमी और भला नागरिक हो । आदर्श नगर-व्यवस्था में वह अच्छा 
नागरिक, जिसको शासक के लिये अपेक्षित नैतिक बुद्धिमत्ता भी प्राप्त हो एवं अच्छे 
शासित प्रजाजन के लिये अपेक्षित अन्य गुण भी प्राप्त हों, ऐसा विरल व्यक्ति होगा । 
अरिस्तू के मत में स्वतंत्र नागरिकों पर स्वतन्त्र व्यक्ति के सदूश शासन करने की करा को 
स्वतंत्र नागरिक के समान स्वतंत्र व्यक्ति से शासित होकर सीखा जा सकता है जैसे कि 
सैनिक शिक्षण में सैनिक अनुशासन में रहकर ही उत्तरोत्तर सैनिक-शासन की कला को 
सीखा जाता है । 


अरिस्तू ने समग्र नगर-वासियों को दो भागों में विभकत कर दिया है-एक भाग 
नागरिकों का है और दूसरा भाग शिल्पकारों, श्रमिकों, कृपकों, दासों इत्यादि का है 
जिनको वह नागरिक जीवन के लिये आवद्यक तो मानता है पर नागरिक जीवन का 
अंग नहीं मानता। उसके मत में अवकाश की कमी और शरीर-श्रम के कारण यह लोग 
राजनीतिक जीवन में भागीदार होने की योग्यता नहीं रखते । पर यह तो मानव- 
स्वभाव का एक परम्परागत विकृत कल्पना के आधार पर विभाजन है जिसके अनुसार 
अकारण ही अधिकांश जनता नागरिकता के अधिकारों से वंचित की जाती रही। 
पूर्णतया न्यायपूर्ण पद्धति इस प्रकार के विभेद को स्वीकार नहीं कर सकती। पर 
अरिस्तू को ही क्‍या दोष दिया जाय, शत-प्रतिशत न्यायपूर्ण शासन-पद्धति तो इस 
बीसवीं शताब्दी में भी वास्तविकता नहीं आदशें ही है । 


नगर और नागरिक की परिभाषा के अन्वेषण में शासन-पद्धति की चर्चा स्वयं 
आ गई। प्रश्न होना स्वाभाविक है कि शासन-पद्धतियाँ कितने प्रकार की होती हैं और 
उनमें श्रेष्ठ पद्धति कौन-सी है ? नगर नागरिकों का समूह है और उसकी शासन- 
पद्धति नागरिकों के सामूहिक जीवन का प्रबन्ध है। जब गृहस्थों का समूह अपने सामान्य 
हितों की प्रेरणा से एक स्थान पर बसता है तो नगर की स्वाभाविक उत्पत्ति होती है । 
जहाँ मनुष्यों का समृह बाधित किया जाकर एक जगह अनिच्छा से रहता हो तो उसको 
कारागार कहना चाहिये । इस दृष्टि से शासन-प द्वतियों के दो विभाग बनते हैं-- (१) 
वे शासन-पद्धतियाँ जिनमें शासक अथवा शासक-वर्ग साव॑जनिक हितों को ही दृष्टि में 
रखकर हासन-कार्य चलाते है--इनको हम प्रकृत शासन-पद्धतियाँ कह सकते हैं। 
(२) दूसरे वे शासन-पद्धतियाँ जिनमें शासक अथवा शासकवर्ग केवल अपने हित पर 
दुष्टि रखते है और सार्वजनिक हित की उपेक्षा अथवा विरोध करते हैं--इनको हम 
विकृत शासन-पद्धतियाँ कहेंगे। यद्यपि शासन-पद्धतियों पर विचार करने पर शासक 
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और शासित उभय पक्षों पर निरन्तर दृष्टि रखनी पड़ती है तथापि इस विचार में मुख्य 
रूप से शासक पक्ष पर ही ध्यान अधिक दिया जाता है अतएव अरिस्तू ने शासन-पद्धति 
की परिभाषा में बतऊाया है कि शासन-पद्धति अथवा संविधान अथवा व्यवस्था किसी 
राष्ट्र में शासकपदों अथवा विशेष रूप से सर्वोच्च शासकपदों की व्यवस्था का ही 
नाम है। उपर्युक्त प्रकत और विक्ृृत शासन-पद्धतियों में, अरिस्तू के मतानुसार, 
शासन-सत्ता एक व्यक्ति, अल्पसंख्यक व्यक्तियों अथवा बहुसंख्यक व्यक्तियों 
के हाथ में रह सकती है । इस प्रकार से निम्नलिखित भेदों की उपलब्धि 
होती है--- 


प्रकृत पद्धतियाँ विकृत पद्धतियाँ सत्ता का स्थान 
एकरादतंत्र (बसीलेइया ) तानाशाही ([त्तिरान्नी ) एकजन 
श्रेष्ठजनतंत्र (अरिस्तौक्रातिया) धनिकतंत्र (ऑलिगाकिया ) अल्पजन 
जनतंत्रव्यवस्था (पौलितेइया) प्रजातंत्र (देमौक्रातिया ) बहुजन 


अरिस्तू के इस विभाजन का आधार है उसके नागरिक समाज के विश्लेषण 
का परिणाम। उसने देखा कि प्रायः नागरिक समाज में एक ओर धनी-मानी लोग हैं 
तो दूसरी ओर निर्धन जनता है और कहीं-कहीं इन दोनों के मध्य में एक मध्यवित्त लोगों 
का मध्यमवर्ग भी पाया जाता है। पर केवल संख्या को विभाजन का आधार बनाने 
में एक कठिनाई उत्पन्न होती है जिसका विवेचन करके अरिस्तू इस निर्णय पर पहुँचता 
है कि यद्यपि ऑलिगाकिया” का दछाब्दार्थ अल्प-जनतंत्र है और देमौक्रातिया का 
अर्थ जनतंत्र है तथापि व्यवहार में 'आलिगाकिया” धनिकतंत्र है और देमोक्रातिया . 
निर्धन छोगों का प्रजातंत्र । अन्यत्र अरिस्तू ने संख्या और सम्पत्ति दोनों तत्त्वों को . 
संयुक्त करके यह बतलाया है कि ऑलिगाशकिया अल्पसंख्यक-धनिक लोगों का शासन है 
ओर देमोक्रातिया बहुसंख्यक निर्धेन जनता का शासन । 


उपर्युक्त शासन-पद्धतियों में शासकपदों का वितरण अथवा निर्धारण विभिन्न 
आधारों पर हुआ करता है। एकराटतंत्र अथवा बसीलेइया में राजा अपने सदाचारा- 
तिशय अथवा गुणातिशय के कारण सर्वोक्षष शासन-सत्ता पर आरूढ़ हीता है। श्रेष्ठ- 
जनतंत्र में अल्पसंख्यक शासक वर्ग भी अन्य लोगों की अपेक्षा गुणों'में सज्जनता में बढ़े- 
चढ़े होने के कारण अपने पदों को प्राप्त करता है। जनतंत्र व्यवस्था में पद-वितरण का 
जाधार धन और जन का सम्मिलित तस्‍्व रहता है अथवा सैनिक-सज्जा प्रस्तुत करने 
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की सामर्थ्य होता है। देमोक्रातिया” में पद-वितरण स्वतंत्र नागरिकों की 
समानता के आधार पर होता है, ऑलिगाकिया” में लोगों की आशिक क्षमता 
के आधार पर और तानाशाही शासन-पद्धति का आधार तो छलू-कपट एवं 
भींगामुश्ती है। 


एक अन्य दृष्टि से भी राष्ट्र-ब्यवस्थाओं के विभाजन पर विचार किया जा सकता 
है। अरिस्तू ने नगर-राष्ट्रों की व्यवस्था का तुलनात्मक अध्ययन करके यह देखा कि 
शासन-व्यवस्था को राष्ट्र के प्रायः निम्नलिखित अंगों का प्रबन्ध करना पड़ता है-- 
भोजन-सामग्री उत्पन्न करनेवाला वर्ग, शिल्पकारों और श्रमिकों का वर्ग, व्यवसायी- 
वर्ग, योद्धावर्ग, न्‍्यायकर्ता-वर्ग, राष्ट्रीय प्वों और उत्सवों के लिये व्यय करनेवाला 
धनिक-वर्ग, अधिकारीवर्ग और राष्ट्र का चिन्तन करनेवाला वर्ग। इन्हीं वर्गों के द्वारा 
नगर-राष्ट्र का जीवन घटित और संचालित होता था । यद्यपि अरिस्तू ने उपर्युक्त 
राष्ट्राज्ञों का विवरण एकाधिक स्थानों पर प्रस्तुत किया है और उनके प्रबंधक-पटलों 
की भी व्यवस्था का वर्णन किया है पर इनको उसने व्यवस्थाओं के विभाजन 
का आधार नहीं बनाया। संभव है कि उसको इन अंगों के सार्वकालिक स्थायित्व 
का विश्वास न रहा हो और संभव है कि उसने यह भी देखा हो कि यह सब 
अंग सब राष्ट्रों में समान रूप से उपलब्ध भी नहीं होते । राजनीति-विज्ञान के 
विकास के साथ अरिस्तू के विभाजन की उपयोगिता उतनी नहीं रह गई है 
जितनी प्राचीन काल में थी । उसके विभाजन की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि में 
थे केवल नगर-राष्ट्र और वह भी यूनान के । साम्राज्यों, और आधुनिक 
कालीन महान्‌ राष्ट्रों के विषय में एवं उनसे उत्पन्न होनेवाली समस्याओं के विषय में 
हम अरिस्तू की रचनाओं से अधिक पथप्रदर्शन नहीं पा सकते । पर इसका अर्थ यह भी 
नहीं है कि अरिस्तू का विभाजन आज पूर्णतया निकम्मा हो गया है। तानाशाही, 
देमौक्रेसी, एकराटतंत्र, धनिकतंत्र, श्रेष्ठजनतंत्र आज भी चल रहे हैं और अरिस्तू ने 
उनके विषय में जो कहा था वह अब भी एक सीमा तक हमारा पथ-प्रदर्शन कर रहा है ! 
प्र आज की राजनीति कुछ नवीन भाषा भी बोलती है--आज समाजवाद, साम्यवाद, 
न्यू देमौक्ेसी, वर्गविहीन समाज, पूँजीवाद, वर्गविहीन पूँजीवाद, विश्वशासन इत्यादि 
इतने अधिक नवीन शब्द राजनीति की भाषा का अंग बन गये हैं और उनके ठीक-ठीक 
अर्थ के विषय में इतना सचेत और अचेत मतभेद है कि अर्थ-विचार नामक 
भाषा-विज्ञान का अंग आज राजनीतिक मनोविज्ञान का एक आवश्यक अध्याय 
अन गया है । 
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केवल सैद्धान्तिक दृष्टि से देखा जाय तो आचार विनोबा द्वारा 'स्वराज्य-शास्त्र” 
में दिया हुआ व्यवस्थाओं का विभाजन अधिक युक्तियुक्त और व्यापक प्रतीत होगा । 
इस छोटी-सी पुस्तक पर अभी तक राजनीति के अध्यापकों और विद्यार्थियों द्वारा 
जो ध्यान दिया जाना चाहिये था वह नहीं दिया गया। आधुनिक समय में 
यह छोटी-सी पुस्तक राजनीतिक चिन्तन में भारतीय दृष्टिकोण की ओर से एक 
मौलिक देन है । 


पर अरिस्तू ने इन नामरूपों की माया से परे भी राष्ट्र के रूप पर विचार किया था ४ 
उसने देखा था कि सभी मतों को माननेवाले न्याय की दुहाई देते हैं और उसी के आधार 
पर सत्ता को आत्मसात्‌ करना चाहते हैं। पर यह न्याय है क्‍या वस्तु ? उत्तर मिला 
समानों के प्रति समानता और असमानों के प्रति असमानता अर्थात्‌ जो जिस योग्य हो 
उसके प्रति वेसा ही बर्त्ताव करना। पर जब इस सिद्धान्त के व्यवहार की वेला आती 
है तब अरिस्तू ने देखा कि व्यवहार में सब युक्तियुक्तता को तिलांजलि दे देते हैं । व्याव- 
हारिक राजनीति यह है कि जनता की नाड़ी को परखकर बहुमत को प्रिय लगनेवाले 
नारों को खड़ा करना, तदुपरान्त शक्ति को हस्तगत करके मनमानी करना। अतएव 
अरिस्तू ने गहरे पैठकर देखा कि धनी मानी लोग धन में अन्य लोगों से बढ़कर हैं तो 
इसके आधार पर वे अपने को सभी बातों में बढ़कर समझने का दम भर रहे हैं और दूसरी 
ओर वे लोग हैं जो स्वतंत्रजन्मा होने की समानता के आधार पर अपने को सभी बातों 
में समान समझकर सब अधिकारों में समानता की माँग कर रहे हैं । यदि धनिकों के दावे 
को स्वीकार किया जाय तो बहुसंख्यक लोगों का असन्तोष उत्पन्न होता है और यदि 
समानतावादियों की बात मानो जाय तो अधिक योग्यता और क्षमता वाले व्यक्तियों 
के प्रति अन्याय होता है। और फिर इन दोनों के कलह में राष्ट्र के लक्ष्य की क्या दशा 
होती है। यदि राष्ट्र का लक्ष्य केवल धनार्जन होता तो धनाधीश का दृष्टिकोण ही मान्य 
स्वीकार किया जा सकता और ऐसी स्थिति में ऐसे कोई भी दो नगर जिनमें व्यापारिक 
सन्धियाँ हुई होतीं, एक नगर माने जाते । दूसरी ओर यदि राष्ट्र का लक्ष्य केवल 
अन्याय से रक्षा पाना होता और सबकी स्वतंत्रता और समानता की रक्षा करना होता 
तो बहुसंख्यक स्वतंत्र नागरिकों का ही पक्ष औचित्यपूर्ण होता । पर वास्तविकता यह 
है कि राष्ट्र का चरम लक्ष्य उपर्युक्त दोनों लक्ष्यों को अपनी नींव में लेकर मानव की परि- 
पूर्ण उत्तमता के शिखर तक पहुँचता है। मानवता के पूर्ण विकास के लिये भौतिक 
सम्पत्ति की आवश्यक मात्रा भी ( ही नहीं) चाहिये और समान स्वतंत्रता भी (ही नहीं ) । 
यह दोनों ही मानवता के विकास/कै लिये आवश्यक शर्तें हैं, उसकी सीमाएँ नहीं हैं। 





अरिस्तू की राजनोति ५७ 


नगर मानव-कल्याण के निमित्त निर्मित समाज है जो आत्म-निर्भरता के लिये 
धन और सेना इत्यादि को भी साधन रूप में संग्रह करता है पर जिसका अन्तिम 
साध्य परिपूर्ण मानव-जीवन है। स्थान की एकता, सुरक्षितता, विवाह-संबंधी नियम, 
व्यापार संबंधी सन्धियाँ, धनप्राप्ति इत्यादि आंशिक लक्ष्य सब यथास्थान इस विद्वद 
एवं व्यापक लक्ष्य में समन्वित हो जाते हैं। यदि ऐसा है तो “कसम देवाय हविषा 
विधेम” किसको शासक के पद के लिये वरण करें ? धनवान्‌ को ? स्वतंत्र नागरिक 
को ? कुलपुत्र को ? नेति नेति! केवल भले को यह शक्त प्राप्त होनी चाहिये। 
मानव की श्रेष्ठता मानव में निहित भलाई है और मानव की समानता भी यही भलाई 
है और इस भलाई की रक्षा के लिये ही स्वतंत्रता का मूल्य है। पर सॉक्रातेस, प्लातोन 
और अरिस्तू के चिन्तन में अच्छाई, भलाई, सद्गुण इत्यादि के अर्थों को पूर्णतया समझाने 
के लिये तो अलग स्वतंत्र ग्रंथ लिखे गये हैं। यहाँ तो उसकी ओर संकेतमात्र करना 
संभव हो सका है। 


एक आलोचक नें कहा है कि इससे अधिक ऊँचे और अधिक सुविधायक राष्ट्रीय 
आदर्श की अभिव्यक्ति कभी नहीं हो सकी है। निरुचय ही (जैसा एक दूसरे विद्वान्‌ 
ने कहा है) अरिस्तू का राजनीतिक आदर्श अल्पसंख्यक श्रेष्ठ जनतंत्र की कल्पना पर 
आश्रित है जिसके पास पर्याप्त अवकाश है, जिसके पास अत्यधिक धन नहीं है और 
जिसकी भौतिक सम्पत्ति में द्वेष को उत्पन्न करनेवाली विषमता नहीं है, जो विक्रम- 
पराक्रम की भावना से म्क्त ज्ञान-विज्ञान और कला के अनुसन्धान में निरत है, जिसकी 
भौतिक आवश्यकताएँ नागरिकता से बंचित नगर-निवासियों के श्रम द्वारा पूरी हो 
जाती हैं तथा जिनको इसके बदले में केवल दयापूर्ण व्यवहार मिलता है। गेटे के तत्त्वा- 
वधान में शासित वाईमार आधुनिक इतिहास में इस आदर की मूत्ते कल्पना हो सकता 
है । ई० पृ० चतुर्थ शताब्दी के ग्रीक-जगत्‌ और उसके पूर्व इतिहास के संदर्भ में अरिस्तू 
का आदर्श अवश्य स्तुत्य है। इसी संबंध में पुन: पाठकों से आचार्य विनोबा के _ स्वराज्य 
शास्त्र” के १५वें खण्ड को पढ़ने का अनुरोध करेंगे। उपयुक्त आदर्श की सिद्धि के लिये 
अरिस्तू सत्कर्मों के लिये राष्ट्र की ओर से पुरस्कार और दुष्कर्मों के लिये दण्ड की 
व्यवस्था द्वारा जनसाधारण को सत्कमे-परायण बनाने का भी विधान करता है और 
व्यावहारिक दृष्टि से यह ठीक भी है। 


पर मनुष्य की अच्छाई उसके मस्तक पर अंकित नहीं होती । अतएव अरिस्तू ने 
लितान्‍्त निष्पक्ष भाव से सब प्रकार की शासन-पद्धतियों का समीक्षण करके यह जानने 
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का प्रयत्न किया है कि उपर्यक्त शासन-पद्धतियों में सर्वश्रेष्ठ कौन है। ऐसा लगता है 
कि अरिस्तू का झुकाव जनतंत्रवाद की ओर अधिक है। थोड़े से बहुत अच्छे मनुष्यों की 
अपेक्षा बहुत से साधारण मनुष्य भी सामृहिकरूप में अधिक अच्छे होते हैं। चाहे 
चतुर व्यक्ति कुछ कहें पर यह व्यवहार का कसौटी पर कसा हुआ अनुभव है कि एक 
और एक दो नहीं, ११ होते हैं और पंचों में परमेश्वर बसता है । चतुर से चतुर व्यक्ति 
अथवा व्यक्तियों की योजनाएँ जब बहुत से साधारण व्यक्तियों की सम्मिलित आलो- 
चना का विषय बनती हैं तो उनमें ऐसी त्रुटियाँ दृष्टिगोचर होती हैं जो चतुर-नेत्रों को 
नहीं सूझ सकी थीं। फिर भी अरिस्तू इस तथ्य को शत-प्रतिशत व्यवहार में लाने का 
आग्रह नहीं करता। उसका कहना यही है कि बहुसंख्यकों की सामूहिक बुद्धिमत्ता 
और अनुभव समाज में सारवान्‌ वस्तु है, उसका उपयोग होना चाहिये उपेक्षा नहीं । 
उसका आग्रह यह कदापि नहीं है कि सब कुछ उन्हीं को सौंप दिया जाय। यदि इस 
उपयोगी सामाजिक योग्यता को शासनाधिकार से पूर्णतया बहिष्कृत किया जाता है 
तो इससे विशाल एवं व्यापक असन्तोष उत्पन्न होता है। शासक जो कार्य करते हैं 
उसका अच्छा या बुरा प्रभाव तो बहुसंख्यक शासितों पर ही पड़ता है। शासक स्वयं 
अपने कार्यों के विषय में उसी कुजड़ी के समान व्यवहार करता है जो अपने बेरों को 
कभी खट्टा नहीं बतलाती। उसके कार्यों का सच्चा मूल्यांकन शासितों का समुदाय 
ही कर सकता है अतएव न्‍्यायोचित व्यवहार यही है कि शासकों की नियुक्ति अथवा 
पदच्युति इत्यादि बहुसंख्यक शासितों की सम्मति के अनुसार होनी चाहिये । अरिस्तू 
के मतानुसार बहुसंख्यक जनता व्यक़्ति के समान भावाविष्ट भी नहीं होती । पर यह 
ठीक नहीं, जनता को उत्तेजित होने में समय अवश्य लगता है पर उत्तेजित भीड़ की 
उत्तेजना के समक्ष व्यक्ति की उत्तेजना कुछ भी नहीं है। 


पर क्या किसी राष्ट्र में ऐसे पुरुष की उत्पत्ति कभी संभव नहीं है जो गुणातिशय 
के कारण शेष सब नागरिक समुदाय से व्यक्तिश: नहीं समष्टित: भी बढ़कर हो ? 
इतिहास के मनन के आधार पर और गम्भीर चिन्तन के परिणाम-स्वरूप अरिस्तू यह 
जानता था कि ऐसा होने का दावा तो न जाने कितनों ने किया है (और आज भी 
ऐसा दावा करनेवाले विद्यमान हैं) पर तो भी ऐसे व्यक्ति का होना बिरलू हो सकता 
है, असंभव नहीं है। यदि ऐसा व्यक्ति किसी राष्ट्र में उत्पन्न हो जाय तो ? अरिस्तू 
ने जिन इतिहास के पृष्ठों को पढ़ा था उनमें ऐसे व्यक्तियों के लिये जनतांत्रिक राष्ट्रों 
में निर्वासन, हैह्था, विष का प्याछां इत्यादि पुरस्कार प्राप्त हुए थे। पर दार्शनिक 
अरिस्तू के मक्,शें जनता के लिये कल्याणकारी एवं उचित मार्ग खुशी से उनका अनुसरण 
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करना ही है। यह है पुरुषोत्तम (पूर्णपुरुष) का एकराद्तंत्र । इससे बढ़कर अन्य 
कोई शासन-व्यवस्था नहीं हो सकती । पर इतिहास ने ऐसे पुरुषों को प्रथम सताकर 
सारा है और मृत्यु के पशरचात्‌ उनकी पाषाण-प्रतिमाओं और समाधियों को पूजा है और 
कालान्तर में उस पूजा को भी दूसरों को पीड़ित करने का साधन बनाया है। अरिस्तृ 
को स्वयं इसी प्रकार की परिस्थिति उत्पन्न होने पर अपने जीवन की संध्या में अथेन्स 
से पलायन करना पड़ा था । 


यह तो रही “मानव रूप में देवता” के एक राट्तन्त्र की बात जिसको अरिस्तू 
सर्वश्रेष्ठ किन्तु असंभवप्राय मानता है। अन्य प्रकार की व्यवस्थाओं के विषय में 
अरिस्तू का विचार है कि हम उनकी भलाई और बुराई का विचार निरपेक्ष रूप से 
नहीं कर सकते। किन नागरिकों के लिये किस प्रकार की व्यवस्था सर्वोत्तम है ? 
इस प्रश्न का उत्तर तभी ठीक प्रकार से दिया जा सकता है जब यह पता चल जाये कि 
किन नागरिकों का स्वरूप अथवा स्वभाव किस प्रकार का है यथा प्रजा तथा व्यवस्था । 
यदि कोई नागरिकजन ऐसे हों जिनके मध्य में एक व्यक्ति अथवा एक परिवार सद्‌- 
गुणों में सर्वोत्तम हो तो उनके लिये एकराट्तंत्र सर्वोत्तम है। यदि नागरिकजन ऐसे हों 
कि स्वतंत्र नागरिक होते हुए वे उत्तमता के कारण शासनादेश की क्षमता रखनेवाले 
मनुष्यों के शासन को सह सकते हों तो उनका श्रेष्ठ (उत्तम) जनतंत्र सबसे अच्छा है। 
यदि नागरिक समुदाय में प्रकृत्या ऐसे योद्धाओं का समूह है जो धनिकों को उनको 
योग्यतानुसार शासक बनाने वाले नियमानुसार पर्याय-क्रम से शासन करने और शासित 
होने की क्षमता रखता है तो उसके लिये “पौलितेइया” नाम की व्यवस्था ही ठीक है। 
और यदि नागरिक जन इन प्रकारों की अपेक्षा अधिक विकृत प्रकार के हों तो उनके 
लिये विकृत प्रकार की व्यवस्थाएँ ही संभव होंगी । 


यदि असंभव स्थिति संभव न हो और पुरुषोत्तम का आविर्भाव न हो तो एक राट्तत्र 
(मोनाखिया ) के अन्य प्रकार तो संभव होते ही हैं। स्पार्टा का राजतंत्र एक प्रकार का 
है जहाँ दोनों राजकुल सीमित नेतृत्व से युक्त हैं। पर यह सच्चा राजतंत्र नहीं है। 
सच्चा राजतंत्र वहाँ होता है जहाँ राजसत्ता एक व्यक्ति के हाथ में केन्द्रित होती है। 
पर यदि यह राजा पूर्ण पुरुषोत्तम न हो तो उस एक अच्छे के शासन की अपेक्षा अनेक 
(अल्प-संख्यक ) अच्छों का शासन ( अरिस्तोक्रातिया) ही अधिक अच्छा होगा। 
मान लिया जाय कि राजा पर्याप्तरूपेण अच्छा है तो भी यह तो उसकी हादिक इच्छा 
होगी ही कि उसके पश्चात्‌ उसके वंशधरों के हाथ में शासन की बागडोर रहे। यह 
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वंशधर भी उसी के समान भले होंगे इसका क्‍या पता ? आचार्य विनोबा ने लिखा है 
“प्रल संस्थापक को कमाई करनी होती है। इसलिये इच्छा हो न हो, उसे अनेकों 
से सहयोग करना पड़ता है। बाद में आने वाले इस तरह की कोई जिम्मेदारी महसूस 
नहीं करते । इसलिये वे अधिक गैर जिम्मेदार बन सकते हैं। कहा भी है सूर्य उतना 
नहीं तपता, जितनी कि बाल तपती है। (स्वराज्य-शास्त्र पृ० ९)। फिर यूनान 
देश के राजाओं के पास व्यक्तिगत रक्षक होते थे और वे चाहते तो इनका मनमाना 
उचितानुचित उपयोग कर सकते थे। अथेन्‍्स के संविधान में अरिस्तू ने इनके दुरुपयोग 
के उदाहरण दिये हैं । पूर्ण पुरुषोत्तम के लिये तो अरिस्तू ने नियम-बंधन को अनावश्यक 
माना था। पर अन्य राजा लोग तो वैसे पूर्ण होते नहीं अतएव इनके प्रसंग में अरिस्तू ने 
इस समस्या पर भी विचार किया है कि प्राधान्य नियम का होना चाहिये या राजा का । 
मानव मनोवेगों के वशीभूत होकर न जाने क्‍या कर बेठे अतएव राजा का प्राधान्य 
नहीं होना चाहिये; निरुद्वेश विवेक द्वारा निर्धारित नियम (क़ानून) को सर्वोपरिता 
प्राप्त होनी चाहिये। पर कठिनाई यह है कि नियम भी तो किसी शासन-व्यवस्था 
अथवा नियमनिर्माता या स्मृतिकार के द्वारा ही बनाया गया होगा और उसके निर्माता 
की अपूर्णता उसमें भी प्रतिफलित होगी ही। फिर नियम के तो आँखें होती नहीं । 
किस नियम का कहाँ उपयोग हो यह बात तो सव्वेदा शासनसापेक्ष्य रहेगी। इसके 
अतिरिक्‍त त्रिकालोपयुक्त नियम हैं भी कहाँ ? पर अरिस्तू ने जो नियमों के प्रति 
पक्षपात दिखलाया है इसका कारण उसकी राजा अथवा शासकों की स्वेच्छन्द स्वेच्छा- 
चारिता का नियमन करने की इच्छा थी। वह क़ानूनों में मौलिक परिवर्तन करने के 
लिये अत्यन्त सावधानी बरतने के पक्ष में था। वह नियमों का स्थायित्व चाहता था । 
अरिस्तू हृदय से क्रान्तिकारी नहीं था अतएब वह नियमों के क्षेत्र में परिपूत्ति तो चाहता 
पर जड़मूल से क्रान्ति नहीं । 


जनतंत्रों के विविध रूपों में सबसे प्रथम अरिस्तू ने उस व्यवस्था का वर्णन किया है 
जिसमें निर्धने और धनवान्‌ सबको एक समान माना जाता है। तदुपरान्त दूसरे नंबर 
पर उस व्यवस्था को लिया है जिसमें शासकों और अधिकारियों को निम्नकोटि की 
साम्पत्तिक योग्यता के आधार पर चुना जाता है। जिन लोगों में कृषि अथवा पशुचारण 
के व्यवसाय का प्राधान्य होता है उनमें इस प्रकार का जनतंत्र स्वाभाविकतया पाया 
जाता है और ऐसी जनता जनतंत्र के लिये समृपयुक्त भी होती है। कारण यह है कि 
इस प्रकार की जनता को अपने व्यवसाय की विशिष्टता के कारण सुदूर स्थानों पर बिखरे 
हुए रहना पडता है और अवकाश भी कम मिलता है। अतएब थे आये दिन शासन के 
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साथ छेड़छाड़ करने से विरत रहते हैं और शासन-कार्य को अपने से अच्छे व्यक्तियों 
को सौंपकर अपने धंधों में लग जाते हैँ । अच्छे प्रकार के लोग जनता द्वारा चुने जाकर 
शासन चलाया करते हैं और इस चुनाव के नियंत्रण के अतिरिक्त उन पर अन्य कोई 
नियंत्रण नहीं रहता। तृतीय प्रकार के जनतंत्र में निर्दोषजन्मा होने के आधार पर 
सब नागरिकों को शासनकार्य में भाग प्राप्त होता है परन्तु अवकाश के अभाव में उनका 
ऐसा करना व्यवहारत: संभव नहीं होता और परिणाम यही होता है कि शासनकार्य 
में कानून को प्रधानता प्राप्त होती है। इसी से मिलती-जुलती स्थिति स्वतंत्रजन्मा 
नागरिकों के जनतंत्र में भी उपस्थित होती है। जिन नगरों में जनसंख्या पूवपिक्षा 
बहुत अधिक बढ़ जाती है और करवृद्धि के कारण कोश में धन भी अधिक होता है तो 
वहाँ ऐसे जनतंत्रों की उत्पत्ति होती है जिनमें संख्याधिक्य के कारण सबको अधिकार 
प्राप्त होता है और राष्ट्र के सावंजनिक अनुदान के कारण सबको राज्यजासन में व्यव- 
हारत: भाग लेने का अवकाश भी सुलभ होता है। धनिक लोग प्राय: अपने राजनीतिक 
कर्तव्यों के पालन से विमुख अथवा अनुपस्थित रहते हैं। परिणाम यह होता है कि 
नियमों के प्राधान्य के स्थान पर निर्धन लोगों के समृह का शासन काय॑ में प्राधान्य 
स्थापित हो जाता है। मह व्यवस्था तानाशाही से बहुत मिलती है एवं इसको एक 
प्रकार से व्यवस्था का अभाव कहना चाहिये । 


इसके उपरान्त अरिस्तू पौलितेइया (पौलिटी) नामक व्यवस्था का वर्णन प्रस्तुत 
करता है। अरिस्तृ के पूर्व के लेखकों ने इस पद्धति की ओर ध्यान नहीं दिया था अतएव 
इसके लिये कोई विशेष नाम तक नहीं दिया गया। वास्तव में यह पद्धति धनिकतंत्र 
और जनतंत्र के उस सम्मिश्रण का नाम है जिसका झुकाव जनतंत्र की ओर होता है। 
यदि इस मिश्रण का झुकाव धनिकतंत्र की ओर अधिक होता है तो इसको श्रेष्ठजनतंत्र 
(अरिस्तौक्रातिया ) कहते हैं। मिश्रण कई प्रकार से संभव है पर उन सबका उद्देश्य 
धघनिकतंत्र और जनतंत्र के मध्यवर्ती मार्ग पर चलना है। अतएव इस व्यवस्था में 
न तो पदाधिकार की प्राप्ति के लिये उच्च साम्पत्तिक योग्यता की आवश्यकता 
होती है और न इसके विपरीत साम्पत्तिक योग्यता का नितान्त अभाव ही 
स्वीकार किया जाता है। परिणामतः इस व्यवस्था में सत्ता मध्यमवर्ग के हाथ में 


रहती है। 


अरिस्तू के मत में मध्यममार्ग का जीवन सर्वश्रेष्ठ है। जो लोग बहुत धनवान्‌ 
होते हैं उनमें निरंकुशला और हिंसा का भाव रहता है और वे अनुशासन नहीं मानते । 


दर अरिस्तू की राजनीति 


दूसरी ओर जो निर्धन होते हैं उनको शासन करना नहीं आता । जिस समाज में केवल 
यही दो वर्ग होते हैं वह स्वामी और दासों का नगर तिरस्कार और द्वेष की ज्वाला में 
जला करता है। पर जिस नगर में मध्यवित्तवाले मध्यमवर्ग का आधिक्य होता है 
वही नगर सुखी हो सकता है क्योंकि इस वर्ग को दोनों ही शेषवर्ग (धनी और निर्धन) 
विश्वास की दृष्टि से देखते हैं। यदि इस वर्ग का अभाव हो तो शासनपद्धति बड़ी 
आसानी से धनिकतंत्र अथवा जनतंत्र को लाँघकर तानाशाही की अवस्था को प्राप्त हो 
जाती है। इस प्रकार आदशे-व्यवस्था के उपरान्त अरिस्तू के मत में वास्तविक व्यवहार 
में यही व्यवस्था नाम की (पौलितेइया ) पद्धति सर्वोत्तम है। पर इसके उदाहरण- 
स्वरूप उसने किसी नगर की व्यवस्था का उल्लेख नहीं किया है। संभवतया स्पार्टा 
की व्यवस्था इस आदर के समीप पहुँचती है। अथवा यदि अथेंस के संविधान 
पर दृष्टिपात करें तो ई० पू० ४११ की थेरामेनेस की व्यवस्था इस प्रकार की 
प्रतीत होगी । 


विविध प्रकार की व्यवस्थाओं के विकास के ऐतिहासिक क्रम के विषय में अरिस्तू 
.का मत है कि वे प्राय: एकरादतं॑त्र से श्रेष्ठजनतंत्र, धनिकतंत्र, और तानाशाही के रूपों 
को धारण करती हुई जनतंत्र की अवस्था को प्राप्त हुआ करती हैं। पर यह सामान्य 
प्रवुत्ति का दिग्दर्शन है। इसी प्रकार जनतंत्र की प्रवृत्ति भी सौम्य जनतंत्र से अतिगामी 
जनतंत्र की ओर जाने की रहती है। इसी प्रसंग में अरिस्तू ने धनिकतंत्र के चार और 
तानाशाही के तीन भेद बतलाये हैं । 


धनिकतंत्र के प्रथम भेद में पदाधिकार आथिक योग्यता के आधार पर प्राप्त 
होता है। दूसरे भेद में नागरिकों को पदाधिकार प्राप्ति के लिये और भी ऊँची आ्थिक- 
योग्यता की आबृश्मकता होती है और पद्मधिकारियों का चुनाव भी ऐसे नागरिकों 
द्वारा किया जाता है जो उच्च आथिक-योग्यता से संपन्न होते हैं। धनिकतंत्र के तीसरे 
भेंदें में पदाधिकार कुलक्रमागत होता,हैं। अन्तिम भेद में कुलक्रमागत शासनपद्धति 
के साथ ही साथ शासनकारय स्व कानन के स्थान पर व्यक्ति का प्राधान्य होता है। ताना- 
शाही के तीन भेदों में से प्रथम दो भेद तो अद्धं-एकराद्तंत्र और अद्धंतानाशाही तंत्र 
चुलोकि द्वारा शासक बनता है और उसका शासन नियमा- 
सीखा तक उसका शासन एकराट्तंत्र पद्धति के तुल्य है पर 
हर, कर प्रजाओं पर दासों के समान शासन करता है 
एक शीमा तक तानाशाही प्रकार का होता है। पर तानाशांही 







हरिस्तु की राजनीति ६३ 


का असली रूप वह होता है जिसमें शासक प्रजाजनों पर एक मात्र अपने स्वार्थ की दृष्टि 
से शासन करता है । 


राष्ट्रशासन के तीन अंग हैं (१) विचारक (२) कार्यसंचालक और (३) 
न्थायकर्तागण । इन सबकी नियुक्ति और संघटन के विषय में भी अरिस्तू ने विस्तार 
से विचार किया है। परन्तु आजकल की शासन-पद्धतियों की तुलना में उसके विचार 
प्रारंभिक प्रकार के ही प्रतीत होंगे । इन अंगों की व्यवस्था विभिन्न शासन-पद्धतियों 
के अनुसार किस प्रकार होनी चाहिये इस पर विचार करते हुए उसने विचारकमंडल 
के संबंध में एक महत्त्वपूर्ण सुझाव यह दिया है कि विचारकमंडल में नागरिकों के विभिन्न 
वर्मों में से समानसंख्यक सदस्य चुनकर आने चाहिये । कार्यसंचालक मंडल के संबंध में 
नियुक्तियों की २७ प्रकार की संभावनाओं पर उसने विचार किया है और यह 
बतलाया है कि कौन प्रकार किस प्रकार की व्यवस्था के लिये उचित होगा। न्यायालयों 
के उसने आठ विभिन्न प्रकार गिनाये हैं और उनके संघटन की तीन पृथक्‌-पृथक्‌ विधियाँ 
बललाई हैं । यह विधियाँ क्रमश: जनतंत्र, धनिकतंत्र और व्यवस्थातंत्र पद्धतियों के 
अनुरूप होती हैं। इस प्रकार विविध व्यवस्थाओं का विवरण समाप्त हो जाता है। 


व्यवस्थाओं के स्वरूप के अध्ययन के पश्चात्‌ अरिस्तू उनमें होनेवाली ऋ्रान्तियों 
के कारण एवं उनको दूर कर शान्ति स्थापित करने के उपायों की मीमांसा करता 
है। मानव-शरीर की भाँति शासन-व्यवस्थाएँ भी रुग्णावस्था को प्राप्त हो सकती हैं 
और समुचित उपचार द्वारा उनके रोगों का भी निराकरण और उपशम संभव है। 
जनतंत्रात्मक मनोवृत्तिवाला जनसमूह समानता का प्रबल समर्थक होता है, वह असमा- 
नता को नहीं सह सकता और उसको सभी क्षेत्रों से हटाने का प्रयत्न करता है । 
धनिकतंत्र के प्रेमी धनसंपत्ति की असमानता के आधार पर यह दावा करते हैं कि जो 
सम्पदा में दूसरों से बड़े हैं वह सभी बातों में अन्य लोगों से बढ़कर माने जाने चाहिये । 
यदि ऐसा नहीं होता तो वह समझते हैं कि न्याय नहीं हुआ। इसी प्रकार की मनो- 
बत्तियों को क्रान्तिकारी मनोवृत्ति कहा जा सकता है। क्रान्ति के कारणों को पूर्णतया 
नहीं गिनाया जा सकता प्रमुख कारण हैं, कुछ लोगों का लाभ और सम्मान को अत्य- 
धिक प्राप्त कर लेना और अन्य लोगों को अन्यायपूर्वक उनसे वंचित रखना, शासकों 
की धृष्टता, कुछ व्यक्तियों को अतिशय महत्त्व की प्राप्ति, प्रजाजनों अथवा महत्त्वा- 
कांक्ी प्रजाजनों का तिरस्कार, राष्ट्र के किसी अंग की असंतुलित वृद्धि, चुनावों में 
बंड्यंत्र और चालबाजियाँ, अविश्वासपात्र लोगों को शासनाधिकार की प्राप्ति, 


दे ' अरिस्तू कौ राजनीति 


छोटे-छोटे परिवतेनों के प्रति असावधानी इत्यादि। यदि इन कारणों को और सूक्ष्मता 
के साथ देखा जाय तो हमको गेटे की उक्ति से सहमत होना पड़ेगा कि क्रान्तियाँ सर्वेदा 
शासकों के दोषों के कारण उत्पन्न होती हैं, शासितों के दोषों के कारण नहीं । क्रान्तियों 
का प्रभाव एक-सा नहीं होता । कभी क्रान्तिकारी लोग समग्र व्यवस्था को बदल डालते 
हैं तो कभी वे सत्ता को हस्तगत करके ही सन्‍्तुष्ट हो जाते हैं। कभी क्रान्ति के परिणाम- 
स्वरूप जनतंत्र अथवा धनिकतंत्र का स्वरूप पहले की अपेक्षा अधिक गहरा हो जाता 
है तो कभी अधिक हलका हो जाता है। इसी प्रकार कभी-कभी क्रान्ति का लक्ष्य केवल 
किसी शासन की विशेष संस्था को ही बदल डालना होता है, एवं कभी-कभी क्रॉन्ति 
का रोष किसी व्यक्तिविशेष को ही अपना लक्ष्य बनाता है। 


क्रान्ति के सामान्य कारणों के अतिरिक्त पृथक्‌-पृथक्‌ व्यवस्थाओं में क्रान्ति के कुछ 
विज्ञलेष कारण भी होते हैं। उदाहरणार्थ जनतंत्र में छोकनायकों की अतिगामी प्रवृत्तियों 
के कारण धनिकवर्ग जनतंत्र के विरुद्ध मोर्चा बनाकर उसको उखाड़ फेंकता है और 
धनिकतंत्र को स्थापित कर देता है अथवा कभी-कभी लोकनायक ही जनतंत्र को समाप्त 
करके उसके स्थान पर तानाशाही की स्थापना कर देते हैँ। धनिकतंत्र के दुःखदायी 
एवं पीड़ापूर्ण शासन के विरुद्ध कभी प्रजा विद्रोह खड़ा कर देती है और कभी धनिकतंत्र 
के भीतर फूट पड़ जाती है, तब कोई धनी व्यक्ति लोकनायक बन जाता है। श्रेष्ठजन- 
तंत्र में क्रान्ति उत्पन्न होने का कारण होता है अत्यल्प संख्यक लोगों का सम्मानभाजन 
होना जिससे अन्य मह (वाकांक्षी लोगों की द्ेष-भावना भड़कने लगती है। व्यवस्थातंत्र 
में यदि जनतंत्रात्मक और घधनिकतंत्रात्मक तत्वों का सुसंतुलित सम्मिश्रण नहीं हो पाता 
तो क्रान्ति हो जाया करती है। यह कह सकना सबवंदा सरल नहीं होता कि किस प्रकार 
की व्यवस्था का क्रान्ति के पुदचात कया रूपान्तर होगा। व्यवस्था-पद्धति प्राय: जनतंत्र 
के रूप को ग्रहण कर लेती. है पर कभी धनिकतंत्र में भी बदल सकती है, इसी प्रकार 
यह्मपि श्रेष्ठजनतंत्र क्रान्ति द्वारा प्रायः धनिकतंत्र में परिवत्तित हुआ करता है पर कभी 
जनतंत्र भी उसका स्थान ग्रहण कर सकता है। 


अरिस्तू ने इले कक प्रकार के परिवत्तनों से बचने और सब प्रकार की व्यवस्थाओं 
प्रदान हे रकेधाले उपाय भी बतलाये हैं। इन उपायों को देखकर कुछ 

भरिस्तू को मशकियावेली को स्फूर्ति देनेवाला कहा है। पर ऐसा कहना 

उचित नहीं, जो व्यक्ति परिपूर्ण पुरुषोत्तम के शासन को सर्वश्रेष्ठ मानता है उसका 
निकृष्ट पद्धेंतियोँ के स्थायित्व की विधि बतछाना केवक राजनीतिशास्त्र की पूर्ण 








अशि्ल्त की राजनीति दर 


वैज्ञानिकता की दृष्टि के कारण है न कि कुटिलता के प्रचार के निमित्त। कान्तियों 
को रोकने के उपायों में अरिस्तू के मत में सर्वप्रथम है शासकों के द्वारा कानून का पालन 
और रक्षण। यदि शासक छोटी-से-छोटी बातों में भी नियमों का पालन करें एवं 
मामूली से मामूली परिवत्तन की अवहेलना न करें तो उनका शासन उथलरू-पुथलू से 
मक्‍त रह सकता है। जनता के प्रति छल का व्यवहार भी नहीं किया जाना चाहिये 
क्योंकि छऊ का भंडाफोड़ अवश्यंभावी है। अरिस्तू के मत में शासन-पद्धति का नाम 
अथवा बाह्यमरूप उसके स्थायित्व से विशेष संबंध नहीं रखता। शासन-पद्धति किसी 
भी प्रकार की हो, यदि शासक जनता के प्रति समझदारी का बर्ताव करें, उसके प्रति 
अच्छे संबंध बनाये रहें, महत्त्वाकांक्षी व्यक्तियों के सम्मान को ठेस न पहुँचायें, सामान्य 
जनता के धन का अपहरण न करें, यथा-संभव जनता को अथवा कम-से-कम उसमें से 
मुख्य-मुख्य व्यक्तियों को शासन-कार्य में कुछ भाग प्रदान करें तो किसी भी नाम और 
प्रकारवाली पद्धति स्थायी हो सकती है । जनता के सम्मुख किसी प्रकार के भय को 
विशेषकर विदेशी शत्रुओं के आक्रमण के आतंक को बनाये रखना भी लाभदायक होता 
है। शासक-दल के मध्य में ठोस एकता रहनी परमावश्यक है। प्रजाओं के मध्य में 
भेदनीति को इस सीमा तक बरतना चाहिये कि किसी भी एक दल को अत्यधिक सबल 
नहीं बन जाने देना चाहिये। यदि प्रजाजनों में किसी कारण से सम्पत्ति के वितरण में 
परिवत्तंन उपस्थित हों तो इन परिवरत्तनों का बड़ी सावधानी से निरीक्षण करना चाहिये 
क्योंकि यदि कोई व्यक्ति एक साथ निर्घन से धनवान्‌ अथवा धनवान्‌ से निर्धन हो जाता 
है तो इसका प्रभाव राष्ट्र के लिये भयावह हो सकता है। सबसे अधिक क्रान्ति का भय 
कोश-संबंधी गड़बड़ से होता है अतएव राजकीय आय-व्यय का लेखा-जोखा बिलकुल 
ईमानदारी और स्पष्टता के साथ तैयार किया जाना चाहिये। यदि शासन-पद्धति 
धनिकतंत्र हो तो उसको जनतंत्रात्मक विचारवाली जनता के प्रति और यदि जनतंत्र 
हो तो उसको धनिकतंत्रात्मक विचारवाली जनता के प्रति द्वेषपूर्ण नहीं किन्तु न्‍्यायपूर्ण 
व्यवहार करना चाहिये, क्‍योंकि जो अपने विरोधियों को सन्तुष्ट कर सकता है वह 
सब भयों से मुक्त हो जाता है। उच्च पदों पर योग्य व्यक्तियों की नियुक्ति से भी 
जनता में अशान्ति नहीं फैँलती । प्रमुख शासकों में शासन-पद्धति के प्रति श्रद्धा, शासन- 
कार्य की क्षमता और प्रामाणिकता यह तीन गुण पाये जाने चाहिये । पर यदि तीनों 
गुण एक साथ न मिल सकें तो दो मिलें और यदि किसी पद के लिये विशिष्ट प्रकार की 
योग्यता एवं क्षमता आवश्यक हो तो उस क्षमता का विशेष विचार किया जाना चाहिये, 
दोष॑ दो गुणों का अधिक ख्याल नहीं किया जाना चाहिये । यों तो अरिस्तू प्रायः सदाचार 


न 
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अथवा सद्वृत्ति (अरैते) पर ही बल अधिक देता है पर वह अच्छे अर्थ में यथार्थवादी 
है और सद्वृत्ति में आचरण की और बुद्धि की दोनों ही की उत्तमता सम्मिलित है; 
जैसा कि ऊपर बतलाया जा चुका है अरिस्तू जनतंत्र और धनिकतंत्र का त्राण विरोधी 
वाद के साथ समझौता करने में ही समझता है। उसके अनुसार विशुद्ध प्रकार की 
व्यवस्थाओं की अपेक्षा मिश्रित व्यवस्थाएँ अधिक स्थायी हो सकती हैं। तानाशाही 
शासन को दो प्रकार से सुरक्षितता प्राप्त हो सकती है। बुरा उपाय तो यह होगा कि 
तानाशाह जनता को इतना दीन-हीन निर्धन और अपंग बना दे कि वह सिर न उठा सके । 
यह वही उपाय है जिसका उपदेश गिरधर कविराय ने इस प्रकार दिया था “जाकी 
धन धरती हरी ताहि न लीज संग । जो सँग राखे ही बने तो करि राख अपंग ।” 
अच्छा उपाय है यह कि तानाशाह केवल अपने स्वार्थ छोड़कर राजा के समान प्रजा का 
हितैषी बन जाय । 
राजनीति की अन्तिम दो पुस्तकों में अरिस्तू ने आदर्श नगर-व्यवस्था की रूपरेखा 
प्रस्तुत करने का प्रयास किया है। पर वास्तव में वह आदर व्यवस्था के संबंध में सामान्य 
विचारों को व्यक्त करके उसकी शिक्षा की रूपरेखा ही प्रस्तुत कर सका है। शासन- 
पद्धति केवल शासन-प्रबन्ध का ही नाम नहीं है वह एक जीवन-पद्धति भी होती है अतएव 
आदर्श शासन-पद्धति की रूपरेखा प्रस्तुत करने के पूर्व अरिस्तू ने वांछनीयतम जीवन 
की झाँकी प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया है। सब प्रकार की सम्पदाएँ तीन भागों में 
विभकक्‍त की जा सकती हैं, बाह्य भौतिक सम्पदाएँ; शारीरिकसम् पदा (स्वास्थ्य 
इत्यादि), और आध्यात्मिक सम्पदा। अपने सदाचार-शास्त्र में अरिस्तू ने अनुभव 
के आधार पर इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था कि यद्यपि इन सम्पदाओं में से उपेक्ष- 
णीय कोई नहीं है. तथापि उच्चकोटि की सद्दत्ति केंयोग में भौतिक सम्पदाओं की साधा- 
रण मात्रा की प्राप्ति से भी मनुष्य को उससे अधिक सुख प्राप्त होता है जो भौतिक सम्प- ' 
दाओं की अत्यधिक मारत्री"औरं थोड़ी-सीं सद्गत्ति के योग से उपलब्ध होता है। सच तो 
यह है कि भौतिक सम्पदाएँ एक सीमा तक ही सम्पदा रहती हें पर सीमा का उल्लंघन 
करने पर विपदा बन जाही हैं; पर संद्वत्ति की मात्रा जितनी अधिक हो उतनी ही अच्छी 
बजित नहीं है। भौतिक और शारीरिक सम्पदाएँ आत्महित के 
लिये अभीष्ट हैं अव्यैथां उनका कोई महत्त्व नहीं है। एवं जो बात व्यक्ति के पक्ष 
है वही ,ष्ट्र के लिये भी ठीक है। पर राष्ट्रजीवन में सद्त्ति के साथ-साथ 
हि दाक्षी की भी पर्याप्त मात्रा होनी चाहिये जिससे सत्कर्मपरायण जीवन- 
ही सके। संदत्तिमय जीवन को सर्वोत्तम मान लेने पर भी अरिस्तू व्यवसाय 
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और राजनीति में संलग्न जीवन की अपेक्षा चिन्तन-एवं मननपरायण जीवन को ही 
अधिक वरेण्य मानता है। उसके मत में कर्मठता अनेक प्रकार की हो सकती है पर जो 
ठ्यक्ति दूसरों पर शासन करना और अधिक-से-अधिक राजनीतिक सत्ता को अपनी 
मृटठी म॑ रखना ही कर्मंठता का आदशं मानते हैं अरिस्तू उनसे सहमत नहीं। इसी 
प्रकार वह उनसे भी सहमत नहीं जो यह मानते हैं कि वैधानिक शासन भी व्यक्ति- 
कल्याण का विरोधी है। सर्वोपरि सत्ता तभी अच्छी होती है जब उसका व्यवहार 
निकृष्टकोटि के दासतुल्य जनों के प्रति किया जाता है अन्यथा वह बुराई में परिणत 
हो जाती है; दूसरी ओर यद्यपि स्वतंत्र जीवन परतंत्र जीवन की अपेक्षा अधिक अच्छा 
होता है पर सभी शासन-व्यवस्थाएँ प्रभशासन-स्वरूप नहीं होतीं । एवं कर्मठ जीवन 
का तात्पर्य केवल उस जीवन से नहीं है जिसमें इतरजनों का सम्पर्क अनिवार्य हो । 
प्वयं विचार भी क्रिया है और साधारण क्रिया नहीं दिव्य-क्रिया है । 


इस प्रकार अभीष्टतम जीवन के स्वरूप का निर्धारण करके अरिस्तु आदश्श-नगर 
के चित्र की रूपरेखा प्रस्तुत करता है। ऐसे नगर की प्रथम शतं है पर्याप्त जनसंख्या 
जो न तो सुखी जीवन की आवद्यकताओं के लिये कम हो और न अत्यधिक । अरिस्तृ 
ने कृषक, व्यवसायी, शिल्पी और श्रमिकों के अतिरिक्त स्वतंत्र नागरिकों की जो न्यूनतम 
और अधिकतम संख्या का संकेत किया है वह उभय पक्ष में अस्पष्ट है। अधिक से 
अधिक संख्या इतनी होनी चाहिये कि उसको एक नजर में देखा जा सके और एक व्यक्ति 
की आवाज़ उन सबको सुनाई पड़ सके। अरिस्तू को विशाल-नगरों की कल्पना प्रिय 
नहीं थी। एवं उसके शिष्य ने जो साम्राज्य निर्माण आरंभ किया था उसके प्रति 
उसकी सहानुभूति नहीं थी। वह तो राजनीतिक चरम-विकास के रूप में ऐसे नगर 
को ही देख रहा था जिसके स्वतंत्र नागरिक एक दूसरे से परिचित हों। उसके 
मतानुसार जिस नगर के नागरिक परस्पर परिचित न हों, वहाँ श्रेष्शशासन और निर्दोष 
न्याय संभव नहीं है। पर भविष्य ने उसकी इस प्रकार की आशंकाओं को निर्मूल 
सिद्ध कर दिया । 


राज्य की भूमि के विषय में उसका मत यह था कि उसका क्षेत्रफल इतना होना 
चाहिये कि उसकी उपज से स्वतंत्र एवं सावकाश जीवन का पोषण संभव हो सके पर 
इतना अधिक नहीं होना चाहिये कि जिससे विलासिता का विकास संभव हो । युद्ध की 
संभावना को दृष्टि में रखते हुए नगर का स्थान शत्रु के प्रवेश के लिये दुर्गेम एवं नगर- 
निवासियों के निर्गमन के लिये सुगम होना चाहिये। अच्छा हो यदि समग्र क्षेत्रफल 
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एक दृष्टिपात में देख लिया जा सके । यदि 'स्थिति समुद्र के समीप हो तो युद्ध और 
जीवन की आवश्यकताओं की प्राप्ति के लिये सुविधा रहती है। फिर यह नगर व्यापार 
की मंडी भी होना चाहिये जिससे नगर की आवश्यकताएँ अन्य स्थानों से पूर्ण की जा 
सकें और अपनी आवश्यक वस्तुएँ दूसरे स्थानों को भेजी जा सकें। पर व्यापार का 
उद्देश्य अमर्यादित धन कमाना नहीं होना चाहिये । ग्रीक जाति के चरित्र के विषय में 
भी अरिस्तू की अपनी धारणा थी कि यह जाति उत्साह एवं बुद्धिमत्ता दोनों से ही युक्त 
है और यदि यह किसी प्रकार से एक राष्ट्र में संघटित हो सके तो सब संसार पर शासन 
कर भ्षकती है । 


शासन-व्यवस्था का विचार करने के पूर्व यह देख लेना आवश्यक है कि इस आदर्श 
नगर-राष्ट्र में कितने प्रकार के कार्य मुख्यतया आवश्यक होंगे और उनको पूर्ण करने के 
लिये किस-किस वर्ग के व्यक्तियों की आवश्यकता होंगी। इस दृष्टि से नगर को 
निम्नलिखित वर्गों की आवश्यकता होगी :--( १) कृषकर्ग, (२) शिल्पकारवग्ग, 
(३) योद्धावर्ग, (४) धनिकवर्ग, (५) पुरोहितवर्ग, और (६) न्यायकर्त्तागण । इन 
वर्गों में से कृषक अवकाश के अभाव के कारण एवं शिल्पकार सद्वृत्ति के अभाव के कारण 
राजनीतिक जीवन में भाग नहीं ले सकते । शेष वर्गों की व्यवस्था इस प्रकार की होनी 
चाहिये कि जब वे युवा हों तो वे योद्धादल में रहें, युवावस्था पार कर चुकने पर शासक 
बना दिये जाएँ और वृद्ध होने पर पुरोहित । स्थावर सम्पत्ति भी इन्हीं लोगों के हाथ में 
रहनी चाहिये, न कि कृषकों के । इस प्रकार अरिस्तू के आदर्श नगर में भी लगभग उसी 
प्रकार का सामाजिक भेद होगा जेसा कि भारतीय समाज में ह्विज (ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य) और हिजेतर वर्गों में था। यद्यपि अरिस्तू को भू-सम्पत्ति पर सबके समान 
अधिकार का सिद्धान्त मान्य नहीं था तथापि उसने सार्वजनिक पूजा-अर्चा के व्यय और 
सम्मिलित भोजों के व्यय के लिये भू-सम्प्ति के एक भाग को सार्वजनिक सम्पत्ति 
बनाने का सुझाव अवश्य उपस्थित किया था। सम्मिलित भोज उसकी दृष्टि में नागरिक 
एकता की वृद्धि में सहायक होते हैं । शेष भू-सम्पत्ति पृथक्‌-पृथक नागरिकों की व्यक्तिगत 
सम्पत्ति के रूप में इस प्रकार बंटी होनी चाहिये कि प्रत्येक व्यक्ति को एक भूखंड बस्ली 
के समीप और दूसटा सीमा के पास मिले जिससे विभाजन न्यांयसंगत हो और युद्ध 
उपस्थित होने पर सँर्थ उसको जीतने के लिये समानरूप से सन्नद्ध रहें । 


प्रकार १ ! | !! ५ 


र नगर के.बस जाने पर यह प्रदन सामने आता है कि नगरनिवासियों को 
न का सबसे महान अवसर किस प्रकार की शासन-व्यवस्था से उपलब्ध हो 


॥ै 
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सकता है ? यह तो पहले कहा जा चुका है कि सुख की उपलब्धि मुख्यतया सद्वृत्ति 
से एवं गौणतया बाह्य भौतिक पदार्थों से होती है और सद्वृत्ति का संबंध प्रकृति, आदत 
और युक्तिसिद्ध जीवन-नियम से है। अन्तिम दो उपाय शिक्षा से संबद्ध हैं। सर्वया 
निर्दोष परिपूर्ण पुरुषोत्तमकी उत्पत्ति तो न मनुष्य के हाथ की बात है और न शिक्षा द्वारा 
ही उसका निर्माण संभव है। जब कोई एक नागरिक अथवा कुछ नागरिक इतने 
निविवादरूपेण उत्तम होंगे ही नहीं तो उनके स्थायी शासक बनाने का प्रश्न भी नहीं उठ 
सकेगा । अतएव यही उपाय शेष रह जायगा कि नागरिकों को ऐसी शिक्षा दी जाय 
जिससे वे आरंभ में आज्ञाकारी और अच्छे नागरिक बन सकें और कालान्‍्तर में 
इस आज्ञाकारिता को सीखकर अच्छे शासक भी बन सकें। इस प्रकार शासित होने में 
कोई गिरावट की बात नहीं है क्योंकि इसका उद्देश्य उत्तम है । स्वयं मानव-जीवन का 
उद्देश्य है विवेक जो मानव-जीवन के नियमों का निर्माता है । यह विवेक भी व्यवहारा- 
त्मक और चिन्तनात्मक भेद से दो प्रकार का होता है। प्रथम प्रकार के विवेक का संबंध 
युद्ध और व्यवसाय से है और दूसरे का संबंध शान्ति और अवकाश से है। दूसरे प्रकार 
का विवेक प्रथम प्रकार के व्यवसायात्मक विवेक से बढ़कर है, क्योंकि व्यवसाय और 
युद्ध का भी प्रत्यक्ष उद्देश्य शान्ति और अवकाश को उपलब्ध करना ही तो है। अतएव 
युद्ध और अधिकार जमाने को ही राष्ट्रीय-सत्ता का चरम उद्देश्य मानने से बढ़कर 
और अधिक बड़ी भूल हो नहीं सकती । हमारे साहस और बल का प्रथम उपयोग यह 
होना चाहिये कि हमको कोई दास न बना सके, तदुपरानत यदि जीतकर साम्राज्य की 
प्राप्ति कर सकें तो हमारा शासन शासितों के हित के लिये होना चाहिये और प्रभुता 
तो हमको केवल उन लोगों पर चलानी चाहिये जो प्रकृत्या दास हैं । अरिस्तू के मत में 
व्यक्ति और राष्ट्र दोनों के लिये सदाचार के नियम एक समान हैं। अतएव उसकी 
तुलना माकियावेली से कदापि नहीं की जानी चाहिये । 


शिक्षा का उद्देश्य विवेक का साधन है पर विवेक की उपलब्धि वासनाओं पर संयम 
प्राप्त करके होती है और वासनाओं का संयम शरीर के संयम द्वारा उपलब्ध होता है 
और दारीर के संस्कार बहुत कुछ हमको माता-पिताओं से प्राप्त होते हैं। अतएव 
अरिस्तू ने शिक्षा के संबंध में व्यापक दृष्टि रखी है और सुप्रजनन एवं विवाह इत्यादि 
के संबंध में और शरीर के विकास के संबंध में भी अच्छे सुझाव उपस्थित किये हैं । 
बच्चों के भोजन, व्यायाम और मनोरंजन के विषय में भी उसने उत्तम सीख दी है। 
आदर्श-व्यवस्था के नागरिकों का आचरण भी आदरशों होना चाहिये और एक समान 
आदर्श होना चाहिये । ऐसा तभी संभव है जब बच्चों की शिक्षा व्यक्तिगत रूप में उनके 
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शी 


माता-पिताओं के ऊपर न छोड़ी जाय प्रत्युत राष्ट्र ही सबको समान रूप से, अपना अंग 
मानकर एक समान शिक्षा का सबके लिये प्रबन्ध करे । नगर की भौतिक आवश्यकताओं 
की पूति करनेवाले वर्ग तो नागरिक होते नहीं अतएवं अरिस्तू ने शिक्षा का जो 
स्वरूप प्रस्तुत किया है उसमें उद्योग-धंधों की शिक्षा के लिये कोई स्थान नहीं है । 
यह शिक्षा मुख्यतया सदाचार और सद्वत्ति की शिक्षा है। शिशुओं के अंग-संचालन से 
लेकर ५ वर्ष की अवस्था तक की शिक्षा में शिशुओं के पोषण इत्यादि की चर्चा है और 
जब वे भाषा समझने लगें तो उनको सदाचारपरक कहानियाँ सुनाने और कुसंगति से 
बचाने का विधान किया गया है। पाँच से सात वर्ष तक की अवस्था के मध्य में बच्चों 
को दूसरे बड़े बच्चों को उन कार्यो को करते हुए देखना चाहिये जो आगे चलकर उनको 
भी करने होंगे। इसके उपरान्त पढ़ने-लिखने, चित्राडरुन करने, व्यायाम करने और 
संगीत का अभ्यास करने की शिक्षा का समय आता है जो २१ वर्ष की अवस्था तक 
चलता है। अरिस्तू अत्यधिक व्यायाम का भी समर्थन नहीं करता। संगीत-शिक्षा 
की विविध प्रकार की उपयोगिता का विचार करके अरिस्तू उसके आचार-संबंधी 
महत्त्व पर ही बल देता है। पर संगीत की शिक्षा का उद्देश्य पेशेवर संगीतज्ञ बनाना नहीं, 
आत्मा को संस्कृत बनाना है । 


राजनीति की समाप्ति एक समस्या है। आदर्शा-व्यवस्था की चर्चा संगीत-शिक्षा 
के विवरण के साथ समाप्त हो जाती है। स्पष्ट ही पाठक यह सोचने के लिये विवश 
हो जाता है कि इस ग्रंथ का कुछ भाग या तो नष्ट हो गया है अथवा लेखक उसको पूरा 
नहीं कर सका। आठवीं पुस्तक के छोटे आकार से भी इस धारणा को बल मिलता है। 
पर यह भी संभव है कि अरिस्तू का ऐसा विचार रहा हो कि यदि शिक्षा ठीक प्रकार की 
हो तो और सब बातें स्वतः ठीक हो जात्ती हैं। पर वास्तव में शिक्षा का वर्णन भी तो 
पूरा नहीं हो पाया है। जिस प्रकार अन्य एकाधिक स्थलों पर अरिस्तू के विवेचन 
अचानक अधूरे रह गये हैं इसी प्रकार यहाँ भी हुआ है । 


/ ॥0/४॥ 
ज नंथर ॥ढ 


इस प्रकार यनानी/अंगर पा 
संबंधी विचारों को:क्यकक्‍्स किए 





गयी । यह परम्परा स्वतंत्र तागरिकों और दासों तथा कृषकों 
के और यवन ( ग्रीक ) तथा बरबंर के भेद को मानकर चलती है। अरिस्तू ने अपने 
शिष्य अलेक॒ज्ञाण्डर को इस भेद को बनाए रखने का उपदेश दिया पर उसने इस विषय 
में अपने गुई के उपदेश ,को न माना और ऐसे साम्राज्य की नींब डाली जिसमें उसने 
अपने को प्री और पारसीक दोनों का समान रूप से प्रभु माना और अपने अधीन यवन 
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और पारसीक में कोई भेद नहीं किया। इस प्रकार नगर-राष्ट्र की धारणा के साथ ही 
साथ विश्व-राष्ट्र की भावना का उदय हुआ । ग्रीक और बर्बर को और स्वतंत्र नागरिक 
एवं श्रमिकों को एक समान समझने की भावना अंकुरित हुई। यह भावना यूरोप में 
ई० पू० ३०० से १५०० ई० तक बनी रही। इसके उपरान्त लथर और माकियावेली 
के सिद्धान्तों के प्रसार के फलस्वरूप राष्ट्रवाद का जन्म हुआ | इन अठारह शताब्दियों में 
पश्चचम में तीन सा म्राज्यों--माकेदौनियन, रोमन और शालंमान के सा म्राज्यों--का 
उत्थान और पतन हुआ। इसी काल में ईसाइयत का जन्म और विकास हुआ जो 
कटु अनुभव के पश्चात्‌ विश्वनागरिकता की पोषक बनी | पर इस विश्वनागरिकता 
के सिद्धान्त को पुष्ट करनेवाले ग्रंथ की रचना दीघेकाल तक नहीं हुई । ईसा की 
पाँचवीं शताब्दी में सन्‍त औगस्तीन्‌ ने प्रभु का नगर” नामक पुस्तक में इस सिद्धान्त 
का विस्तार के साथ प्रतिपादन किया। प्लातोन और अरिस्तू की राजनीतिक रचनाओं 
के पश्चात्‌ यह यूरोप की राजनीति के संबंध में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण रचना है। दे 
किविताते देइ” (प्रभु का नगर) की रचना के उपरान्त सन्त थौमस्‌ अक्विनास की 
राजनीतिक रचनाओं में १३वीं शताब्दी ईसवी में अरिस्तू के विचारों ने पुनः यूरोप 
की राजनीति में प्रवेश किया । इस प्रकार अरिस्तू और ऑऔगुस्तीन्‌ के विचारों का 
सम्मिश्रण थौमस्‌ अक्विनास्‌ ने प्रस्तुत किया और कैथो लिक ईसाइयों के विचार अब तक 
इसी मिश्रण से प्रभावित हैं । यूरोप के राजनीतिक चिन्तन पर और विशेषकर अंग्रेज 
जाति के राजनीतिक चिन्तन पर अरिस्तू का प्रभाव कानून और संविधान को सर्वोपरि 
सत्ता मानने के रूप में पड़ा है। इस विचार की परम्परा अरिस्तू से आरंभ होकर 
सन्‍त थौमस, हकर, लॉक और बक में होती हुई १८वीं शताब्दी तक अपना प्रभाव 
फैलाती रही है। 


अरिस्तू ने राजनीति को कभी सदाचार से पृथक्‌ नहीं माना। पर यूरोप में मध्य- 
काल की समाप्ति के पश्चात्‌ ऐसे राजनीतिक विचारकों की एक प्रबल परम्परा उत्पन्न 
हुई जिन्होंने राजनीति को सदाचारशास्त्र से पूर्णतया स्वतंत्र माना । इस विचार का 
कटु परिणाम आज भी संसार को भुगतना पड़ रहा है। महात्मा गाँधी ने इस जगत्‌ 
में पुनः राजनीति,धर्मं और सदाचार को एक साथ चलाया। पर अब देखना है कि हमारा 
सेक्यूलरवाद कौन-सा मार्ग ग्रहण करता है। भय है कि कहीं शब्दों को फंशनपरस्ती में 
नीति-परायणता हमारे हाथों से न छूट जाय । 


धर अशिस्तू की राजनीति 
अथेन्स का संविधान 


अथेन्स का संविधान अरिस्तू की रचनाओं में एक महत्त्वपूर्ण छोटी पुस्तक है । 
अरिस्तू के संबंध में प्रचलित परम्परागत कथाओं में यह बात प्रसिद्ध थी कि उसने ग्रीक 
जगत्‌ के नगरों के १५८ संविधानों का संग्रह किया था । बहुत संभव है कि इनमें से अनेकों 
संविधानों को उसके सहयोगियों और शिष्यों ने प्रस्तुत किया हो। इन्हीं में एक 
संविधान अथेन्स का भी था जिसको संभवतया स्वयं अरिस्तू ने ही लिखा था। सातवीं 
शताब्दी ईसवी तक अथेन्‍्स के संविधान के अस्तित्व के प्रमाण मिलते थे। पर सातवीं 
शताब्दी के कुछ समय पश्चात्‌ यह लप्त हो गया । १९वीं शताब्दी के अन्त की ओर 
मित्र देश में इस पुस्तक की एक प्रति उपलब्ध हो गई । इसमें चार पृथक पृथक व्यक्तियों 
की लिखावट थी और संभवतया यह प्रति प्रथम शताब्दी ईसवी की थी । सम्पूर्ण रचना 
पापीरस के चार बेठनों पर लिखी हुई थी । इसको ब्रिटिश म्यूजियम के ट्रस्टियों ने 
खरीद लिया और केन्‍्यॉन्‌ ने इसको प्रथम बार १८९१ के आरम्भमें प्रकाशित किया । 
बेलिन के मिस्रदेशीय म्यूजियम ने इससे कुछ पहले १८८० में किसी एक अत्यन्त खंडित 
प्रतिलिपि के कुछ भाग प्रकाशित किये थे । जिस प्रकार भारतवर्ष में कौटिलीय अर्थ- 
शास्त्र और भास के नाटकों का प्रकाशन अत्यन्त महत्त्वपूर्ण घटना मानी जाती है 
उसी प्रकार इस ग्रंथ का प्रकाशन ग्रीक साहित्य और इतिहास के संबंध में विशेष 
महत्त्व रखता है। 


आरंभ में तो इसके रचना-काल और रचयिता के संबंध में पर्याप्त विवाद रहा । 
पर धीरे धीरे विद्वानों के परिश्रम के परिणाम-स्वरूप अब यह बात सिद्ध हो चुकी है कि 
यह संविधान अरिस्तू की ही रचना है और इसका रचना-काल भी अशथेन्स में अरिस्तू के 
हितीय निवास-काल की सीमाओं के भीतर निश्चित हो चका है । जब टीकाकारों 
और वंयाकरणों के ग्रंथों में'पाये जानेवाले अरिस्तू के लप्त ग्रंथों के उद्धरणों की 
तुलना इस पुस्तक में को गई/ज्नो उनमें से बहुत बड़ी संख्या इस पुस्तक में मिल्ल गई । 
इसी प्रकार अरिस्तू के- संविधान संबंधी बहुत से विचार भी इसमें मिल गये । जो नहीं 
मिले उनके विषय यह अनुमान किया जाता है कि उनमें से कुछ इस रचना के आरंभ 
मे रहे होंगे जो ब्रिटिश “म्यूजियमवाली प्रति में नहीं है और कुछ अन्त में रहे होंगे 
जो उपलब्धूअति में बुरीतरह खंडित हैं। जिन संकेतों से इस पुस्तक का रचनां-काल 
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है उसको जनतंत्र कहा है । पर ई० पू० ३२२ में अन्तिपातेर के शासन-काल में जनतंत्र 
को समाप्त कर दिया गया था । इस संविधान में सामॉस्‌ को अथेन्स के अधीन कहा 
गया है । यह तथ्य ई० पू० ३३८ की स्थिति की ओर संकेत करता है। ई० पू० 
३२२ के लगभग सामॉस अथेन्स के हाथ से निकल गया था। नौसेना से 
संबंध रखनेवाले कुछ संकेत ई० पू० ३३४ के बाद की घटनाओं की ओर संकेत करते हैं । 
एक घटना ऐसी भी वर्णित है जिसका संबंध ई० पू० ३२९ से है। इससे यह निष्कर्ष 
निकलता है कि इसकी रचना ई० पू० ३२९ और ३२२ के मध्य हुई होगी । यह समय 
पॉलिटिक्स की रचना के पश्चात्‌ का है क्योंकि उसमें मकदौनिया के फिलिप की मृत्यु 
(ई० पू० ३३६) के उपरान्त की किसी घटना का उल्लेख नहीं है । 


इस पुस्तक की शैली, एवं अनेक महत्त्वपूर्ण तथ्यों के विषय में इसका “राजनीति” 
से विरोध होने के कारण अनेकों आलोचक एवं संपादक आरंभ में इसको अरिस्तू की 
रचना नहीं मानते थे । उनका यह भी विचार था कि इस पुस्तक के लेखक को तथ्यों 
के महत्त्व के अनुपात का भान नहीं था, और ऐतिहासिक अन्तद ष्टि भी प्राप्त नहीं थी। 
बस कहानियाँ कहने की रुचि उसमें आवश्यकता से अधिक अवश्य थी । पर जैसे जसे 
इसका अधिक सूक्ष्म अध्ययन किया गया विद्वानों की आस्था इसकी प्रामाणिकता के 
विषय में अधिक दृढ़ होती गई । प्राचीन काल में जहाँ भी इसका उल्लेख मिलता है 
इसको निरपवादरूपेण अरिस्तू की रचना बतलाया गया है। इसका रचनाकाल जो 
कि अन्तःसाक्ष्य से सिद्ध होता है वह भी इसी तथ्य की पुष्टि करता है क्योंकि वह समय 
अरिस्तू के दूसरे अथेन्स-निवास से अभिन्न है। जब इसकी तुलना “राजनीति” से करते 
हैं तो समता और विरोध दोनों ही दृष्टिगोचर होते हैं। इसका समाधान यह है कि 
अथेन्स का संविधान “राजनीति” के अनेकों वर्ष पीछे प्रस्तुत किया गया था और 
कालान्तर में अरिस्तू का मत अनेक विषयों में बदल जाना संभव है । इसमें तो कोई 
संदेह नहीं कि अरिस्त्‌ ने जो १५८ संविधानों का संग्रह किया था उसमें से अनेकों संवि- 
धान उसके शिष्यों और सहयोगियों के द्वारा प्रस्तुत किये गये होंगे । पर अथेन्स का 
संविधान उन सबमें सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण था, अतएवं अधिक संभावना इसी बात की 
है इसको स्वयं उसी ने लिखा हो । इसकी दौली में मिश्रण का आभास नहीं मिलता । 


अरिस्तू इतिहास के प्रति.गंभीर अभिरुचि रखता था । इस क्षेत्र में स्वयं भी उसने 
बहुत कुछ सामग्री का संग्रह किया था । इस सामग्री का उपयोग उसने अपनी रचनाओं 
में यथास्थान समुचित प्रकार से किया है । भ्रस्तुत पुस्तक में उसने ऐतिहासिक सामग्री 
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को कहाँ से ग्रहण किया इसके विषय में विद्वानों ने पर्याप्त-परिश्रम किया है। अथेन्स 
के संविधान की सामग्री हेरोदोतस, थकीदिदेस, क्षेमोफ़ॉन की ऐतिहासिक रचनाएँ 
और सौलॉन्‌ की कविताएँ हैं । पर इन सब की अपेक्षा संभवतया अरिस्तू ने आन्द्राति- 
यौन्‌ की पुस्तक 'अत्थिस” का प्रयोग अधिक किया था । इसके अतिरिक्त कुछ और 


ऐतिहासिक पुस्तकों का उपयोग अरिस्तू ने इसको लिखने में किया होगा, जेसे 
ऐफोरस, व्ेदेमस और फानोदेमस की रचनाएँ । 


अथेन्स का संविधान दो भागों में विभक्त है। प्रथम भाग ऐतिहासिक विकास 
का विवरण उपस्थित करता है और आरंभ से लेकर ४१वें खंड के अंत तक चलता है । 
इसमें अथेन्स के मौलिक संविधान और उसमें समय समय प र हुए परिवत्तनों का वर्णन है । 
पर प्रारंभ का भाग खंडित है अतएव यह कहना कठिन है कि अनुयलब्ध भाग में क्या था । 
संभव है कि उसमें मौलिक संविधान का संक्षिप्त रूप और एक दो शासकों द्वारा किये हुए 
परिवत्तनों का वर्णन रहा हो । शेष भाग में ट्राको, सौलॉन, पैइसिसत्रातस, कलै इस्थँनेस 
क्षैरक्षस का अभियान, अरियौपागस्‌ की महत्ता और अफियाल्ते (ती ) स्‌ द्वारा उसकी 
महत्ता का अपहरण, पेरीक्ली ( ले ) सू, लोकनायकों का उत्थान, ४०० की क्रान्ति एवं ३० 
का शासन इत्यादि व्यक्तियों और विषयों का वर्णन है । दूसरे भाग में अथेन्स के उस 
संविधान का विवरण दिया गया है जो इस पुस्तक की रचना के समय (ई० पू० ३२९- 
३२२) तक विद्यमान था। अथेन्स के नागरिक होने की शर्तें, नवयवक नागरिकों की 
शिक्षा-दीक्षा, संसद का स्वरूप और कार्य, शलाका द्वारा चुने जानेवाले पदाधिकारी, 
नो आखंन और उनके कार्य, मतदान से चुने जानेवाले सैनिक अधिकारी और न्याया- 
लयों के न्यायकर्ताओं की नियुक्ति और कर्तव्य इत्यादि विविध विषयों का वर्णन दूसरे 
भाग में पाया जाता है। प्रारंभिक भाग के समान पुस्तक का अंतिम भाग भी 
बहुत कुछ खंडित है। यह कहना कठिन है कि शोष भाग में क्‍या था। इसके 
अतिरिक्त पाठक देखेंगे कि अरिस्तू ने इस पुस्तक को अनेकों कथाओं एवं प्राचीन 
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योग्य बना दिया है । 
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अथेक्ल का संविधान” का महत्त्व अनेकों दृष्टियों से ऑका जा सकता है। 
प्रथम तो औरिस्तू के नाम से जिसका संबंध हो ऐसी किसी भी रचना की पुनरुपलब्धि 
स्वतः मह्ुततकयूर्ण हो/जाती है। फिर अथेन्स के इतिहास के विषय में--विशेषकर 
वधानिक इतिहास के. जियय में--भी इसकी रचना का महत्त्व कम नहीं है। इस रचना 
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का वह भाग जो अरिस्तू के समय के संविधान का वर्णन करता है सर्वथा विश्वसनीय 
है क्योंकि अरिस्तू की वैज्ञानिक दृष्टि से प्रस्तुत किया हुआ विवरण सारवान होना ही 
चाहिये । पर जो घटनाएँ अरिस्तू के लिये परोक्षभूतकाल की हैं उनका विवरण अरिस्त्‌ 
के अपने अनुभव पर आश्रित नहीं है ; वह तो तत्तत्‌ समय के लेखकों के साक्ष्य पर आश्रित 
है। उनमें भी कुछ लेखक ऐसे थे जो अत्यधिक विश्वास के योग्य थे और शेष लेखक 
उतने अधिक विद्वास योग्य नहीं थे। अतणव समग्र पुस्तक पूर्णतया विश्वसनीय 
है, ऐसा नहीं कह सकते । 


फिर, यद्यपि इसकी शैली सीधी-सादी और सरल है और ग्रंथकार की आलोचनाएँ 
भी समझदारी की परिचायक हैं, तथापि यह कोई महान रचना नहीं कही जा सकती । 
अरिस्तू का काव्यशास्त्र भी छोटे आकार की पुस्तक है पर वह महत्त्व में संविधान” की 
अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण है। पॉलिटिक्स की तुलना में यह पुस्तक आकार में ही नहीं 
प्रकार में भी घटकर है । जो सूक्ष्म दाशनिक अन्तद्‌ ष्टि 'पॉलिटिक्स” में बहुधा दृष्टि- 
गोचर होती है उसका इसमें सर्वथा अभाव है। अनेकों स्थलों पर लेखक के कथनों 
में भी पूर्वापर विरोध देखने में आता है। 


इन सब दोषों के होते हुए भी “अथेन्स के संविधान का महत्त्व असाधारण ही माना 
जाता है । पाश्चात्य देशों के इतिहास में उपलब्ध होनेवाला यह सबसे पुराना संविधान 
है । जब से १८९१ ई० में इसका पता चला है उससे पूर्व की अथेन्स के संविधान से 
संबंध रखनेवाली सब रचनाएँ निकम्मी सिद्ध हो गई हैं । इस पुस्तक से इस विषय में 
सर्वोत्तम कोटि का साक्ष्य हस्तगत हो गया है। पाश्चात्य जगत्‌ के प्रमुख जनतंत्र का 
संविधान समधिक पूर्ण रूप में हमारे सामने आ गया है । अरिस्तू की “राजनीति 
के अध्ययन के लिये भी यह पुस्तक बहुत सहायक हो सकती है । यह संभव है कि 
द्वितीय भाग की अपेक्षा प्रथम भाग कम विश्वास के योग्य है तथापि उससे भी जो 
जानकारी प्राप्त होती है वह भी उपेक्षणीय नहीं है । 


अथन्स नगर के राजनीतिक इतिहास की रूप-रेखा तो पाठकों को उसके संविधान के 
इतिहास के साथ ही साथ ज्ञात हो जायगी पर इस नगर का सामान्य वर्णन उसमें नहीं 
मिल सकेगा । अतएव यहाँ इस नगर का संक्षिप्त वर्णन दे देना उचित होगा । अथेन्स 
नगर यूरोप के दक्षिण में अत्तिका प्रदेश में स्थित है । समुद्र से इसकी कम से कम दूरी 
तीन मील है । नगर की चारदीवारी के भीतर तीन ऊँचे स्थान हैं--१. अक्रौपोलिस्‌ 
जो अंथेन्स का गढ़ अथवा किला था, नगर के मध्य भाग में स्थित था ; २. अरेयोपागस्‌ 
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अक्रौपोलिस से पश्चिम की ओर है, और ३. प्रीकक्‍्स जो अक्रोीपोलिस से उत्तर 
पश्चिम की दिशा में है। नगर की मंडी का नाम अगोरा था। यह नगर 
के कैरामिकस्‌ भाग में थी जो अक्रौोपोलिस और अरेयोपागस से पश्चिम और 
उत्तरपश्चिम की ओर था। इसी के समीप दो पृथक्‌ पृथक स्तम्भांकित मार्ग थे । 
बाहरी कैरामिकस चारदीवारी के बाहर था, इसमें नगर का इमशान था । अक्रौपोलिस्‌ 
के दक्षिणी ढाल की ओर दियौनीसियस का रंगस्थल (थ्येटर) था । दक्षिणपूर्व 
दिशा में ज़िउस (द्यौस) का मन्दिर था जो अपूर्ण पड़ा हुआ था । चारदीवारी में यों तो 
अनेकों द्वार थे पर मुख्य द्वार नगर के उत्तर परिचम में था और दिपीलॉन कहलाता था । 
यहाँ से कौलोनस्‌ और प्लातोन के अकादेमी नामक महाविद्यालय की ओर सड़कें जाती 
थीं । इसी द्वार के समीप एक दूसरा द्वार था जो धर्मंद्वार कहलाता था जिससे एल्युसिस्‌ 
की ओर मार्ग जाता था। अन्य द्वारों से पिराएथस (अथवा पिरेइथस ) फालेरम्‌ 
और सूनियम्‌ इत्यादि स्थानों को सड़कें जाती थीं । संभवतया ई० पू० छठी शताब्दी में, 
पिसिस्त्रातस के शासनकाल में सारे नगर का जलकष्ट निवारण करने के लिये एक जला- 
गार बनाया गया था । नगर-निवासियों के भवन धूप में पकाई हुई ईंटों के बने होते थे 
और अक्रौपौलिस के आसपास तंग टेढ़ी-मेढ़ी गलियों के दोनों ओर बने रहे होंगे । 
यह मकान देखने में अच्छे नहीं लगते थे । नगर के पश्चिम में कैफ़ीसस्‌ नामक नदी 
बहती थी एवं इलीसस्‌ नदी दक्षिण पूषे और दक्षिण की ओर, पर यह नदी प्राय: सूर्बी 
पड़ी रहती थी । 


अत्यन्त प्राचीन काल में यहाँ ग्रीक जाति के लोग नहीं बसते थे । उस समय यहाँ 
की सभ्यता मीकेनाइ की सभ्यता थी । उसमें इयोनिया से ग्रीक लोगों ने आकर अपनी 
सम्यता का मिश्रण आरंभ कर दिया और कालान्तर में पुरानी सम्यता का अन्त हो गया । 
आठवीं शताब्दी ई० पू० तक सारा नगर एक इकाई लैहीं बना था । आठवीं शताब्दी 
से विभिन्न बस्तियाँ मिलकर एक बड़ी नगरीखनशई । कहते हैं यह एकता थीसियस के 
समय मे स्थापित हुई थी । अक्नौपोलिसू;इंसें नगरी की राजधानी थी । नगर का नाम 
अथेना देवी के नाम पर पड़ा । कहते हें कि अत्यन्त प्राचीन काल में अथेना देवी और 
पोसेइदन्‌ नामक देबता के बीच में अत्तिका प्रदेश पर आधिपत्य प्राप्त करने के लिये 
कलह छिड़ गया । अन्य.ब्ेब्रेताओं ने यह निश्चय किया कि कलह करनेवालों में से 
जो भी अक्तिकावासियों क़ै/लिये अधिक उपयोगी वस्तु की भेंट देगा उसी का अधिकार 
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देवी ने जितून का वक्ष उत्पन्न किया । देवताओं ने ज़ितून के व॒क्ष को अधिक उपयोगी 
समझकर विजयश्नी अथेना को प्रदान की । 


आरंभ में नगर का शासन राजाओं द्वारा होता था। तत्पश्चात्‌ श्रेष्ठ जनतंत्र 
की स्थापना हुई । तदनन्तर तीन आखेनों का शासन आरंभ हुआ । आरंभ में यह आख्तन 
दस वर्ष परचात्‌ चुने जाते थे पर आगे चलकर प्रतिवर्ष चुने जाने लगे । यह तीन आखंन 
थे (१) राजा आखंन, (२) न्यायाधीश आख्खंन और (३) सेनाध्यक्ष आखेन । 
कुछ समय पश्चात्‌ ६ आखंन और बढ़ा दिये गये । इस राजनीतिक विकास का विवरण 
संविधान के प्रथम भाग में दिया हुआ है । ई० पुृ० चतुर्थ शताब्दी में अथेन्स में २१००० 
स्वतंत्र नागरिक, १०००० विदेशी और लगभग ४ लाख दास थे । अत्तिका की उपज 
से इस जनसंख्या का भरण-पोषण होना संभव नहीं था अतएव अथेन्स में बहुत बड़ी मात्रा 
में भोजन की सामग्री एवं अन्य जीवनोपयोगी बस्तुएँ विदेशों से आती थीं । अथेन्‍्स के 
बंदरगाह का नाम पिराएयस था और यह बड़ा भारी व्यापार का केन्द्र था। यहाँ के 
जहाज विशालकाय होते थे वे किनारे किनारे चलनेवाले जहाज नहीं थे महासागरों को 
पार कर सकते थे और रात्रि में भी यात्रा किया करते थे । स्थल पर सड़कों की दशा 
अच्छी नहीं थी । 


साहित्य, कला, दर्शन और इतिहास इत्यादि के क्षेत्र में अथेन्स नगर को देन 
अतुलनीय है । ई० पू० पाँचवीं और चौथी शताब्दी में इस नगर ने जो सर्वंतोमुखी उन्नति 
की उसके कारण इसका नाम विश्व के इतिहास में अमर हो गया है । राजनीति के क्षेत्र 
में अथेन्स अधिक उन्नति नहीं कर सका। उसका साम्राज्य टिकाऊ नहीं रहा। पर 
संस्कृति के क्षेत्र में उसको शाश्वत गौरव प्राप्त है। सारा यूरोप और अमेरिका सर्वदा 
अथेन्स के चरणों पर नतमस्तक है। पुरानी मूत्तियों के खंड और पुरानी पुस्तकों के 
पन्ने आज भी खोजे जा रहे हैं । सहृदयों के हृदय आज भी अथेन्स के नाम पर सरसता 
से भर जाते हैं। अथेन्स यूरोप की विश्वनाथपुरी काशी है। 
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१ 
समाज ओर राष्ट्र-अध्ययन की पद्धति 


देखने में आता है कि प्रत्येक राष्ट्र (5-नगर-राप्ट्र) एक प्रकार का समाज 
होता है, तथा प्रत्येक समाज की स्थापना किसी भलाई को प्राप्त करने के लिये हुआ 
करती है--क्योंकि सभी मनपष्य स्ंदा सारे काम उसी वस्तु की प्राप्ति के लिये किया 
करते हैं जो उनके विचार में अच्छी प्रतीत होती है । तब तो यह स्पष्ट ही है कि जब 
सब समाजों का लक्ष्य कुछ न कुछ भलाई ही है, तो वह समाज जो सबसे श्रेष्ठ है, तथा 
जिसमें अन्य सब प्रकार के समाज सन्निविप्ट रहते हैं, इस लक्ष्य का अनुसरण (भलाई 
को प्राप्त करने का अनुसरण ) सबसे अधिक करेगा, तथा उसका उद्देश्य सर्वोत्तम भलाई 
को प्राप्त करना होगा । यही (सर्वश्वेप्िप और सर्वब्यापी) समाज (नगर-) राष्ट्र 
अथवा नागरिक समाज कहलाता है। 


कुछ लोगों का विश्वास है कि राजनीतिज्ञ, राजा, गृहपति ओर प्रभु सब एक 
(समान ) हैं, पर उनका यह कहना ठीक नहीं । जो व्यक्ति उपर्युक्त विश्वास रखते 
हैं उनकी धारणा यह है कि (राजनीतिज, राजा, गृहपति तथा प्रभु) में गुणगत 
वैशिष्टच के कारण अन्तर नहीं है, प्रत्युत यह सब छोग (अपने प्रजाजनों की ) अधिक 
अथवा अल्प संख्या के कारण ही परस्पर भिन्न होते हैं । उदाहरण के लिये थोड़े से 
व्यक्तियों का अधिपति 'प्रभ कहलाता है, उससे अधिक का गृहपति और उससे भी 
अधिक का राजनीतिज्न अथवा राजा । मानों, जैसे इनके विचार में बड़ी गृहस्थी और 
छोटे (नगर-) राष्ट्र में कोई अन्तर ही न हो। राजनीतिज् और राजा का अन्तर इन छोगों 
के मत में केवल इतना ही है कि यदि शासक शासन कार्य मात्र में अपने ऊपर निर्भर 
रहे (उस पर अन्य किसी का नियन्त्रण न हो) तो वह राजा कहलाता है ; परन्तु जब 
बह राजनीति विज्ञान के नियमों के अनुसार शासन करता हो एवं अपनी बारी के अनुसार 
शासक तथा शासित बनता हो तो राजनी तिज्ञ कहलाता है । पर यह विचार ठीक नहीं 
है। यदि इस विषय पर हमारी पूर्वानुसत पद्धति (विश्छलेषणात्मक पद्धति) के 


द 
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अनुसार विचार किया जाय तो हमारा यह दृष्टिकोण स्पष्ट हो जायगा (कि शासकों 
और ज्यासित समाजों में गुणगत भेद होता है) । 


जैसा कि (ज्ञान के) अन्य क्षेत्रों में होता है बैसा ही राजनीति के क्षेत्र में भी होना 
चाहिये ; अर्थात्‌ किसी भी मिश्रित वस्तु (संघात) का उसके सघंटक तत्त्वों में 
तब तक विडलेपण करते जाना चाहिये जब तक हमको उसके मूलभूत अविमिश्वित 
तत्त्वों की उपजब्धि न हो जाय ; अर्थात्‌ समग्र अवयबी को उसके पयूृक्ष्मातिसूक्ष्म 
अवयवबों में बाँट देना चाहिये । अतएव हमको राष्ट्र के घटक अवयबों का भी इसी 
विश्लेषणात्मक पद्धति” के अनुसार निरीक्षण करना चाहिये, जिससे हम यह भलो प्रकार 
देख सके कि (उपर्यक्त शासक तथा उनके द्वारा शासित समाजों में ) परस्पर किस बात 
में अन्तर है तथा यह भी पता छगा सकें कि प्रक्ृत प्रशनों में से प्रत्येक के विषय में कोई 
सुव्यवस्थित (वैज्ञानिक) परिणाम प्राप्त कर लेना संभव है अथवा नहीं । 


टिप्परिययों 


१. राष्ट्र के लिये मूल पुस्तक में पौलिस शब्द का प्रयोग किया गया है । यह शब्द 
संस्कृत के पुर शब्द का सजातीय है। अरिस्तू की राजनीति का संबंध प्रत्यक्षतया ग्रीक 
नगर-राष्ट्रों से हे। बड़े राष्ट्रों और साम्राज्यों की राजनीति का अनभव उसको नहीं 
था। उसके शिव्य अलक्ज़ाण्डर ने जिस साम्राज्य का निर्माण किया वह अरिस्तृ को 
रुचि के अनुकूल नहीं था। राजनीति के यथार्थ स्वरूप का अध्ययन करने के लिये 

उसने १५८ नगरों को शासन-व्यवस्थाओं (संविधानों) का संग्रह किया था। इनमें 

' से केवल अर्थेंस का संविधान खंडित रूप में हाल में उपलब्ध हुआ है। अरिस्तू की 

“शरॉजनोति के सिद्धान्तों का अध्ययन करते समय यह बात सर्वंदा दृष्टि सें रखना 
आत्रद्ययक है कि उनके व्यवहार का क्षेत्र ग्रीक नगर के स्वरूप से सीमित था। 

२. समाज अथवा समुदाय के लिये मूल में कोइनौनिया' शब्द का प्रयोग हुआ 
है। अरिस्तू के मत में मंत्री, गहस्थी, स्वामि-सेवक-संबंध, तथा राष्ट्र इन सब में ही 
समाज की भावना पाई जाती है। पर राष्ट्र ऐसा व्यापक समाज है कि अन्य सब समाज 
उसके अंगमात्र हें । 

३. भलाई के लिये अगाथॉस्‌ शब्द का प्रयोग किया गया है। इसको संस्कृत सत्‌ 
शब्द का पर्याय माल सकते हें। सब समाज किसी भलाई की प्राप्ति के लिये निर्मित 
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हीते हें ै को 
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४. अरिस्तू का संकेत प्लातोन की ओर है। प्रत्यक्षतयाउ सके पौलितिकस 
नामक ग्रंथ (२५८३४---२५९घ ) की ओर है। 

५. राजनीतिज्ञ, राजा, गृहपति तथा प्रभु के लिये मल में पौलितिकस, बसीलिकस, 
ओऔइकोनोमिकस्‌ तथा देस्पौतिकस दाब्दों का प्रयोग हुआ है। इन शब्दों का प्रयोग आगे 
बहुत बार होगा। पौलितिकस्‌ तो पॉलिटोशियन का ही ग्रीक रूप है। बसीलिकस 
शब्द को अस्तर्राष्ट्रीय ख्याति नहीं मिली । औईइकोनोमिकस्‌ का अर्थ होता है गृह का 
प्रबन्ध करनेबाला। ओइकॉस नामक ग्रीक शब्द संस्कृत के विद्ञ शब्द का सजातीय 
है। देस्पौतिकस्‌ दासों पर मनमाना शासन करनेवाले को कहते हें। इन शब्दों का 
अर्थ आगे चलकर और भी अधिक स्पष्ट हो जायेगा। 

६. अरिस्तु के मत मे राष्ट्र एक मिश्र संघात है। इसके स्वरूप को समझने के 
लिए इसके अवयवों अथवा घटकों के स्वरूप को समझना आवद्यक है। संघात के लिए 
म्‌ल में सिथेतस्‌ (सं० संस्थान) शब्द है। 

७. विदलेषणात्मक पद्धति का अनुसरण करना अरिस्तु के दर्शनज्ञास्त्र की विशे- 
घता है। पर अरिस्तु ने राष्ट्र के अवयवों का केवल विइलेषण ही नहीं किया है, 
प्रत्यत उसने उनके विकास का भी अध्ययन प्रस्तुत किया है। 


२ 
नगर-राष्ट्र का विकास 


यदि इस प्रकार कोई भूयमान वस्तुओं पर उनके आरंभ से ही दृष्टिपात करे तो 
अन्य ज्ञान के क्षेत्रों के समान इस राजनीति के क्षेत्र में भी उसको स्पष्टतम दर्शन प्राप्त 
' होगा । सबसे पहले तो उनका संयोग होना आवश्यक है जो एक दूसरे के बिना नहीं रह 
सकते । उदाहरणार्थ पुरुष और स्त्री का संयोग मनुष्य जाति को उत्पत्ति के लिये 
होना ही चाहिये (-तथापि यह संयोग किसी परिनिष्ठित उद्देश्य से नहीं होता 
प्रत्यृत इसका कारण यह है कि जिस प्रकार सामान्यतया अन्य पशुओं और पीदों में 
अपने परचात्‌ अपने सदृश्‌ अन्य प्राणियों को छोड़ जाने की स्वाभाविक प्रवृत्ति पाई जाती 
है उसी प्रकार मनुष्य जाति में भी उपलब्ध होती है।) और इसी प्रकार स्वाभाविक 
शासक और स्वाभाविक शासित तत्त्वों का भी संयोग घटित होना चाहिये, जिससे दोनों 
की रक्षा हो सके । जो अपनी बुद्धिमत्ता के द्वारा आगे देखने में समर्थ है वह प्रकृत्या 
शासक है--स्वाभाविकतया प्रभु है, दूसरी ओर जो अपनी शारीरिक शक्ति से बुद्धि- 
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मान की योजना को कार्यान्वित कर सकता है वह प्रकृत्या शासित और दास है । 
अतः प्रभु तथा दास दोनों परस्पर (एक दूसरे के पूरक होने के कारण) उपयोगी होते 
हैं। स्त्री और दास में तो प्रकृति से ही भेद पाया जाता है। प्रकृति ऐसे दारिद्रथ 
की भावना से कुछ नहीं बनाती जैसे दारिद्रथ की भावना से ल॒हार दैल्फ़ी के चाक्‌ 


' बनाते हैं कि एक ही चाक्‌ के अनेकों उपयोग हो सकें ; वह तो एक वस्तु को एक ही 


उद्देश्य की सिद्धि के लिये बनाती है। ऐसा (बह इसलिये करती है कि प्रत्येक वस्तु 
सर्वोत्तम निर्मित तभी होती है जब कि वह एक ही कार्य के लिये उपयोगी हो, अनेकों के 
लिये नहीं । पर (असम्य ) बबेरों में तो स्त्री और दास दोनों का स्थान एक (अभिन्न) 
है । इसका कारण यह है कि उनके मध्य में प्रकृत शासक कोई नहीं होता उनका समाज 
(सहवास ) तो दासियों और दासों का ही समूह होता है। इसीलिये तो कवियों ने 
कहा है, 


“यही उचित है, बबर पर शासक हों हैलैनेस '' 
मानों इन कवियों की दृष्टि में बबेर और दास एक समान प्रकृति के हों। 


इन (६ स्त्री तथा पुरुष एवं दास तथा प्रभु के ) दोनों अनिवायं प्रकृत संबंधों से 
उत्पन्न होनेवाला प्रथम परिणाम है गृहस्थी अथबा घर । और हेसियद्‌ ने जो अपनी 
कविता में यह कहा तो सच ही कहा कि, 


“सबसे पहले घर, तब गृहिणी, खेत जोतने को तब बेल 


क्योंकि निर्धन के घर के दास तो बैल ही होते हैं । इस प्रकार दिन प्रतिदिन की आवश्यक- 
ताओं को पूरा करने के लिये जो प्रथम समाज प्रकृति के द्वारा स्थापित किया जाता है 


“बुही कुटम्ब ( अथवा गृहस्थी ) है, तथा खारोन्दास्‌' इसके सदस्यों को भोजनभाण्ड- 


सहचर'” का नाम देता है एवं क्रेते-निवासी ऐपीमनिदेस उनको “नाँद के साथी” कहता 
है। और जब अनेक कुटुम्बों से मिलकर एक ऐसा प्राथमिक समाज बनता है जो दैनिक 
अथवा अल्पकालीन आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये नहीं (प्रत्युत अधिक व्यापक 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये होता है) तो उसको गाँव कहते हैं । गाँव का भी सबसे 
अधिक स्वाभाविक स्वरूप वह प्रतीत होता है जो एक ही कुटुम्ब के उपनिवेश के रूप 


में हो, तथा जिसके घटक एक ही दूध के पले हुए (अथवा) पुत्र एवं पुत्रों के पुत्र कहलाते 
“हों । इसीलिये तो आरंभ में हैलनेस बस्तियाँ राजाओं द्वारा उसी प्रकार शासित 


होती थीं जिन्नू प्रकार कुछ जंगली कबीलों का शासन अब तक होता है । यह नगर ऐसे 
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मनुष्यों के एकत्रित होने से बने थे जो कि राजकीय शासन में रह चुके होते थे (अर्थात्‌ 
यह नगर कुटुम्बों और कुटुम्बों से बढ़कर बने हुए गाँवों से निर्मित होते थे तथा) प्रत्येक 
कुटम्ब तो ( उसी प्रकार ) कुलज्येष्ठ के द्वारा राजावत्‌ शासित होता ही है जिस 
प्रकार सगोत्रों के उपनिवेश रूप में बसे हुए गाँवों में भी समानरक्‍्तता के आधार 
पर राजकीय पद्धति का शासन चलता है। (चक्राक्षों' का वर्णन करते हुए) होमर ने 
यही बात तो कही है, 


“शासन करता है हर कोई पुत्रों और पत्नियों पर ।” 


क्योंकि आरंभिक काल की प्रथा के अनुसार लोग छितरे हुए पृथक पृथक बसे रहते थे 
और क्योंकि कुछ मनुष्यों पर तो अभी तक राजाओं का शासन चल रहा है, तथा अन्य 
लोगों पर आरंभिक काल में इस प्रकार का शासन रह चुका है, अतएव हम लोग कहा 
करते हैं कि देवताओं पर भी इसी प्रकार राजा का शासन है (अथवा देवताओं का भी 
राजा होता है) । जिस प्रकार मनुष्य देवताओं के स्वरूप को अपने समान कल्पित 
किया करते हैं उसी प्रकार उनकी जीवन-पद्धति को भी । 


बहुत से गाँवों के मिलने से अन्ततोगत्वा जो पूर्णता को पहुँचा हुआ समाज बनता 
है बस वही (नगर-) राष्ट्र है, जो अब सब वस्तुओं के विषय में आत्मनिर्भरता की 
पराकाष्ठा को पहुँचा हुआ कहा जा सकता है, तथा जिसकी उत्पत्ति तो मात्र जीवन 
की आवश्यकता के कारण हुई थी (अतएवं जो विकास-काल में पूर्ण आत्मनिर्भरता' 
की ओर अग्रसर हो रहा था) परन्तु (पूर्णता को पहुँचने पर) जिसकी सत्ता अच्छे 
जीवन ' (की प्राप्ति) के लिये बनी रहती है। अतएव, यदि प्रारंभिक समाज प्राकृतिक 
(स्वाभाविक ) थे तो सब (नगर-) राष्ट्र भी प्राकृतिक हुए, क्योंकि ये उन्हीं का चरम- 
"विकास तो है; किसी वस्तु का चरम-विकास ही उसका स्वभाव होता है। उदाहरण 
के लिये हम चाहे मनुष्य को लें, चाहे घोड़े को अथवा कुटुम्ब को, पूर्णतया विकसित 
होकर किसी वस्तु का जो रूप निष्पन्न होता है वही उसका स्वाभाविक रूप (अथवा 
स्वरूप) कहलाता है। इसके अतिरिक्त, जिस लक्ष्य की सिद्धि के लिये वस्तुओं की 
सत्ता है वह तथा चरम विकसित रूप ही सर्वोत्तम होता है, तथा आत्मनिर्भरता (जो 
कि राष्ट्र की सत्ता का लक्ष्य है) ही (मानव-जीवन का परम ) लक्ष्य है, अतएवं सर्वोत्तम 
(स्थिति) है। 


इन (उपर्युक्त विचारों) से यह स्पष्ट है कि (नगर-) राष्ट्र की सत्ता प्रकृति से 
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ही है तथा मनुष्य प्रकृत्या राजनीतिक (राष्ट्र में रहनेवाला तथा उससे संबंध रखने- 
वाला) प्राणी है। और जो कोई मनृष्य, किसी आकस्मिक कारण से नहीं, प्रत्युत प्रकृति 
से ही अराजनी तिक ( अर्थात्‌ असामाजिक, या नगर बाह्य ) है, वह या तो निरा निरर्थक 
जीव है या मनुष्य से बहुत ऊंचा उठा हुआ है (। वह ऐसा व्यक्ति है जिसकी होमेर 
के द्वारा निम्नलिखित भत्संना की गई है 


“अआतृहीन, नियमहीन, गृहविहीन ! 


जो मनुष्य इस प्रकार के स्वभाव का होता है वह अत्यन्त कलह-प्रवण भी होता है, 
उसकी दशा ऐसी होती है जैसी पैत्तेदया के खेल में छटक कर अलग अकेले पढ़े 
हुए पाँसे की । 


मनुष्य मधुमक्खियों और अन्य सब मिलजुरू कर रहनेवाले प्राणियों की अपेक्षा 
कहीं अधिक सामाजिक जीव क्‍यों है, यह बात स्पष्ट है । जैसा कि हमारा कहना है 
प्रकृति किसी वस्तु को व्यर्थ नहीं बनाती ; सब प्राणधारियों के मध्य में केवल मनुष्य 
ही ऐसा प्राणी है जिसको भाषा का वरदान प्राप्त है। केवल शब्द ( नाद ) तो 
सुख-दु:ख को सूचित करनेवाला संकेत है, अतएव अन्य प्राणियों में भी पाया जाता है ; 
उनकी प्रकृति उनको इसी योग्य बना सकती है कि वे सुख-दु:ख की वेदना का अनुभव 
कर सके तथा उसको परस्पर एक दूसरे को (नादसंकेत द्वारा) सूचित कर सकें । 
पर भाषा तो उपादेय और हेय दोनों को ही स्पष्टतया व्यक्त करने का काम देती है 
अतएव वह यह भी स्पष्ट कर देती है कि क्‍या न्‍्यायोचित है और क्‍या अनुचित । 
अन्य सब प्राणियों की तुलना में केवल मनृष्य की ही यह विशेषता है कि उसको भले 
ब्रे, उचित (न्याय्य) अनुचित एवं इसी प्रकार की अन्य बातों का चेत होता है, और 
इन्हीं गुणों में साहचर्य होना कुटुम्ब और (नगर-) राष्ट्र का निर्माण करता है । 


और इसके अतिरिक्त प्रकृति के क्रम में राष्ट्र, कुटुम्ब और हम में से प्रत्येक 
व्यक्ति की अपेक्षा प्राग्भावी'' है, ( कारू अथवा इतिहास की दृष्टि से चाहे यह उल्टा 
ही क्‍यों न हो) । इसका कारण यह है कि अवयवी (प्रकृति के क्रम में) अवयव से 
अनिवायंतया प्राग्भावी होता है । यदि समग्र शरीर (अवयवी) नष्ट हो जाये तो, 
नाममात्र की समानार्थकता के अतिरिक्त न पैर रहेंगे, न हाथ ; नाम के लिए (मृतक 
के हाथ को भी इसी प्रकार हाथ कहेंगे) जिस प्रकार पत्थर के बने हाथ को हाथ कहते 


हैं ; वर्योकि (समग्र अवयवी के नष्ट हो जाने पर नष्ट हुआ हाथ) पत्थर के हाथ के 
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समान (निकम्मा) होता है । सभी वस्तुओं के स्वरूप का विनिश्चय उनके कार्य और 
शक्ति के द्वारा किया जाता है ; इसलिये यदि किन्हीं वस्तुओं में अपना विशिष्ट कार्य 
करने की क्षमता न रहे तो हमको यह नहीं कहना चाहिये कि वही वस्तुएँ हैं, हाँ, नाममात्र 
की समानार्थकता के कारण हम यह कह सकते हैं कि वे उसी नामवाली वस्तुएँ हैं । 


अतएव यह बात स्पष्ट है कि नगर की सत्ता प्रकृति से ही है तथा वह व्यक्ति से 
पूबंवर्ती है। क्‍योंकि अकेले पड़ जाने पर व्यक्ति आत्मनिर्भर नहीं रह जाते अतएव 
सभी व्यक्ति समान भाव से अवयवी (अर्थात्‌ राष्ट्र) के साथ अंशाशीभाव का संबंध 
रखते हैं । जो व्यक्ति समाज से अलग है--चाहे तो इसलिए कि उसमें सामाजिक जीवन 
में भागीदार बनने की क्षमता नहीं है अथवा इस कारण कि पूर्णतया आत्मनिर्भर 
(आत्मतृप्त) होने से उसको समाज की आवश्यकता ही नहीं है--बह या तो पशु है 
या देवता ।  अतएव इस प्रकार के समाज की ओर प्रेरित करनेवाली एक सहज 
प्रबल प्रवृत्ति स्वभावत: सब मनुष्यों के अन्त:करण में स्थित रहती है ; तथापि वह 
व्यक्ति, जिसने सबसे पहले इस प्रकार के समाज (अर्थात्‌ नगरराष्ट्र ) की संस्थापना 
की वह मानव-जाति के लिये सबसे महान्‌ उपकारक रहा होगा । जिस प्रकार, चरम- 
विकास को प्राप्त हुआ मनुष्य सब जीवों में श्रेष्ठ है, उसी प्रकार नियम और न्याय से 
विरहित होने पर वह प्राणिमात्र में सब से बुरा भी हो जाता है । शस्त्रास्त्र से सज्जित 
हो जाने पर अनीति अत्यन्त भयावह हो जाती है ; और मन॒ष्य तो जन्म से (भाषा, 
बुद्धि इत्यादि) ऐसे शस्त्रास्त्रों से लैस रहता है जो शीलपूर्ण विवेक और साधुता के 
उद्देश्यों की सिद्धि के लिये निदिष्ट हैं, पर जिनका उपयोग विपरीत प्रकार के उद्देश्यों 
के लिये किया जा सकता है और उसे भी अधिक अच्छा समझते हुए । इसीलिए 
साधुता (सज्जनता) से रहित होने पर वह नितान्‍्त दुष्ट और जंगली हो जाता है 
तथा शिश्नोदरपरायणता में सब से नीचे गिर जाता है । पर न्याय (जिसमें मानव-त्राण 
निहित है) ( नगर- ) राष्ट्र की वस्तु है--क्योंकि न्याय ही तो, जो इस बात का 
निर्णय करता है कि क्या उचित है, नागरिक समाज में सुव्यवस्था का मूलमंत्र है । 


टिप्पर्याँ 
प्रथम पुस्तक का यह द्वितीय खण्ड अनेक दृष्टियों से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। इसमें 
अरिस्तु ने (नगर-) राष्ट्र के ऐतिहासिक विकास का वर्णन करते हुए उसके स्वरूप का 
विदलेषण प्रस्तुत किया है। प्रसंगतः इसमें हमको वस्तु के स्वरूप के संबंध में उसके 
दार्शनिक विचारों की भी एक झलक भिलतो हूं। एक ओर जहाँ हमको अरिस्तू को 


८८ अरिस्तू की राजनीति 


सुलझी हुई विज्ञारसरणी का विग्दर्शन प्राप्त होता है, वहाँ दूसरी ओर उसके. 
अनुभव को सीमा को भी हम पश्चात्कालोन सामाजिक विकास के प्रकाश में भली 
भाँति देख पाते हें। बह राष्ट्र को नगर के रूप में ही पूर्णता को पहुँचा हुआ मानता 
है । जातीय-राष्ट्र (नेशन स्टेट) और साञ्राज्य उसकी कल्पना से परे हूँ । 

इस खण्ड में अरिस्तु ने यह दिखलाने का प्रयत्न किया है कि (नगर-) राष्ट्र का 
विकास पूर्णतया स्वाभाविक तर्तवों से हुआ है अतएव वह स्वाभाविक वस्तु है। मानव- 
समाज का पुर्णता को पहुँचा हुआ रूप (नगर-) राष्ट्र है। मानव और सानव के 
स्वाभाविक सामाजिक संयोग के मर में अरिस्तु ने दो सहज नेसगिक प्रवृत्तियों का व्यापार 
देखा है। इनमें से प्रथम सहज प्रवत्ति पुरुष और स्त्रो को परस्पर आक्रुष्ट कर प्रजनन 
व्यापार द्वारा मानवप्राणी को उत्पत्ति-शरृंखला को विच्छिन्न होने से बचाती है। दूसरी 
प्रवृत्ति प्रभ और दास को पारस्परिक संयोग में आबद्ध कर मानवजाति के सामाजिक 
संस्थान को सुरक्षित रखती है। इन दोनों नेसगिक प्रवत्तियों के फलस्वरूप कुटुम्ब की 
उत्पसि होतो है। कुट्म्ब बढ़कर ग्राम के रूप को ग्रहण करता है और ग्रामों का समुदाय 
मिलकर (नगर-) राष्ट्र बन जाता है। ग्रीक-जाति में स्त्रो और दास पृथक्‌ स्थिति 
रखते हे पर असभ्य बबंर जातियों में स्त्रियों के प्रति भी दासों जैसा व्यवहार किया जाता 
है। इसी सामाजिक भेद के आधार पर अरिस्तृ ग्रीक लोगों के बबंर जातियों पर शासन 
के अधिकार का औचित्य प्रतिपादन करता है। अरिस्तू स्वयं जिस समाज में उत्पन्न 
हुआ था उसमें दास-प्रथा प्रचलित थी, इसलिये उसने न केवल उसको स्वीकार किया, 
प्रत्युत उसकी स्वाभाविकता और उचितता का प्रतिपादन भी किया। इससे स्पष्ट है 
कि महान्‌ से भी महान्‌ विच्वारक अपने समय को परिस्थितियों से पूर्णतया ऊपर नहीं 
उठ पाते हैं। इस विषय में अधिक चर्चा यथावसर आगे की जायेगी । 

१. प्रकृति--अरिस्तु ने अपने अन्य वैज्ञानिक एवं दाशेनिक ग्रंथों में प्रकृति के 
स्वरूप को विशद विवेजन किया है। यहाँ तो वह इतना ही कहता है कि प्रकृति एक 
वस्तु को एक ही कार्य को करने के लिए बनाती है। 

२. दंल्फ़ी के चाक--देल्फ़ी ग्रीस देश का एक सुविख्यात तीर्य स्थान था। यहाँ 
सुरयदेव का विशाल मन्दिर ञ्रा। यहाँ के चाक अथवा छुरे पशुओं की बलि देने तथा 
उनके चमड़े को उतारने और मांस को काटने में (संभवतया) काम में आते थे। एक 
विद्वान का सुझाव यह भोहै कि वे चाक्‌ और चम्मच दोनों का काम देते थे... 

३. बबर जातियों,के सभी मनुष्य दास होते हैं तथा उन पर प्रीक लोगों का शासन 
होना उचित है, यह दोनों विचार य्रीपिदेस के नाटकों से लिये गये प्रतीत होते हैं । 

ड, देकर बऑनिता में ग्रीस देश के आदि कवि होमेर के पश्चात्‌ है। प्रस्तुत 
उद्धरण उसके “कब.और दिवस” नासक काव्य से लिया गया है। 
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५. खारोस्दास ओर ऐपोननिदेस (क्रेते हवीप का निवासी) अत्यन्त प्राचीन महा- 
पुरुषों के नाम हें जिनके विषय में अनेकों चमत्कारपूर्ण कथाएँ प्रचलित थीं । 

६. इस प्रकार के वाक्यांश का प्रयोग प्लातोन ने अपने 'कानन' नामक ग्रंथ में 
तथा होमेर ने इलियड'” नामक काव्य में (५० २०१३०८) किया है। 

७. चकाक्ष के लिये मल में किक्लोप्स' शब्द का प्रयोग हुआ है। चक्राक्ष इस 
शब्द का नपा-तुझा रूपान्तर है। चक्राक्ष' नाम के प्राणी किसी वन्य द्वीप में रहते थे । 
देखने में यह मन॒ष्यों के ही समान होते थे पर इनकी आंखें दो नहीं होती थों। एक गोल 
आँख इनके मस्तक के मध्य में होती थी । इस पंक्ति को प्लातोन ने भी अपनी “कानून” 
नामक पुस्तक में उद्धत किया है । 

यहाँ तक अरिस्तू यही सिद्ध करने का प्रयत्व कर रहा है कि मानव समाज का 
विकास प्रकृति द्वारा गहस्थी, गाँव इत्यादि के रूपों में होता हुआ नगर की स्थिति को 
पहुँचता है। अतएवं (नगर-) राष्ट्र कोई कृत्रिम समाज नहीं है । 

८. पूर्ण आत्मनिर्भरता' के लिए मूल में 'औताकंइया” दब्द प्रयुक्त हुआ है। 
इसकी परिभाषा अरिस्तु ने अपनी आचारशास्त्र” नामक पुस्तक में इस प्रकार दी है 
कि आत्सनिर्भरता वह गुण है “जिसके द्वारा स्वतः जीवन वांछनीय बन जाता है तथा 
जिसमें कोई अभाव नहों होता । (पुस्तक १ खंड ७७) । 

९. सानव समाज की उत्पत्ति जीवन को बनाये रखने ओर सुरक्षित रखने की 
भौतिक आवश्यकताओं से हुई तथा जब वह समाज विकसित होकर (नगर-) राष्ट्र 
के रूप को प्राप्त हुआ तो भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति के आधार “अच्छे-जोवन' 
का भवन निर्मित हुआ। मूल में अच्छे जीवन' के लिए यु ज्ञेन' शब्द का प्रयोग हुआ है 
जो 'सुजीवन” का सजातीय हे । 

१०. तुलना कीजिये नपशुरथवायं पशुपति:। 

१९, पंत्तेदया का खेल -- ड्राफ्ट का खेल । 

१२. अंश्ञाशी अथवा अवयब और अवयवो के संबंध में अंशी अथवा अवयबी का 
प्राग्भाव (पूर्वसत्ता ) मानना ही पड़ेगा क्योंकि अंश, अंग अथवा अवयव तभी होगा जब 
पहले अंशोी, अंगी अथवा अवयबो को सत्ता हो । 

१३. देखो टिप्पणी संख्या १०। 

१४. स्याय के विवेचन के लिये ही प्लातोन ने अपनो पॉलितेइया नामक पुस्तक 
की रखना को । अरिस्तू ने भी इस ग्रंथ की रचना इसी के विवेचन के लिये की है । 

(नगर-) राष्ट्र को अरिस्तु ने समाज का परम विकसित रूप माना है और इस संबंध 
में यह भी कहा है कि किसी भी वस्तु का चरम विकसित रूप हो उसका लक्षण-सूचक 
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स्वरूप होता है। अरिस्तु ने जीव-विज्ञान का गहरा अध्ययन किया था। जीवन 
निरन्तर विकासशील है। अतएव यह प्रश्न उठता है कि किसी जोव का वास्तविक 
स्वरूप क्‍या साना जाय। अरिस्त ने इसका उत्तर यही दिया कि जब कोई वस्तु (या 
जीव ) विकसित होकर चरमशक्ति को प्राप्त हो जाये तथा जिस कार्य के लिये प्रकृति 
ने उसका निर्माण किया है उसको भली प्रकार सम्पादन कर सके तो उस स्थिति अथवा 
अवस्था को उसका वास्तविक रूप सानना चाहिये। सानव-ससाज (नगर-) राष्ट्र 
के रूप को प्राप्त करके इस अवस्था को प्राप्त करता है। समाज के इस विकासकरम में 
किस स्थिति में किस उद्देश्य की पूति होती है यह निम्नतालिका से स्पष्ट हो जायेगा 
तथा यह भी स्पष्ट हो जायेगा कि उत्तरकालीन स्थिति में पूर्वकालिक उद्देश्य सिद्धि का 
अन्तर्भाव हो जाता है। 


स्थिति उद्देश्य 
१. कुटुम्ब अथवा गहस्थी प्रजनन तथा अल्पतम भौतिक आवश्यकताओं को पूर्ति >> क 
२. ग्राम ... . «» क-+ (न्याय के लिये ग्रामपंचायत तथा धासिक उत्सव 
इत्यादि >+ख) । 
३. (नगर-) राष्ट्र ... ... क-+ ख-- (न्याय और सनिक संरक्षण की पूर्ण प्रतिष्ठा 


तथा विद्या और कलाओं का विकास >- ग) । 
विशुद्ध ऐतिहासिक दृष्टि से ग्रीक नगरों के विकास में विद्वानों ने जिन भौगोलिक, 
आध्िक, सेनिक, तथा राजनातिक-सामाजिक कारणों का उल्लेख किया है उनका विव- 
रण अरिस्त्‌ ने प्रस्तुत खंड में तथा आगे चलकर ७ वों पुस्तक के खण्ड ६ और ११ में 
किया है। 


३ 


गहस्थी के तत्त्व 
पक्ोक्त विवरण,झ्ेश्यह स्पष्टतया जान लेने पर कि (नगर-) राष्ट्र की स्थापना 
क्मिछोटे छोटे अंशों के' मिलने से होती है, अब हमको सबसे पहले गहव्यवस्था के विषय 
म्ें'कुछ कहना आवश्यक है, क्योंकि सब नगर गृहस्थियों के समूह से निर्मित होते हैं । 
और गृहस्थी के, झुंश तो वही होते हैं जिनके मिलने से गृहस्थी बनती है । पूर्णविकास 
को प्राप्त गृहस्थी. के घटक होते हैं (कुछ) दास और (कुछ) स्वतंत्र व्यक्ति | पर 
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प्रत्येक विषय के परीक्षण का आरंभ उसके सरलतम घटकों के विचार से होना चाहिये; 
तथा गृहस्थी के प्रारंभिक और सरऊतम घटक-तत्त्व हैं प्रभऔर दास, पति और पत्नी, 
पिता और सनन्‍्तति । अतएवं अब हमको इन तीनों संबंधों के स्वरूप को देखना चाहिये 
कि वह कसा है और उसमें कौन से गुण होने चाहिएं। यह संबंध हैं--प्रथम स्वामित्व 
संबंध, द्वितीय वेवाहिक संबंध" (हमारी ग्रीक भाषा में पत्नी और पति के संबंध को 
टीक प्रकार से व्यक्त करने के लिये कोई शब्द नहीं है) तथा तृतीय प्रजोत्पादन संबंध 
(और इस संबंध के लिये भी हमारी भाषा में कोई पृथक्‌ नाम नहीं है ।) यही वह तीन 
संबंध हैं जिनका विवरण हम उपस्थित कर रहे हैं । पर इन अंगों के अतिरिक्त गृहस्थी 
का एक अंग और भी है, जिसको कुछ लोग तो समग्र गह-व्यवस्था से अभिन्न समझते 
हैं तथा कुछ अन्य लोग इसको गृह-व्यवस्था का सबसे प्रमुख अंग मानते हैं । इसका स्वरूप 
कसा है, इसका भी हमको विचार करना चाहिये । इस अंग से हमारा तात्पये 'धनो- 
पार्जज” कहलानेवाली कला से है। 


सबसे पहले स्वामी और दास के संबंध का ही कथन करें, जिससे कुछ तो हमको 
व्यावहारिक जीवन की आवद्यकताओं के संबंध में ज्ञान प्राप्त हो सके, तथा यदि संभव 
हो तो इस समय तक एक विषय में जो सिद्धान्त उपलब्ध हैं हम उनसे अपेक्षाकृत कुछ 
अधिक अच्छे सिद्धान्त प्राप्त करने के योग्य हो सके । कुछ लोग यह मानते हैं कि 
दासों के ऊपर प्रभुत्व चलाना एक विद्या है। जेसा कि हमने आरंभ में ही कहा था, 
इन लोगों की ऐसी धारणा है कि गृह का प्रबन्ध, दासों पर प्रभुत्व, राजनीतिज्ञों का शासन 
(नगर की व्यवस्था ) तथा एकराट्तंत्र यह सब एक ही बात हैं । अन्य कुछ लोग ऐसे 
भी हैं जो यह समझते हैं कि प्रभु के द्वारा दासों पर अधिकार चलाया जाना प्रकृति के 
प्रतिकूल है । विधि (कानून) में दास और स्वतंत्र के भेद को भले ही माना जाता हो 
पर प्रकृत्या उनमें इस प्रकार का कोई भेद नहीं है। (केवल) बल पर आश्रित होने के 
कारण यह संबंध न्याय्य नहीं है। 


टिप्पणियाँ 


द्वितीय खंड में मानव के सामाजिक विकास का ऐतिहासिक तथा दाशेनिक विश्लेषण 
प्रस्तुत करके अब अरिस्तू उस विकास क्रम की प्रथम कड़ी कुटुम्ब अथवा गृहस्थी के विव- 
रण का उपक्रम करता है। गहस्थी का विश्लेषण करने पर उसमें तीन अथवा चार अंग 
दृष्टिगोचर होते हैं। इस खंड के अन्त में गृहस्थी के एक संबंध-- स्वामी और दास के 
संबंध--के वर्णन का सृूत्रपात किया गया है। 


९२ अरिस्तु की राजनीति 


१. पति के लिए मल प्रंथ में इसो शब्द का सगोत्र शब्द पौसिस आया है। 

२. वंबाहिक संबंध के लिये गासिके' शब्द प्रयुक्त हुआ है जो संस्कृत का सजातीय है । 

३. प्रकृति के लिये समूू सें फीसिस' शब्द आया है जो संस्कृत के 'भूति' शब्द का 
सजातीय हे । 


४ 


दासता 


धनसंपत्ति गृहस्थी का एक अंग है और धनोपाजंन-कला गुृहप्रबंध का एक विभाग 
है ; क्‍योंकि (जीवन की ) आवश्यकताओं (की पूति) के बिना अच्छी प्रकार जीवन- 
यापन करना अथवा जीवित रहना तक संभव नहीं है। फिर, जिस प्रकार किसी 
सुनिर्धारित कार्य-क्षेत्रवाली कला के लिये, अपने कार्य को भली प्रकार संपादन करने के 
लिये, तदुपयोगी विशिष्ट उपकरण अनिवायंतया आवश्यक होते हैं, उसी प्रकार की स्थिति 
गृहप्रबंध कला की भी है। उपकरणों में भी कुछ निर्जीव होते हैं, तथा कुछ 
सजीव; उदाहरण के (नौकासंचालन की कला में ) नियंत्रक' निर्जीव तथा पुरोदष्टा' 
सजीव उपकरण का काम देता है (पुरोदृष्टा को उपकरण इसलिए कहा क्योंकि कलाओं 
(अथवा व्यवसायों ) में अधियक्तकर्मी उपकरण स्थानीय ही होते हैं )। बस इसी 
प्रकार सम्पत्ति (के सब अंगोपांग ) जीवन के लिये उपकरण स्वरूप हैं; सम्पत्ति 
वास्तव में इन्हीं अंगोपांगों का समृह ही है; दास सम्पदा के अन्तर्गत सजीव उपकरण 
हैं तथा जिस प्रकार कोई उपकरण अन्य उपकरणों में अग्रणी होता है इसी प्रकार नौकर 
(अर्थात्‌ सजीव उपकरण ) अन्य (निर्जीव) उपकरणों की अपेक्षा अग्रगण्य होते हैं 
(अर्थात्‌ निर्जीव उपकरणों से तभी काम लिया जा सकता है जब उनसे पहले सजीव 
उपकरण विद्यमात्त हों ) । यदि प्रत्येक निर्जीव उपकरण (स्वामी की ) आज्ञा मानकर 
अथवा इच्छा को जानकर इसी प्रकार अपना कार्य संपादन कर सकता, जिस प्रकार 
दायदालसू की मूत्तियाँ और हिफाएस्तस' के तिपाए करते थे ( जिनके विषय में 


: प्रवेश किया  देवमण्डली में जा”), 


| हर यदि करथे की नली स्वयं बुन लेती और कोण (मिज़राब) स्वत: सितार को 
स्पर्श करें लिया करता तो प्रमुख कारीगर को नौकरों की और (गृह- ) स्वामी को दासों 
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की आवश्यकता भी न हुआ करती । यहाँ पर एक अन्तर और ध्यान देने योग्य है कि 
जिन उपकरणों की चर्चा हम कर चुके हैं (यथा करघे की नली इत्यादि) वे उत्पादन के 
उपकरण हैं, परन्तु गृहसम्पत्ति के उपकरण (यथा दास, शय्या, वाहन इत्यादि) कार्य- 
संपादन के उपकरण हैं । जब नली को काम में छाया जाता है तो उससे कुछ ऐसी 
वस्तु (अर्थात्‌ कपड़ा) उत्पन्न होती है जो नछी की क़िया से भिन्न तथा पृथक है, पर 
गहसम्पत्ति के वस्त्र तथा शय्या इत्यादि उपकरणों में केवल (जीवन के लक्ष्यसाधन 
कार्य की ) उपयोगिता ही पाई जाती है । इसके अतिरिक्त यह भी कहा जा सकता है 
कि, क्‍योंकि उत्पादन और कार्य में प्रकार-भेद है, तथा दोनों को ही अपने अपने लिये 
समुचित उपकरणों की आवश्यकता होती है, अतएवं उनके इन उपकरणों में भी अनुरूप 
भेद अवश्यमेव होना चाहिये । पर जीवन तो कार्य है, उत्पाद (निर्माण) नहीं है; 
इसलिए दास (जीवन के उद्देश्य की सिद्धि का उपकरण होने के कारण ) कार्यार्थ उपयोग 
में आनेवाला उपकरण है, (उत्पादन का उपकरण नहीं) । 


फिर, सम्पत्ति शब्द का उपयोग अंश अथवा भाग के अर्थ में भी किया जाता है 
और अंश तो केवल किसी (अपने से भिन्न) अन्य वस्तु का भाग-मात्र नहीं होता, 
प्रत्युत पूर्णतया दूसरे के स्वत्व में होता है ; बिलकुल ऐसी ही बात सम्पत्ति के विषय 
में भी लागू होती है। इसलिए स्वामी तो केवल दास का स्वामी मात्र होता है पर 
उसके स्वत्व में नहीं रहता, इसके विपरीत दास केवल अपने स्वामी का दास ही नहीं 
होता, प्रत्युत पूर्णतया उसी के स्वत्वाधीन होता है । इस विवेचन से यह स्पप्ट हो गया 
कि दास का स्वरूप और वृत्ति (अथवा क्षमता ) कया हैं ; जो प्रकृत्या अपना (स्वामी ) 
नहीं प्रत्युत दूसरे का आदमी है, वह प्रकृत्या दास होता है; तथा जो मनुष्य होते 
हुए भी किसी की सम्पत्ति में अन्तर्भक्त है वह दूसरे का आदमी है, एवं सम्पदा 
का (अंग) वह उपकरण होता है जो कार्यार्थ उपयोग में आता है तथा अपने स्वामी 
से पृथक होता है । 


टिप्पणियाँ 
१. नियंत्रक--वह यंत्र जिसके हारा नौका का संचालन होता है । 
२. पुरोदष्टा--वह व्यक्ति जो नौका का पथप्रदर्शन करता है। इसको निर्याप 
अथबा निर्यामक भी कहते हें । 
३. दायवालस और हिफाएस्तस्‌ पौराणिक युग के यंत्र-निर्माता थे। हेफ़ाएस्तस 
पुर्बज है और दायदालस उसके परचात्‌ हुआ कहा जाता है। इन्होंने अनेकों चसत्कार- 
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सथी वस्तुओं का निर्माण किया था। हेफ़ाएस्तस्‌ जन्म से देवता था पर रूंगड़ा होने के 
कारण हसकोी माता हीरा ने इसको स्वर्ग से पृथ्वी पर फेंक दिया। पृथ्वी पर यह लोह- 
कारों का देवता बन गया और इसने अनेकों विचित्र वस्तुओं का निर्माण किया । दाय- 
दालम्‌ ने भूलभुलइयों का निर्माण जेते ढीप के राजा मिनौस्‌ के लिये किया। स्वयं- 
चालित म॒त्तियाँ बनाई । एक बार यह और इसका पुत्र पंख लगाकर आकाश में उड़े भी । 

४. अरिस्तु ने उपकरणों की दो श्रेणियाँ मानी हैं (१)उत्पादक-उपकरण जो 
किसी अन्यवस्तु के निर्माण में काम आते हें>-जेसे करघे की नलो अथवा तुरी। (२) 
जीवनोपयोगी उपकरण--जो किसी वस्तु के उत्पादन में सहायक नहीं होते पर जीवन 
के किसी उहेश्य के लिये उपयोगी होते हें। इस दूसरी श्रेणी के अन्तर्गत दास, वस्त्र, 
शय्या इत्यादि आते हें। उत्पादन और कायें के लिये मल में पोइसिस' और प्राक्षिस्‌' 
शब्द प्रयक्‍्त हुए हें जिनका दब्दार्थ बनाना' और करना है। 

५. अन्तिम अनच्छेद में अरिस्तू ने स्वामी (प्रभु) दास तथा सम्पत्ति को परि- 


भाषाएँ सार रूप में दे दी हूं। 


७ 
दास का रबरूतव 


इसके पश्चात्‌ अब यह देखना चाहिये कि क्या प्रकृत्या कोई मतृज्य ऐसा (अर्थात्‌ 
दास ) होना इष्ट है अथवा नहीं; क्या किपती भी मनुष्य के लिये दासता करना अच्छा 
और उचित है अथवा नहीं ; अथवा इसके विपरीत समग्र दासता प्रकृति-विरुद्ध है । 
विवेक की दृष्टि से देखने से अथवा वास्तविक तथ्यों पर विचार करने से, दोनों ही प्रकार 
से इस प्रइन का उत्तर कठिन नहीं है | क्योंकि (कुछ का) शासन करना और (अन्य 
कुछ का) शासित होना न केवल आवश्यक है प्र॒त्युत व्यवहारोपयोगी भी है ; ऐसा 
लगता है कि सीधे जन्म से ही कुछ के भाग्य में शासित होना तथा (अन्य ) कुछ के भाग में 
शासन करना नियत होता है। और ज्ञासक तथा शासितों के भी बहुत से प्रकार होते 
है ; अतएव जो शासन अवेक्षाकृत अच्छे प्रकार के शासितों पर किया जाता है वह अच्छा 
शासन होता है, जैसे कि मनुष्य के ऊपर किया गया शासन पशु के ऊपर किये गये शासन 
से अपेक्षाकृत अच्छा होता है । कारण यह है कि जब कोई का्ये अच्छे तत्वों के द्वारा 
संपादित होता है तो वह अपेक्षाकृत अच्छा कार्य होता है; जहाँ कहीं कोई शासन करता 
हैं और दूसरा शासित होता है तो यह उन दोनों का (सम्मिलित) कार्य कहा जा सकता 
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है। जो भी वस्तुएँ अनेक भागों से मिलकर बनी होती हैं, तथा मिश्रित प्रकार की होती 
हैं, तो चाहे उनके अंग परस्पर बिल्कुल मिले-जुले हों (जैसे कि शरीर के अवयव ) 
अथवा स्पष्ट विभकत हों (जैसे स्वामी और दास के संबंध में ), उनमें शासक तत्त्व और 
शासित तत्त्वों (अंशों) का भेद प्रकट हो ही जाता है। यह (शासक और शासित 
तत्त्वों की सत्ता) सजीव प्राणियों में समग्र प्रकृति की संघटना से ही उत्पन्न होती है, 
क्योंकि (प्रकृति में ) जो वस्तुएँ जीवधारी नहीं भी हैं उनमें भी एक शासक तत्त्व पाया 
जाता है, जैसे कि स्वरमण्डल में (प्रधान स्वर होता है) । पर यह तो स्यात्‌ प्रकृत 
विषय से बहक जाना है । अतएणव हम केवल जीवधारियों के विपय में विचार करेंगे 
जो कि आत्मा और शरीर के संयोग से बने हैं तथा इन दोनों में एक (अर्थात्‌ आत्मा) 
प्रकृत्या शासक और दूसरा (अर्थात्‌ शरीर ) शासित है । पर प्रकृति के उद्देश्य को जानने 
के लिये हमको उन्हीं वस्तुओं पर दृष्टिपात करना चाहिये जो अपनी प्रकृति को अक्षुण्ण 
बनाए हुए हैं, न कि उन पर जो प्रकृतिभ्रष्ट हो गई हैं। अतएव हमको ऐसे मनष्य 
का अध्ययन करना चाहिये जिसका शरीर और आत्मा दोनों श्रेष्ठ अवस्था में वर्तमान 
हों, जिसमें आत्मा का शरीर पर यह शासन स्पष्ट प्रतीत हो सके ; क्योंकि जो व्यक्ति 
(स्थायी रूप से ) बरे हैं अथवा (थोड़े से समय के लिये) विक्ृत दशा में हैं उनमें तो, 
उनके दोषपूर्ण और प्रकृतिविपरीत दशा में स्थित होने के कारण, बहुधा शरीर आत्मा 
पर शासन करता प्रतीत होगा । 
कुछ भी सही, जैसा कि हम ऊपर कह चुके हैं, जीवधारियों में प्रथमत: प्रभुशासन 
और विधिशासन दोनों ही प्रकार के शासनों को देख सकते हैं । आत्मा शरीर पर जो 
शासन करती है वह प्रभुशासन--अर्थात्‌ प्रभु का दास पर शासन--है; जब कि ब॒ृद्धि 
कामनाओं ( -5 एषणाओं ) पर वेधशासन अथवा राजशासन करती हैं। (मानव के 
अन्तजंगत्‌ के) इस क्षेत्र में शरीर पर आत्मा तथा आवेगात्मक अंश पर बुद्धि और 
विवेकात्मक अंश द्वारा शासन किया जाना स्वाभाविक और उपयोगी दोनों ही है ; 
इसके विपरीत उपर्यक्त दोनों (शासक और शासित तत्त्वों) की समानता अथवा 
उनके संबंध का विपयेय स्वंदा हानिकर है। जो बात मनुष्य के आन्तरिक जीवन में 
उसकी आत्मा और झरीर के संबंध में ठीक है वही मनुष्य और पशुओं के संबंध में 
भी सही है ; क्‍योंकि पालतू जानवर जंगली पशुओं की अपेक्षा अच्छे स्वभाववाले 
होते है, एवं मनुष्य के द्वारा शासित होने पर यह (पालतू ) जानवर अधिक अच्छे रहते 
हैं; कारण कि मनुष्य के शासन में उनको सुरक्षा की प्राप्ति हो जाती है। फिर, नर 
और (नारी) मादा का संबंध प्रकृत्या उच्चतर और अवर का---शासक और शासित 
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का जैसा संबंध है। यही सिद्धान्त अनिवार्यंतया समग्र मानवजाति के बिषय में भी 
लागू होता है (और इसी कारण स्वामी और दास के संबंध में भी ठीक है) । 


अतएव जहाँ कहीं भी (मनुष्यों में) ऐसा अन्तर पाया जाता है जैसा कि आत्मा 
और शरीर में तथा मनुष्य और पशुओं में उपलब्ध होता है (-ऐसी ही स्थिति उन 
सब मन॒ष्यों की होती है जिनकी वृत्ति केवल शारीरिक सेवा करना है, तथा जिनसे 
प्राप्त होनेवाली सर्वोत्तम वस्तु यही है, इससे बढ़कर और कुछ नहीं- ) तो वहाँ निम्नश्रेणी 
के मनुष्य प्रकृत्या दास होते हैं, तथा उसी सिद्धान्त के अनुसार जो अन्य प्रसंगों में (अर्थात्‌ 
शरीर और पालतू पशुओं के प्रसंग में) उल्लिखित हो चुका है इनके लिये यही अधिक 
अच्छा है कि यह किसी स्वामी द्वारा शासित रहें। प्रकृति से ही दास वह होता है 
जो दूसरे का होने की योग्यता (सामथ्य) रखता है (तथा इसीलिए दूसरे का है भी ) 
तथा जो वहीं तक विवेकभाजन है जहाँ तक कि वह दूसरे में विवेक की सत्ता को ग्रहण 
कर सकता है पर जो स्वयं उस से वंचित है । रही निम्नकोटि के प्राणियों की बात, 
सो वे दासों से इस बात में भिन्न हैं कि वे तो विवेकतत्त्व की सूझबूझ से बिलकुल शून्य 
होते हैं ; केवल अपनी सहज प्रवृत्तियों का ही अनुसरण करते हैं। इन दोनों--दास 
और पालतू पशुओं-का जो उपयोग किया जाता है वह एक दूसरे से थोड़ा ही हटता 
हुआ होता है ; क्‍योंकि दोनों ही अपने शरीरों के द्वारा (अपने स्वामी के ) जीवन की 
आवश्यकताओं की पृत्ति में सहायक होते हैं। (इस बौद्धिक अन्तर के अतिरिक्त ) 
प्रकृति स्वतंत्र पुरुष और दास के दरोीरों में भी भेद करना चाहती है, अत: वह एक 
(अर्थात्‌ दास) के शरीर को आवश्यक सेवाओं के लिये तगड़ा बनाती है तथा स्वतंत्र 
पुरुष के शरीर को सरल अनवनत ; और यद्यपि स्वतंत्रपुरुष का शरीर टहल चाकरी के 
लिये उपयोगी नहीं होता तथापि उस नागरिक जीवन के लिये उपयुक्त होता है (जो 
अपने विकासक्रम में सेनिक-सेवा तथा शान्तिकालीन व्यवसायों में बँट जाया करता 
है) । पर प्राय: प्रकृति के इस उद्देश्य का विपयंय भी घटित हो जाता है--अर्थात्‌ 
कुछ (दासों ) को स्वतंत्र पुरुषों का शरीर प्राप्त हो जाता है एवं कुछ दूसरों को उनकी 
आत्मा । यह तो स्पष्ट है. कि यदि मनुष्यों के शरीर की आक्ृतियों में परस्पर इतना 
अन्तर हुआ करता जितना कि देवताओं की मूत्तियों और मनुष्यों के शरीरों में है तो 
सभी इस विषय में एकमत हो जाते कि निम्नबर्ग के लोगों को उच्च वर्गवालों की दासता 
करनी चाहिये। और यदि यह बात इदरीर के अन्तर के आधार पर इतनी सत्य है 
तो भला जब आत्मा के अन्तर का प्रसंग हो तब तो इस बात को और भी अधिक औचित्य- 
पूर्ण सिद्ध किया जा सकता है; यद्यपि आत्मा के सौन्दर्य को देख सकना उतना सरल नहीं 
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है जितना कि शरीर के सौन्दर्य को । इस प्रकार यह स्पष्ट हो गया कि कुछ मनुष्य 
स्वभाव (प्रकृति) से स्वतंत्र होते हैं और अन्य कुछ प्रकृत्या दास होते हैं, तथा इन 
(दास प्रकृति के ) मनुष्यों के लिये दासता उपयोगी और उचित दोनों ही है । 


टि््परियोँ 


इस खंड में अरिस्तू ने यह दिखलाने का प्रयत्न किया है कि शासक और शासित 
तत्व का भेद समग्र जड़ और चेतन प्रकृति में व्याप्त है। आत्मा और द्ारीर में भी 
यही अन्तर है। मनुष्य समाज में जो व्यक्ति विवेक-शक्ति से शून्य है तथा केवल 
शारीरिक शक्ति रखता है वह दास होता है तथा जो विवेक शक्ति सम्पन्न होता है वह 
स्वासी । अरिस्तू दास में विवेक की मात्रा इतनो ही मानता है जितनो से स्वामी को 
विवेकवला को स्वीकृति हो सके । पालतू पशुओं में दास के बराबर भी विवेक नहीं 
होता। दास अपने स्वल्पविवेक के सहारे एक तो अपने स्वामी में विवेक को सत्ता को 
ग्रहण कर सकता है तथा दूसरे उसकी आज्ञाओं को और निर्देशों को समझ सकता 
है। यद्यपि प्रकृति, स्वामी और दास के भेद को स्पष्ट करना चाहती है पर वह सर्वंदा 
ऐसा करने में कृतकार्य नहीं हो पाती । 

१. इस वाक्य का अर्थ इस प्रकार भी होना संभव है, 'बहुधा ऐसा संयोग बन पड़ता 
है कि दासों को स्वतंत्र पुरुषों का दरीर प्राप्त हो जाता है, पर स्वतंत्र पुरुषों को केवल 
आत्मा ही मिल पाती है। 

२. इस अनुखंड में जहाँ हमको दास प्रथा के संबंध में अरिस्तू के विचारों का पता 
चलता है वहाँ अथेन्स के समाज की एक झलक भी मिलती है। 


६ 
वध ओर प्राकृतिक दासता 


परन्तु यह देख सकना भी कठिन नहीं है कि जो व्यक्ति उपर्युक्त विचारों के विपरीत 

मत रखते हैं, एक प्रकार से वे भी ठीक ही कहते हैं । 'दासता ” और “दास” इन दोनों 

शब्दों का दो भिन्न अर्थों में प्रभोग किया जाता है । (उपर्युक्त प्रकृत्यनुसारिणी दासता 

के अतिरिक्त ) दासता और दास का एक प्रकार और भी है जो नियम अथवा सामाजिक 

रूढ़ि पर आश्रित है। वह नियम जिसके अनुसार युद्ध में विजितों पर विजेताओं का 
हि 
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अधिकार माना जाता है वास्तव में एक रूढ़ि ही है। पर बहुत से स्मृतिकार दासता के 
इस ओऔचित्य-प्रतिपादन का इसी प्रकार विरोध करते हैं जिस प्रकार किसी संविधान- 
विरोधी वक्ता का---अर्थात्‌ वे इस रूढ़ि के विरुद्ध अवेधता का आरोप लगाते हैं। 
उनको यह विचार घणोत्पादक प्रतीत होता है कि यदि कोई मनुष्य शक्ति से बलात्कार 
करता है और जो केवल बल में दूसरों से बढ़कर है तो दूसरों को उसके बलप्रयोग से 
जबरदस्ती दास और शासित होना पड़ेगा । विद्वानों में भी इस विषय पर विभिन्न मत 
हैं ; कुछ इसका समर्थन करते हैं तो दूसरे विरोध । इस विषय में मतविप्रतिपत्ति का 
हेतु और विभिन्न विरोधी दृष्टिकोणों के परस्पर अतिव्याप्त होकर उलझ् जाने का 
कारण निम्नलिखित है । एक अर्थ में, (भौतिक ) साधनों से सम्पन्न होने पर, साधुता 
(दूसरों को ) वश में करने की सबसे बड़ी शक्ति रखती है ; और (इसके विपरीत ) 
विजेता किसी न किसी प्रकार की अच्छाई में सदा प्रमुख होता ही है। यह जो साधुता 
अथवा किसी प्रकार की अच्छाई का शक्ति के साथ संबंध है इससे यह विचार उत्पन्न 
होता है कि “शक्ति बिना साधुता के नहीं होती ।” पर (क्योंकि दासतासंबंधी विवाद 
में यह विचार दोनों पक्षों को मान्य रहता है) अतः (अन्ततोगत्वा) उभय पक्षों का विवाद 
केवल न्याय-संबंधी ठहरता है। इस (न्याय) के संबंध में एक पक्ष का मत यह है 
कि न्याय पारस्परिक सुहृदयता का नाता है (अतएब रूढ़ि द्वारा आरोपित दासता का 
विरोधी है) ; दूसरे पक्ष का मत यह है कि अधिक शक्तिशाली का झासन स्वतः एवं 
स्वयमेव न्याय है (अतएव रूढ़ि द्वारा अनुमोदित दासता उचित ही है )। (पर उपर्युक्त 
विचार की द्वचर्थकता, जिसका आधार दोनों पक्ष लेते हैं, वास्तविकता को स्पष्ट नहीं होने 
देती ), किन्तु जब इन पृथक्‌ पृथक्‌ मतों को (सामान्य आधार को हटाकर) अछूग अलग 
“स्पष्ट अभिव्यक्त कर दिया जाता है तो इस मत के समक्ष कि जो साधुता में बढ़कर है 
उसी को शासन करना और स्वामी होना चाहिये” उपर्युक्त दोनों ही विरोधी मतों में 
न तो कोई बल ही रह जाता है और न किसी को आइवस्त करने की क्षमता । 
| अत एक और प्रकार से विचार करने पर भी यही परिणाम निकलता है। कुछ अन्य 
मरा यह समझते हुए कि हम तो एक प्रकार के न्याय का ही पक्ष ग्रहण किये हुए हैं, 
(क्योंकि नियम एक प्रकार का न्याय ही तो है) यह मान लेते हैं कि युद्ध की नीति के 
अनुसार दासता सर्वत्र और सव्वेदा न्‍न्यायोचित है । पर इसके साथ ही साथ बे इस धारणा 
का प्रतिवाद भी करते हैं। क्योंकि प्रथमतः यह संभव है कि युद्ध का मूल कारण ही 
उचित न हो (लब तो इस प्रकार आरोपित दासता उचित नहीं होगी) और दूसरे जो 
व्यक्ति दास होने के योग्य नहीं हैं उनको तो कभी कोई यह नहीं कहेगा कि वह दास है । 






अरिस्तु की राजनोति | ९९ 


यदि ऐसा होता तो उच्च से भी उच्च कुल के लोग युद्ध में बन्दी बनाकर बेच दिये जाने पर 
दास अथवा दासों की सन्‍्तान हो जाते । यही कारण है कि हैल्नेस (ग्रीक) लोग 
(युद्धजनित दासता के समर्थक होते हुए भी) इन अपनी ही जाति के बन्दियों को दास 
कहना नहीं चाहते प्रत्युत इस शब्द का प्रयोग असम्य बरबर लोगों तक सीमित रखते हैं । 
परन्तु इस प्रकार की दब्दावर्कू/ का प्रयोग करते समय (वह स्वयं अपने कथन का 
प्रतिवाद करते हैं और ) उनका उद्देश्य उस प्राकृतिक दास की ओर संकेत करने के अति- 
रिक्त और कुछ नहीं होता, जिसका वर्णन हम पहले ही कर चुके हैं; क्योंकि यह तो अवश्य 
ही मानना पड़ता है कि कुछ रोग (अर्थात्‌ बबर लोग) सर्वत्र और स्वत: दास होते 
हैं तथा अन्य कुछ लोग (अर्थात्‌ ग्रीक) सर्वत्र और स्वत: दास नहीं होते (स्वतंत्र होते 
हैं ) । कुलीनता (आभिजात्य) और दासता दोनों ही के संबंध में एक समान विचार- 
सरणी का अनुसरण किया जाता है। हैलेनेस (ग्रीक) लोग अपने को केवल अपने 
देश में ही कुलीन ( >5 अभिजात ) नहीं मानते, प्रत्युत सर्वेत्र अपने को ऐसा ही समझते 
हैं, किन्तु बबंर लोगों को वे तभी अभिजात मानते हैं जब वे अपने घर पर होते है, मानों 
वे इससे सूचित करते हैं कि एक प्रकार की कुलीनता और स्वतंत्रता वह होती है जो 
निरपेक्ष हैं तथा दूसरी वह जो सापेक्ष होती है, जैसा कि थियॉ्दक्तेस्‌ के नाटक में हैलन्‌" 
ने कहा है 


“दोनों (माता-पिता) की ओर से जो जन्‍्मी देवकुल में, में 
चाकरनी कहे मुझे साहस है किसका ?” 


जब वे लोग इस प्रकार की भाषा का प्रयोग करते हैँ तो इसके अतिरिक्त इसका अन्य 
कोई अर्थ नहीं होता कि ग्रीक लोग दासता और स्वतंत्रता तथा कुलीनता और अकुलीनता 
का भेद साधुता और असाधुता के तत्त्वों के आधार पर करते हैं। उनका विचार है 
“कि जिस प्रकार मनुष्य से मनुष्य का जन्म होता है और पशु से पशु का इसी प्रकार भले 
(आदमी ) से भले (आदमी ) का जन्म होता है । परन्तु यह ऐसी बात है जिसको प्रकृति 
करना तो बहुधा चाहती है, किन्तु प्रायः कर नहीं पाती । 


अतएवब यह तो स्पष्ट है कि इस मतभेद के लिये कुछ सहेतुक आधार है तथा वे सब 
मनुष्य जो कि वास्तव में दास हैं अथवा स्वतंत्र हैं प्रकृत्या वेसे नहीं हैं । और यह भी 
स्पष्ट है कि कुछ स्थितियों में दोनों (प्रकृत्या दास और प्रक्ृृत्या स्वतंत्र-जन ) में स्पष्ट 
विभिन्नता मिलती है तथा ऐसी अवस्था में एक के लिये वास्तव में दास तथा दूसरे के 
 छिये शासक होना एवं एक के लिये आज्ञा पाून करना और दूसरे के लिये प्रकृति द्वारा 
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निदिष्ट शासनाधिपत्य चछाना उपयोगी भी हो जाता है तथा न्‍्यायोचित भी । पर 
इस (अधिकार ) का दुरुपयोग दोनों ही पक्षों के लिये हानिकारक होता है; क्योंकि 
अवयब और अवयवी, तथा शरीर और आत्मा दोनों के हित अभिन्न होते हैं, और 
दास तो स्वामी का अवयव---उसके शरीर-संस्थान से पृथक किन्तु सजीव अवयव-- 
ही है। अतएव जब स्वामी और दास' प्रकृति के अनुसार अपनी स्थिति के योग्य होते 
हैं तो उनके हित समान होते हैं और उनमें आपस में मित्रता" होती है ; परन्तु जहां 
ऐसी परिस्थिति नहीं होती कितु उनका पारस्परिक संबंध केवल नियम (कानून) 
और बलात्कार पर आश्रित होता है वहाँ परिणाम इसके विपरीत होता है (अर्थात्‌ 
दोनों के हितों में विरोध रहता है, और मित्रता के स्थान पर पारस्परिक वैर-भावना 


रहती है) । 
टिप्पणियाँ 


१. इस खंड में बेध दासता और प्राकृतिक दासता का अन्तर समझाया गया है। 
अरिस्तू की राजनीति के सम्पादक न्यूमंन ने इस खंड पर बहुत विस्तृत विवेचन प्रस्तुत 
किया है। पिछले खंड में प्राकृतिक दास क। स्वरूप-निरूपण किया जा चुका है। ग्रीक 
जाति में यह नियम अथवा रूढ़ि चली आती थो कि बलवान बिजेता को विजितों को 
दास बना लेने का अधिकार है। अरिस्तू ने नियम के लिये “नौमस” शब्द का प्रयोग 
किया है तथा रूढ़ि ( कन्वेंशन ) के लिये होमोलौगिया' का। पर अन्य स्मृति- 
कार इस नियम अथवा रुढ़ि को अवध मानते हैं। विद्वानों में भी इस विषय पर पर्याप्त 
मतभेद है। मतभेद का मरू कारण यह है कि दोनों पक्षों के पोषक एक सामान्य सिद्धान्त 
को स्वीकार करके उसकी परस्पर विरोधी व्याख्याएं करते हें। वह सामान्य|सिद्धान्त है 
“शक्ति बिना साधुता के नहीं होती” अथवा शक्ति और साधुता का साथ है” “शक्ति- 
नॉस्ति साधुतां विना।” सरू ग्रीक वाक्य है 'मे अनिउ अरेतेस ऐनाई तेन बियान" 
इसका दब्ददः अर्थ “नहीं बिना साधुता के होना शक्षित को है (१) एक पक्ष इसकी 
व्याख्या इस प्रकार करता है कि शक्ति में साधुता का अर्थ सबच्नहित है अतः अपने में 
निहित साधुता के आधार पर शक्ति शक्तिशाली पुरुष को अपने हारा विजित बन्दियों 
को दास बनाने का अधिकार प्रदान करती है। (२) दूसरे पक्ष का कहना है कि शक्ति 
के साथ साधुता अवश्य रहना चाहिये अर्थात्‌ शक्ति के साथ साधुता का योग होना चाहिये 
जिसके शक्तिशाली में सुहृदयता का समावेश हो सके । शक्ति के द्वारा जो विजित हों 

'उनको साधुताजन्य सुहृदयता के आधार पर विजेता अपना प्रकृत दास बना सकता है । 
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ऐसा होने पर ही स्वामी दास का संबंध उचित ठहराया जा सकता है, किसो नियम 
अथवा रुढ़ि के आधार पर ऐसा नहीं किया जा सकता। 

२. यवि इन विरोधी पक्षों की युक्तितयों में से उपयुक्त सामान्य आधार को निकाल 
दिया जाय तो दोनों पक्षों का स्वरूप इस प्रकार प्रतोत होगा। (१) बिजेता को 
जिजितों को दास बनाने का अधिकार देनेवाली रूढ़ि उचित है। (२) यह रूढ़ि उचित 
नहीं है। अरिस्तू इन दोनों पक्षों को अमान्य ठहराता है। उसका अपना मत यह है 
कि जो व्यक्ति उच्चकोटि की साथुता से युक्त है उसी का दासों का स्वामी होना 
उचित है। यदि बिजेता में यह गुण है तो उसका विजितों को दास बनाना उचित हो 
सकता हे, अन्यथा नहीं । 

३. ग्रीक जाति सें एक नियम यह भी था किसी स्वतंत्र ग्रीक को युद्धबंदी दास के 
रूप सें खरीदा न जाय। 

४. ग्रीक और बबंर लोगों को तुलना तो अरिस्तु के जात्यभिमान को सूचित करती 
है। कहते हें कि उसने अपने शिष्य सिकन्दर को भी यही उपदेश किया था कि तुम जिन 
ग्रीक राज्यों को विजय करो उनके प्रति एक प्रकार का (राजनीतिज्ञ का) शासन 
करना पर इतर जातियों पर प्रभु तुल्य राज्य करना । 

५. हैलेन, ज्ञिउस्‌ (यौप्‌) और लूंदा की पुत्री थी। उसका वियाह मेनेलाउस 
नामक राजा से हुआ था। त्रॉय के राजकुमार पारिस ने उसका हरण किया । इसी के 
कारण जाय का युद्ध हुआ और त्राय नष्ट भ्रष्ट हो गया। इसी युद्ध की कथा का वर्णन 
होमेर के इलियड्‌ नामक काव्य में हुआ है। यहाँ जिस नाटक से यह पंक्तियाँ उद्धृत 
की गयी हें वह अब नहीं मिलता । 

६. मसल सें दास और स्वासी के लिए दूलस' तथा “देस्पौतेर्‌” शब्दों का प्रयोग 
हुआ है। 

७. अरिस्तु ने अपनी “ऐथिक्स' नामक पुस्तक में स्वामी और दास की मित्रता 
की संभावना का प्रतिपादन किया है। दास में दासता के साथ ही मानवता भी एक 
सीमा तक होती है। यही स्वामी और दास को मित्रता का आधार है । अरिस्तृ्‌ 
की “ऐथिक्स” (आचारशास्त्र ) और 'पॉलितिक्स” (राजनीति) दोनों परत८्पर एक 
दूसरे की पूरक हे । 
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द छ 
दास और र्वामी की विद्याएं 


उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया कि स्वामी का दास पर शासन तथा वेध 
शासन' ( -> राजनीतिज्ञ का शासन ) दोनों अभिन्न नहीं हैं, और न (जैसा कि कुछ 
लोगों का कहना है) अन्य प्रकार की शासन पद्धतियाँ ही परस्पर एक समान हैं। 
जो व्यक्ति प्रकृत्या स्वतंत्र हैं उन पर एक (अर्थात्‌ बैध-) प्रकार का शासन चलता है ; 
जो लोग प्रकृति से दास हैं उन पर दूसरे प्रकार का (अर्थात्‌ प्रभुशासन ) चला करता है; 
और जो शासन-प्रणाली प्रायेण गृहस्थी में चला करती है वह एकराजतंत्र' प्रणाली है 
(क्योंकि प्रत्येक कुटम्ब में मुखिया का शासन एकराजकीयतंत्र के समान होता है) 
तथा विधि-विहित (वैधानिक ) शासन वह होता है जो स्वतंत्र और समान व्यक्तियों पर 
चलता है। (जैसा कि ऊपर बतलाया जा चुका है ) स्वामी इसलिए स्वामी नहीं कहलाता 
कि उसको कोई विशिष्ट विद्या आती है, प्रत्युत इसलिए कि वह एक विशिष्ट 
प्रकार के चरित्र से युक्त व्यक्ति होता है ; यही बात प्रायेण दास और स्वतंत्र व्यक्ति 
के विषय में भी लागू होती है । तथापि विद्या तो स्वामी की भी हो सकती है (जो स्वामी 
को दास पर शासन करना सिखाये ) और दास की भी (जो उसको सेवाविधि बतलाये ) । 
यह दासवाली विद्या तो ( कुछ ) बसी ही होगी जेसी सिराक्स' का निवासी सिखलाता 
था, तथा जिसके द्वारा वह दासों को उनके साधक्षारण कतंव्यों के पालन करने की: 
शिक्षा देकर उनसे पैसा कमाया करता था। इस प्रकार की शिक्षा का क्षेत्र और भी 
बढ़ाया जा सकता है ; उदाहरणार्थ इसमें सुपाकविद्या तथा इसी प्रकार की अन्य घरेल्‌ 
टहल-चाकरियों को सम्मिलित कर लिया जा सकता है। कारण यह है कि कतं॑ब्यीं 
मे भी परस्पर पृथकत्व (अर्थात्‌ ऊँच-नीच) होता है; कुछ कतंव्य अधिक आदर 
के योग्य होते हैं जबकि कुछ अन्य अपेक्षाकृत अधिक अनिवार्य होते हैं, जैसा कि इस 
लोकोक्ति में कहा है,-- 


“दास के आगे दास और स्वामी के स्वामी" 


| परन्तु इस प्रकार की सब विद्याएँ चाकरी की विद्याएँ हैं। इसी प्रकार स्वामी की भी 
विद्या है जो दासों का उपयोग, सिखलाती है, क्योंकि स्वामित्व की विशेषता दासों की 
उपलब्धि में नहीं प्रत्युत उनके उपयोग में है। तथापि यह स्वामी की विद्या न तो 
महत्त्वपूर्ण है, न गुरुगंभीर । कारण कि दास को जिस काम को करना जानना 


अरिस्लू की राजनीति १०३ 


आवश्यक होता है स्वामी के लिये उसका आदेश करना जानना पर्याप्त होता है । 
इसलिए जो लोग अपनी (आर्थिक-) स्थिति के कारण इस प्रकार के कष्ट से मुक्त 
रह सकते हैं वे दासों के प्रबंध का काये गृहाध्यक्ष को सौंप देते हैं (तथा इस प्रकार बचे 
हुए समय में )या तो राजनीति के कार्यों को करते हें अथवा दर्शनाभ्यास में लगे रहते 
हैं ।' परन्तु दासों को प्राप्त करने की कला--अर्थात्‌ न्‍्यायोचित कला-उपर्यक्त दोनों 
(स्वामी तथा दास की ) विद्याओं से भिन्न है; क्‍योंकि यह तो युद्ध अथवा आखेंट 
कला का एक अंग है। स्वामी और दास के पारस्परिक विभेद के विषय में इतना 
ही पर्याप्त है ।* 
ठिप्परिएयोँ 

१, २, ३. के लिए मूल में “दस्पोतेइया, 'पोलितिके” तथा 'सोनाखिया" 
शब्दों का प्रयोग किया गया है। ग्रीक तथा यूरोपीय राजनीति में यह शब्द बहुधा आया 
करते हैं । 

४. विद्या के लिये मल ग्रीक में 'ऐपिस्तेसे” शब्द आया है जो यरोप की दाशंनिक 
शब्दावली में विशिष्ट स्थान रखता है। 

५. सिराक्स नगर सिसिली (सिकेलिया) द्वीप के दक्षिण-पूर्व में है । 

६. इस वाक्य से यह पता चलता है कि यूनानी लोगों के आथिक और सामाजिक 
जीवन में दासों की क्‍या स्थिति थी। जिस अवकाश के आधार पर ग्रोक लोगों के 
साहित्य, कला, राजनीति का भव्य भवन निर्मित हुआ उसको देनेबाले यह दास हो थे। 
फिर यह भी नहीं कहा जा सकता कि यह दास लोग केवल शारीरिक श्रम ही किया 
करते थे, क्‍योंकि पिछले दिनों. में घरेल बेश भी दास ही होते थे एवं कुछ दास तो 
वाणिज्य, दर्शन और शासन के क्षेत्र में पर्याप्त उच्च स्थान प्राप्त कर सके थे। 

७. इस प्रकार के वाक्य का प्रयोग अरिस्तू ने अनेकों प्रकरणों के अन्त में किया हे । 
इसकी तुरूना संस्कृत ग्रंथों की पुष्पिका से की जा सकती है । 


८ 
धनोपाजन-कला 


अब हम सामान्यरूपेण धन-सम्पत्ति के सब प्रकारों, तथा धनोपार्जन की कला 
के विषय में पूर्वानुसत पद्धति--समग्र को उसके अवयवबों, तथा पूर्ण विकसित रूप को 
आरंभिक रूप के द्वारा समझने की पद्धति--द्वारा विचार करें, क्योंकि यह तो हम देख 


१०४ अरिस्तु द की राजनीति 


ही चुके हैं कि दास भी धन-संपत्ति का ही अंग है। इस विषय में प्रथम दुबिधाजनक 
कठिनाई यह है कि धनोपाजेन-कला गृहप्रबन्ध के साथ अभिन्न है, अथवा उसका एक 
अंग है, या उसके लिये सहायक है; और यदि सहायक अथंबा उपयोगी है तो क्या इस 
प्रकार जिस प्रकार नली (तुरी) बनाने की कला कपड़ा बुनने की कला के लिये उपयोगी 
होती है, अथवा इस प्रकार जिस प्रकार काँसा ढालने की कला मृत्ति-निर्माण कला 
के लिये उपयोगी होती है ; (यह प्रश्न इसलिए महतस्त्वपूर्ण है) क्योंकि यह दोनों 
कलाएँ (प्रधान कलाओं के लिये) समान रूप से उपयोगी नहीं होतीं, किन्तु एक उपकरण 
प्रस्तुत करती है तो दूसरी उपादान!। उपादान से हमारा तात्पयें उस आधारभूत द्रव्य 
से है जिससे कोई प्रस्तुत की गई वस्तु बनाई जाती है, उदाहरणार्थ बुननेवाले के लिये 
ऊन उपादान है तथा मूत्तिकार के लिये काँसा । यह तो स्पष्ट है कि गृह-प्रबंध-विद्या 
धनोपाजंन-कला के साथ अभिन्न तो नहीं है, क्योंकि इनमें से एक अर्थात्‌ घनोपाजेन- 
कला का कार्य (उस उपकरण अथवा उपादान को ) प्रस्तुत करना है जिसका उपयोग 
करना दूसरी (अर्थात्‌ गृहप्रबंध-विद्या ) का कार्य है। क्या जो कला-घर के साधन संग्रह 
का उपयोग करती है वह गृहप्रबंधनकला के अतिरिक्त और कुछ हो सकती है ? फिर 
भी यह प्रश्न कि धनोपाजन-कला गृहप्रबंधनकला का एक अंग है अथवा उससे बिलकुल 
भिन्न कला है, मतभेद का विषय बना हुआ है । यदि द्रब्योपार्जेन करनेवाले व्यक्ति को 
यह देखना पड़े कि धन और संपदा कहाँ कहाँ से प्राप्त की जा सकती है, तथा संपत्ति 
और धन के भी बहुत से अंग हों (जो विभिन्न स्रोतों से प्राप्त होते हों) तो (धनप्राप्ति 
के विषय में सामग््येण विचार करने से) पहले हमको (इन अंगों के विषय में) विचार 
करना होगा और सोचना होगा कि कृषि धनोपाजन-कला का अंग है अथवा किसी अन्य 
कला का ; सच तो यह है कि हमको यह प्रइन सामान्यतया उन सभी धनोपलब्धि के 
साधनों और वृत्तियों के विषय में पूछना होगा जिनका संबंध भोजन प्रस्तुत करने तथा 
उसकी देखभाल करने से है। इसके आगे चलकर यह तत्त्व दृष्टिगोचर होता है कि 
स्वयं भोजन के बहुत से प्रकार होते हैं और इसी भोजन की बहुविधता के कारण पशुओं 
और मनुष्यों के जीवन भी विविध प्रकार के होते हैं। भोजन के बिना उनका जीवन 
नहीं चल सकता, परिणामत: पशु-जगत्‌ में हम देख सकते हैं कि उनके भोजन के 
प्रकारों की भिन्नता ने उनके जीवन के प्रकारों को भी भिन्न कर दिया है । पश्चुओं में 
कुछ तो ऐसे होते हैं जो इकट्ठे मिलकर रहते हैं और कुछ ऐसे होते हैं जो अलग अलग 
एकाकी रहते हैं--अर्थात्‌ भोजन-प्राप्ति के लिये जिस प्रकार का जीवन उपयोगी 
(अथवा सुविधाजनक ) होता है उसी प्रकार का जीवन व्यतीत करते हैं, क्योंकि उनमें 
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से कुछ तो मांसभक्षी होते हैं और कुछ तृण-भक्षी एवं कुछ स्वभक्षी। प्रकृति ने उनकी 
सुगमता तथा अपनी पसन्द के भोजन की प्राप्ति के निमित्त उनके जीवन की पद्धतियों 
को इस प्रकार विभाजित कर दिया है; और क्योंकि एक ही वर्ग के उपवर्गों को 
प्रकृत्या एक ही प्रकार का भोजन प्रिय नहीं होता प्रत्युत विभिन्न उपवर्गों को विभिन्न 
प्रकार का भोजन अनुकूल पड़ता है, अतएव हम देखते हैं कि मांसभक्षी और तृणभक्षी 
पशुओं के उपवर्गों में भी परस्पर विभिन्न प्रकार की जीवनपद्धतियाँ पाई जाती हैं । 
यही बात मनुष्यों के विषय में भी लागू होती है; उनके जीवन में भी परस्पर बहुत 
अन्तर होता है। सबसे अधिक निठल्ले तो घुमक्कड़ गड़रिये होते हैं, जो अपनी 
जीविका बिना कष्ट के यों ही अवकाश के समय में पालतू जानवरों से प्राप्त 
कर लेते हैं; पर क्‍योंकि उनकी भेड़ों के रेवड़ों को चारे की खोज में घूमते 
हुए एक स्थान से दूसरे स्‍थान को जाना पड़ता है अतएवं मानों जीती-जागती 
खेती-बाड़ी करते हुए उनको भी विवश होकर अपने पशुओं का अनुसरण करना पड़ता 
है । अन्य कुछ लोग अपती जीविका आखेट के द्वारा चलाते हैँ, एवं आखेट के विभिन्न 
प्रकारों के अनुसार इन लोगों का जीवन भी विविध प्रकार का होता है ; उदाहरणार्थ 
कुछ लोग डाकेजनी' द्वारा अपना जीवन पालते हैं; कुछ लोग, जो ऐसी झीलों, दलूदलों, 
नदियों अथवा समुद्रों के पास निवास करते हैं जिनमें मछलियाँ रहती हैँ, अपना पालून 
मछली पकड़कर करते हैं ; अन्य कुछ लोग चिड़ियों अथवा जंगली पशुओं के आखेट से 
अपनी जीविका प्राप्त करते हैं । मनुष्यों की सबसे अधिक संख्या अपनी जीविका धरती 
में से कृषि द्वारा तथा उत्पादित व॒क्षों (पौदों) से प्राप्त करती है । जो लोग केवल अपने 
ही परिश्रम पर निर्भर रहनेवाले व्यवसायों को करते हैं, तथा जिनका भोजन विनिमय 
अथवा दूकानदारी के द्वारा प्राप्त नहीं किया जाता, उनके विभिन्न जीवन-प्रकार लगभग 
इन (पाँच ) कोटियों में आते हैं-घुमक्कड़ गड़रिया, कृषक,डाकू, मछुवा और बहेलिया । 
कुछ व्यक्ति ऐसे होते हैं जो उपर्युक्त व्यवसायों में से दो प्रकार की वृत्तियों को मिलाकर 
एक से प्राप्त होनेवाली जीविका की कमी दूसरी से पूरा करते हुए एक स्वतःपूर्ण जीविका 
प्राप्त कर लेते है ; उदाहरणार्थ कुछ लोग गड़रिये और डाकू की एवं अन्य लोग कृषक 
और बहेलिये की वृत्तियों का योग कर लेते हैं। इसी प्रकार जीवन की अन्य वृत्तियाँ 
भी अभावों (आवश्यकताओं) की विवशता की प्रेरणा से उपर्युक्त प्रकार से मिश्रित 
की जा सकती हैं (एवं मनुष्यों का जीवन भी वैसा ही बन सकता है) । ' 


. केवल इस प्रकार की सम्पत्ति (अर्थात्‌ वह सम्पत्ति जिससे जीवन-पोषण हो सके ) क्‍ 
तो ऐसा प्रतीत होता है,जन्म से लेकर पूर्ण वृद्धि को पहुँचने तक के समय के लिये स्वयं 
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प्रकृति के द्वारा सबको दी जाती है। कुछ जीवधारी तो अपने बच्चों के जन्म के साथ 
ही इतना भोजन भी उत्पन्न करते हैं जो उन बच्चोंके लिये उस समयतक पर्याप्त होता है 
जब तक वे स्वयं भोजन प्राप्त करने के योग्य नहीं हो जाते । इस तथ्य के उदाहरण 
कीटज और अण्डज जीव हैं। जरायज जीबों के पास तो अपने बच्चों के लिये भोजन 
स्वयं अपने (शरीर) में ही कुछ समय तक विद्यमान रहता है जो दूध कहलानेवाले 
पदार्थ की प्रकृति का होता है । इसी प्रकार यह भी स्पष्ट है कि हमको विश्वास करना 
चाहिये कि (प्रकृति-द्वारा) इसी प्रकार का प्रबन्ध जन्म के उपरान्त विकास को प्राप्त 
हुए जीवधारियों के लिये भी किया गया है । वृक्ष-वनस्पति की सत्ता पशुओं के भोजन के 
लिये है तथा अन्य जीवों की मनुष्य के पोषण के लिये ।--जो पालत्‌ पश्ञु हैं वे मनृष्यों के 
व्यवहारोपयोग एवं भोजन के निमित्त हैं, एवं वन्यपशु, यदि सब नहीं तो अधिकांश 
तो मनुष्य के भोजन ही नहीं प्रत्युत वस्त्र एवं अन्य विविध उपकरणों एवं सहायों के काम 
आते हैं । यदि (यह बात ठीक है) कि प्रकृति कोई भी बस्तु अपूर्ण और निरर्थक नहीं 
बनाती, तो अनिवार्यतया यह निष्कर्ष निकलेगा कि उसने इन सबको' (व॒ुक्ष और 
पशुओं को--अथवा पशुओं को ) मनुष्य के ही निमित्त बनाया है । अतएव किसी अर्थ 
में युद्धलला अर्थोपलब्धि का एक प्राकृतिक उपाय है। मृगया भी उसी कला का एक 
अंग है, और ऐसी कला है जिसका प्रयोग जंगली जानवरों तथा ऐसे मनुष्यों के प्रति 
होना चाहिये जो प्रकृति द्वारा शासित होने के लिये निर्दिष्ट होने पर भी अधीन नहीं 

होना चाहते--क्योंकि इस प्रकार का युद्ध प्रकृत्या न्‍्यायोचित है ।' हे 


अतएव धनोपाजन-कला का एक प्रकार ( >-मृगया) ऐसा है जो प्रकृत्या गृह- 
प्रबंध का अंग है। क्योंकि यह कहा उन सब पदार्थों की उपलब्धि का आश्वासन 
दिलाती है जो नगर और गृहस्थी के जीवन के लिये आवश्यक तथा संघटन के लिये 
उपयोगी हैं एवं जिनका संग्रह किया जा सकता है, अतएबं इस धनोपार्जन कला को 
या तो गृहप्रबंधक को प्रतिपादित हुआ प्राप्त करना चाहिये अथवा स्वयं प्रस्तुत करना 
चाहिये ।* यही वह पदार्थ हैं जो सच्ची सम्पत्ति के घटक माने जा सकते हैं। अच्छे 
जीवन के लिये सम्पत्ति की जो मात्रा पर्याप्त होती है वह अपरिमेय नहीं होती; यद्यपि 
सौलोन ने अपनी एक कविता में कहा है, 


“मानव के लिये नहीं सीमा है धन की" 


प्ररन्तु जिस प्रकार अन्य विद्याओं के लिये अभीष्ट साधनों की सीमा होती है इसी प्रकार 
'इस क्षेत्र में (गह-प्रबन्ध के लिये आवश्यक सम्पत्ति की उपलब्धि के क्षेत्र में) भी सीमा 
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है । किसी भी कला के लिये अभीष्ट उपकरण संख्या तथा आकार की दृष्टि से कभी 
सीमारहित नहीं होते, तथा धन-सम्पत्ति गृहस्थी अथवा राष्ट्र में प्रयुक्त होनेवाले उपकरणों 
के समूह को ही तो कहते हैं।'* 


अत: यह स्पष्ट हो गया कि घनोपार्जन की एक प्राकृतिक कला है जो गृहस्वामियों 
और राजनीतिज्ञों के लिये है तथा इसकी सत्ता के लिये जो कारण है (अर्थात्‌ जो मानव 
के उपयोग के लिये प्रकृति द्वारा निदिष्ट है, उसको प्राप्त करना मनुष्य के लिये स्वाभा- 
बिक है) वह भी स्पष्ट हो गया। 


- ठिप्पणियोँ 


इस खंड में अरिस्तू ने धनोपाजंन के विषय में अपने विचार प्रकट किये हें । दास 
को वह गहस्थ की सम्पत्ति का सजीव अंग मानता है, अतएवं एक अंग की चर्चा के 
उपरान्त वह सम्पत्ति के अन्य अंगों और उनकी प्राप्ति के प्रकारों का विचार करता है । 
यहाँ से लेकर ११ वें खंड तक हमको ग्रंथकार के आर्थिक विचारों का परिच्रय मिलता है । 
प्राच्ीतकाल में अर्थशास्त्र और राजनीति दोनों मिले-जुले रहते थे। अरिस्तु के सम- 
कालीन कौटिल्य ने अपनी राजनीति की पुस्तक का नाम अर्थंजञास्त्र' ही रक्‍्खा है। 
अब से कुछ समय पूर्व तक अर्थंशास्त्र' को अंग्रेज़ी 'पोलिटिकल इकौनौसी'” नास विया 
जाता था। यह सब तथ्य इस बात के सूचक हें कि राजनीति और अरथंज्ञास्त्र का 
संबंध अत्यन्त घनिष्ठ है। | 

१. मल में धनोपारजन-कला के लिये “रथप्न मातिस्तिके” तथा धन-संपत्ति के लिये 
“क्लेसिस' शब्द का प्रयोग किया गया है। 

२. उपादान शब्द अरिस्तू के दर्शनशास्त्र में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण शब्द हैे। उसने 
अपनी “परा विद्या” (सेताफीसिका) नामक पुस्तक में जिन चार महत्त्वपूर्ण कारणों 
का सिद्धान्त प्रतिपा दित किया हूँ, उनसें उपादान कारण अपना महत्वपूर्ण स्थान रखता 
है । उपादान के लिए अरिस्तु ने 'हालोी” अथवा हुली शब्द का प्रयोग किया है। इस 
शब्द का अक्षरार्थ तो लकड़ी होता है पर दर्शनशास्त्र में इसका लाक्षणिक अर्थ ही प्रहण 
किया गया है । 

३. यहाँ संनिहित विचार यह प्रतीत होता है कि धास खानेबाले पशु तो इकट्ठे 
होकर रहते हैं तथा मांसभेक्षी एकाकी जीवन बिताते हैं। इस विधय में हिन्दो की कहा- 
बल भी है “जैसा खाये अन्न वैसा बने सन; जैसा पिये पानी, जैसी बोले बानी । जीवों 
के भोजन के अनुसार उनकी जीबनपद्धति होती है, यह एक अत्यन्त पुराना विचार है ६ 
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डाकेज़ननी एक समय स्वतंत्र व्यवसाय साता जाता था। यह मनष्य के सामा- 
जिक विकास का एक विचित्र पहल है । 

५. इन सबको” से क्‍या तात्पयय है इस विषय में व्याख्याकारों में मतभेद है । 
तीन अर्थ संभव हें-- (१) सब पौदे और पशु, (२) सब जंगली पशु और (३) सब 
पशु । पूर्बापर संबंध पर विचार करने से तोसरा अर्थ ही अधिक समीच्ीन प्रतीत 
होता है । 

६. अरिस्तु ने युद्ध के औचित्य का प्रतिपादन किया है, प्लातोन ने सामाजिक 
विकास-क्रम में तथा सम्मान की रक्षा के लिये युद्ध को आवश्यक माना है पर य्रीपिदेस 
नासक नाटककार ने अपने 'ट्राय की रसणियाँ” नामक नाटक में युद्ध की विनादक 
विभोषिका का नरत-चित्रण प्रस्तुत करके जातियों को युद्ध से विरत होने का उपदेश 
किया है । 

७. यह एक जटिल वाक्य है और विभिन्न व्याख्याकारों ने इसकी व्याख्या विभिन्न 
प्रकार से की है। इस अनुच्छेद के आरंभ में अरिस्तु केवल गृहप्रबन्ध की चर्चा करता 
है पर दूसरे बाक्य में नगर के जोवन और संघटन के लिये भी धनोपारजन कला को 
आवश्यक और उपयोगी मानता है। कारण यह है कि नगर गहस्थियों का समह होता 
है अतएवं घनोपाजंन केवल गृहस्थी के लिए आवश्यक और उपयोगी नहीं होता, नगर 
के ख्यें भी होता है। 

८. सौलोन (ई० पू० ६४० से ई० पृ० ५५८) एक शासक और स्मृतिकार हुआ: 
है। इसके विषय में अधिक जानकारी के लिये “अथेंस का संविधान” देखो 


९. यह स्पष्ट है कि धन-संपत्ति का तात्पर्य रुपया-पंसा नहीं है । 


6 
दूसरे प्रकार की धनाजन-कला 


(सामान्य) धनाजेन-कला का एक दूसरा प्रकार है जो विशेषरूपेण एबं उचित- 
रूपेण अर्थकरी विद्या कहलाता है। इसी की विशेषताओं के कारण यह मतवाद 
प्रचलित हुआ है कि धन और संपदा की कोई परिमिति नहीं है । पूर्वोक्त अरजन-कलूा के 
साथ इसका अत्यन्त समीप का संबंध होने के कारण बहुत से व्यक्ति इस दूसरे प्रकार को 
उससे अभिन्न मानते हैं। वास्तव में यह प्रकार उस उपर्युक्त प्रकार के साथ अभिन्न 
नहीं है तो बहुत भिद् भी नहीं है। वह (जिसका वर्णन हो चुका है) प्राकृतिक है, यह 
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दूसरा प्रकार प्राकृतिक नहीं है, इसकी उत्पत्ति अपेक्षाकृत कुछ अनुभव और कौशल से 
होती है। 


इस विषय के विवेचन का आरंभ हम निम्नलिखित प्रकार से करें। संपदा के 
अन्तर्गत परिगणित होनेवाली प्रत्येक वस्तु के दो उपयोग होते हैं ; दोनों ही उस वस्तु 
से स्वरूपत: संबद्ध हैं, पर यह न तो एक ही प्रकार से संबद्ध होते हैं और न एक ही मात्रा 
में ; क्‍योंकि इनमें से एक तो उस वस्तु का स्वकीय और विशिष्ट उपयोग होता है 
तथा दूसरा ऐसा नहीं होता । उदाहरणार्थ एक जूते को लें, यह पहनने के काम में भी 
आता है और विनिमय के काम में भी । यह दोनों उपयोग जूते के ही होते हैं । जो 
मनुष्य धन अथवा भोजन के बदले में जूते की आवश्यकता रखनेवाले व्यक्ति को जूता 
देता है, वह भी तो जूते का जूते के ही रूप में उपयोग करता है, पर यह उसका अपना 
विशिष्ट उपयोग नहीं है, क्योंकि जूता विनिमय के उद्देश्य से नहीं बनाया जाता । 
सम्पत्ति के अन्तर्गत गिनी जानेवाली अन्य सब वस्तुओं के विषय में भी यही बात सत्य 
है। विनिमय उन सब का ही हो सकता है, तथा पहले पहल इसकी उत्पत्ति स्वाभाविकतया 
( प्रकृत्या ) हुआ करती है--अर्थात्‌ ऐसी परिस्थिति में होती है कि मनुष्यों की 
आवदध्यकताओं के लिये जितनी वस्तुएँ पर्याप्त होती हैं किसी के पास तो उन्तसे अधिक 
होती हैं तथा किसी के पास कम । इससे यह बात स्पष्ट हो गई कि क्षुद्र व्यापार 
(जिसमें वस्तुओं का लाभार्थ क्रय-विक्रय होता है) प्रकृत्या धनार्जन-कला का अंग नहीं 
है ; यदि ऐसा होता तो उभय पक्षों की आवश्यकताओं के लिये जितना पर्याप्त है 
उतनी सीमा तक विनिमय का होना आवश्यक हुआ करता (न कि एक पक्ष के लाभार्थ 
दूसरे को हानि पहुँचाने की सीमा तक) । 


समाज के आदिम स्वरूप, अर्थात्‌ गृहस्थी में, स्पष्ट ही इस (विनिमय) का कुछ 
भी काम नहीं है, पर जब समाज का क्षेत्र विस्तीण हो जाता है (और ग्राम की सत्ता 
उपस्थित होती है) तब इसके उपयोग का उद्भव होता है। आरंभ में तो एक कुटुम्ब 
के सदस्यों में सब सम्पत्ति पर सब का अधिकार होता था, पर जब कुटुम्ब आगे चलकर 
बहुत से भागों में बट गया (और इस प्रकार ग्राम की उत्पत्ति हुई ) तो ग्राम के लोगों के 
पास बहुत सी विभिन्न वस्तुएँ ऐसी रहीं.जो आवश्यकता पड़ने पर वे परस्पर अदल-बदल 
लेते थे---यह बहुत कुछ इसी प्रकार होता था जिस प्रकार बहुत सी बबंर जातियाँ अभी 
संक करती हैं। इस विधि के अनुसार उपयोगी वस्तुएँ स्वतः प्रत्यक्षरूपेण अन्य उपयोगी 
वस्तुओं से बदली जाती हैं, इसके आगे और कुछ नहीं होता (रुपये-पैसे का झंझट पैदा 
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नहीं होता ) ; उदाहरणार्थ अन्न के बदले में मदिरा का आदान-प्रदान एवं इसी प्रकार की 
अन्य वस्तुओं का विनिमय इसी प्रकार से किया जाता है। इस प्रकार का आदान-प्रदान 
(अथवा विनिमय ) प्रक्ृति-विरुद्ध नहीं है, और न (इस खंड के आरंभ में वरणित दूसरी 
प्रकार की ) वित्तोपार्जन-कला का ही एक प्रकार है; प्रत्युत यह तो प्राकृतिक आवश्यक- 
ताओं के संबंध में मनुष्य की आत्म-निर्भरता की पूर्ति के लिये उपयोगी है । तथापि 
इतना निश्चय है कि इस प्रथम प्रकार के (प्राकृतिक) विनिमय से ही, समझ में आने- 
वाले एवं प्रत्याशित ढंग से, दूसरे प्रकार की वित्तोपाजेन कला उत्पन्न हुईै। जब 
मनुष्य उन वस्तुओं का (विदेश से) आयात करने लगे जिनकी अपने यहाँ कमी थी 
तथा उनका निर्यात करने लगे जो अपने यहाँ अधिक थीं तो उनकी आवश्यकताओं की 
पूर्ति अधिकाधिक विदेशी सहायता पर निर्भर रहने लगी तथा परिणामस्वरूप 
अनिवायंतया मुद्रा का' प्रचलन आरंभ हो गया । प्राकृतिक आवश्यकताओं की 
प्रत्येक वस्तु को इधर-उधर ले जाना सरलता से नहीं हो सकता था इसलिए वे अपने 
परस्पर के लेन-देन में किसी ऐसी वस्तु का व्यवहार करने के लिये सहमत हो गये जो 
स्वयं उपयोगी हो, और जीवन की आवश्यकताओं को प्राप्त करने के लिये सरलता से 
व्यवहत हो सके । ऐसी बस्तु लोहा, चाँदी एवं इसी प्रकार की अन्य धातुएँ थीं । 
आरंभ में इनका मूल्य इनके आकार और तौल से निर्धारित किया जाता था, पर अन्ततो- 
गत्वा, तौल की कठिनाई से मुक्ति पाने के लिये तथा मूल्य का चिह्न सूचित करने के लिये 
इन धातुओं को मुद्रांकित किया जाने लगा । 


इस प्रकार जब मुद्रा का प्रचलन स्थापित हो गया तो आवश्यक वस्तुओं के विनिमय 
से वित्ताजंन की दूसरी कला का जन्म हुआ जिसको क्षुद्र' व्यापार कहते हैं। 
आरंभ में तो यह बिलकुल सरल सी बात थी (लाभाजेन की भावना इसके साथ ग्रथित 
नहीं हुई थी) पर कुछ समय पश्चात्‌ जब अनुभव से पता चल गया कि कहाँ से और 
किस प्रकार के विनिमयों से सबसे अधिक लाभ प्राप्त किया जा सकता है, तब यह व्यापार 
अपेक्षाकृत अधिक चतुरता से किया जाने लगा । इसलिए यह माना जाने लगा है कि 
धनाजन-कला मुद्रा (के प्रंयोग) के साथ विशेष प्रकार से संबद्ध है, तथा इसका कार्य 
यह देख सकना समझा जाता है कि धन का भंडार कहाँ से प्राप्त किया जा सकता है। 
(इसके समर्थन में यह कहा जाता. है कि ) यह कला धन और रुपया-पैसा कमाने के निरमित्त 
ही है ।. सच तो आह है कि वित्तार्जन-कला तथा क्षुद्र-व्यापार के मुद्रा के साथ संबद्ध 
४ तलिंसे म॑नुष्य बहुधा मुद्राराशि को ही धन संपत्ति मानते हैं। इसके 
क्कोंगों की सम्मति में मुद्रा नितान्त तुच्छ वस्तु है तथा पूर्णतयां व्यावहारिक 
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रूढ़ि पर निर्भर है। प्रकृत्या इसमें कुछ भी अन्तःसार नहीं है। क्योंकि यदि इसका 
उपयोग करनेवाले एक मुद्रा को त्यागकर दूसरी को ग्रहण कर लेते हैं तो यह व्यर्थ है, 
और इसलिए भी निरर्थक है कि जीवन की आवश्यकताओं में कुछ काम नहीं आती । 
ओर जो मुद्राधनी व्यक्ति है वह प्रायः आवश्यक भोजन-सामग्री तक से विरहित हो सकता 
है । उस वस्तु को संपत्ति कहना निश्चय ही मू्खेता की बात है जिससे सम्पन्न व्यक्ति, 
पौराणिक कथा के मिदास' के समान, जिसकी लोल॒प (अतृप्त) प्रा्थेना की पूर्ति के 
कारण प्रत्येक सम्मुख प्रस्तुत हुई वस्तु सोना बन जाती थी, भूखों मर सकता है । 


इन्हीं युक्तियों के आधार पर यह लोग घन तथा धनार्जन की (इस मुद्रार्जन 
की अपेक्षा) अधिक अच्छी धारणा को खोजने का प्रयत्न करते हैं, और उनका ऐसा 
करना ठीक ही है। प्राकृतिक धनाजंन-कला और प्राकृतिक धनवस्तु ही दूसरी हैं 
अपने सच्चे रूप में वह गृहप्रबन्ध-कला हैं, जब कि दूसरी धनाजंन-कला का संबंध क्षुद्र 
वाणिज्य से है, सब प्रकार के धनाजन से नहीं तथा यह विनिमय के द्वारा धनराशि 
(मुद्रा) संचय करने की कला है। ऐसा ख्याल किया जाता है कि इसका संबंध 
मुद्रा से है, क्योंकि विनिमय का आदि और अन्त सब मुद्रा ही है,। और इस दूसरी 
(अप्राकृत ) वित्ता्जन कला से उपाजित धन की कोई सीमा नहीं है। जिस प्रकार 
आयुर्वेद में स्वास्थ्य के अनुसंधान की सीमा नहीं होती, तथा जिस प्रकार प्रत्येक (अन्य ) 
कला में भी अपने अपने लक्ष्यानुसंधान की सीमा नहीं है, (क्योंकि अपने लक्ष्य की परा- 
काष्ठा को प्राप्त करना उनका इष्ट होता है) किन्तु लक्ष्य की सिद्धि के लिये जो साधन 
काम में लाये जाते हैं वे असीम नहीं होते, क्योंकि स्वयं लक्ष्य ही उनकी सीमा होता है । 
इसी प्रकार पैसा कमाने की इस कला (अर्थात क्षुद्र व्यापार ) में लक्ष्य की कोई सीमा 
नहीं है ; तथा जिस लक्ष्य का अनुसंधान यह कला करती है वह यही मुद्रारूपी धन 
और संपत्ति की प्राप्ति है। पर गृहप्रबन्ध-कला के द्वारा सम्पत्ति प्राप्त करने की सीमा 
है, तथा इस कला का काम अपरिमित धनराशि प्राप्त करना नहीं है। अतएव, इस 
दृष्टिकोण से विचार करने पर ऐसा प्रतीत होता है कि सब प्रकार की सम्पदाओं की सीमा 
अवधद्य होनी चाहिये; तथापि वास्तविकता में बिलकुल इसके विपरीत होता हुआ देखने 
में आता है; वित्ता्जन में संऊग्न सब मनुष्य अपरिमित मुद्रासंचय किया करते हैं । 


इस विप्रतिपत्ति का कारण है इन दोनों धनोपार्जन-प्रकारों का निकट संबंध । 
दोनों एक दूसरे को अतिव्याप्त करके इसलिए गड़बड़ पैदा कर देते हैं क्योंकि दोनों समान 
उपकरणों को काम में लाते हैं और एक ही क्षेत्र में व्यापृत रहते. हैं, तथापि उनकी क्रिया 
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की दिशा एक ही नहीं होती--- (उनका लक्ष्य एक ही नहीं होता )--एक का लक्ष्य 
होता है केवल संचय तथा दूसरे का इससे नितान्त भिन्न । इसी अतिब्याप्ति के कारण 
कुछ लोगों का ऐसा विश्वास हो जाता है कि गृहप्रबन्ध-कला का काम केवल धन-संचय 
'करना है एवं उनके जीवन में यह धारणा बद्धमूल हो जाती है कि या तो उनको अपने 
म॒द्रार्पी धन को सुरक्षित बनाये रखना चाहिये या उसको अनन्त सीमा तक बढ़ाते 
रहना चाहिये । इस प्रकार की मनःस्थिति का मुझ कारण यह है कि मनुष्य केवल 
जीविका के लिये चिन्तामग्न रहते हैं, न कि भजऊे प्रकार से जीवित रहने के लिये ; 

और, क्योंकि जीविका के लिये उनकी इच्छाएँ अपरिमित होती हैं, अतएव वे उसको 
प्रदान करनेवाली वस्तुओं की भी अनन्त इच्छा किया करते हैं। तथा वे मनुष्य भी 
जो कि भले जीवन की ओर ध्यान देते हैं, केवल शारीरिक सुख के साधनों की खोज 
किया करते हैं, और क्योंकि इन (सुखों ) की उत्पत्ति भी धन से ही होती प्रतीत होती है 
अतएवं उनका समग्र कालयापन धनाजेन के संबंध में ही होता है। दूसरे (अर्थात्‌ 
हीन ) प्रकार की धनाजं॑न-कला प्रचलित हो जाने का मुख्य कारण यही है । और क्योंकि 
उनका सुखोपभोग अतिशयता" (धन की अत्यधिकता ) पर निर्भर रहता है, अतएव 
बे उस कला की खोज करते हैं जो सुखोपभोग के लिये आवश्यक अतिशयता को उत्पन्न 
कर सके ; तथा जब वे अपनी आवश्यकता की पूलि वित्ताजेन-कला द्वारा करने में समर्थ 
नहीं होते, तब वे अन्य साधनों के द्वारा वैसा करने का उद्योग करते हैं ; एवं अपनी 
प्रत्येक शक्ति का प्रकृति के प्रतिकल ढंग से उपयोग करते हैं । उदाहरण के लिये साहस 
को लें, इसका मुख्य कार्य धनोपाजन करना नहीं, प्रत्युत आत्मविश्वास (ढारस ) उत्पन्न 
करना है; और न सेनाध्यक्ष अथवा वैद्य की कला का ही उद्देश्य यह (वित्ताजन) है, 
प्रत्युत एक का उद्देश्य विजय है तथा दूसरी का स्वास्थ्य । फिर भी कुछ व्यक्ति (जिनकी 
हम ऊपर चर्चा कर चुके हैं) ऐसी सब योग्यताओं और कलाओं को घनोपाजन का साधन 
बना डालते हैं, जैसे मानो धन कमाना ही (उनका) एकमात्र लक्ष्य हो, तथा इस लक्ष्य 
की सिद्धि के लिये सबको सर्वथा योगदान देना आवश्यक हो । 


इस प्रकार हम अर्थार्जने की उस विधि का विचार कर चुके जो अनिवार्य नहीं है; 
हमने उसके स्वरूप का वर्णन कर. दिया तथा उन कारणों को भी बतला दिया, जिनसे 
यह मनुष्यों के लिये आवश्यक प्रतीत होती है। हम धनाजेन-कला के अनिवाये प्रकार 
का भी विवेचन कर चुके, तथा यह प्रदर्शित कर चुके कि यह दूसरे प्रकार से भिन्न है, 
तथा प्रक्ृत्या गृहृप्रबस्ध-कला का विभाग है, जो भरण-पोषण की उपलब्धि से संबद्ध है, 
अतएव जो दृर्सरी कला के सदुश्ठ असीम नहीं है प्रत्युत निदिचतलया परिसीमित है। 
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ठिप्पर्याँ 


इस खंड में धनार्जन-कला के दो स्वरूपों का विवेचन किया गया है। इनमें एक 
अप्राकृतिक है तथा दूसरा प्राकृतिक । प्राकृतिक प्रकार गृह-प्रबन्ध-करा का एक अंग 
है तथा उसका काम जीवन-अर्थात्‌ अच्छे जीवन-के लिये उपयोगी पदार्थों की सोमित 
सात्रा में उपलब्धि करना है। अर्थोपारजन का अप्राकृतिक प्रकार मुद्रा के रूप में धन का 
अपरिसेय संचय करना है। यह गृह-प्रबन्ध-कला के सम्पर्क से विरहित है। अरिस्त्‌ 
के मत में यह वित्तोपाजन का हेय प्रकार है। इन दोनों प्रकारों में एक सीमा तक अति- 
व्याप्ति पाई जाती है पर दोनों के लक्ष्यों का अन्तर दोनों के स्वरूपों को पृथक कर देता 
है । हेय प्रकार के धनाजन का विकास विदेशी व्यापार के फ उ-स्वरूप उत्पन्न हुई मद्रा- 
प्रणाली के अरितत्व में आने के उपरान्त होता है। 


१. मुद्रा के लिये मूल ग्रंथ में “नोमिस्मातस'” शब्द आया है जिसका अर्थ होता 
कानन द्वारा ( अथवा रूढ़ि द्वारा ) स्वीकृत चाल सिक्‍का। इसी से अंग्रेज्ञी शब्द 
“न्यूसिस्सेटिक्स” निकरा है, जिसका अर्थ मुद्राज्ञास्त्र' है । 

२. क्षुद्र व्यापार' को अरिस्तू हेय दृष्टि से देखता है, क्योंकि इसका लक्ष्य विक्रृत 
प्रकार का धन-संचय है । मल में इसके लिए 'कपेलिके” शब्द प्रयुक्त हुआ है । 

३. सिदास्‌ फ्रोगिया प्रदेश का राजा था। इसको सिलेनस्‌ नामक वनदेवता ने 
बरदान दिया था कि तुम जिस वस्तु को छू दोगे वह सोने की हो जायगी । परिणासत:ः 
मिदास को शीघ्र ही भूखे रहने को बाध्य होना पड़ा । भोजन भी उसके मुख में स्वर्णपिड 
बनने रूगा। अन्त में दुःखी होकर मिदास ने यह वरदान त्याग दिया। एक दूसरी 
दन्तकथा में यह भी आता है कि सिदास के कान गछे के कानों के समान रूम्बे हो गये 
थे। यह भो कहा जाता है कि सिदास' फ्रोगिया के राजाओं का सासान्य नाम था । 

४. इस वाक्य में प्राकृतिक धनार्जन-कला और अप्राकृतिक घनाजंन का अन्तर 
स्पष्ट समझाया गया है। प्राकृतिक धनार्जन-कला वह है जो गृहस्थी के जीवन के लिए 
उपयोगी साधनों का संग्रह करती है। इसके विपरीत अप्राकृतिक धनार्जन-कला केवल 
स॒द्रा का संचय करती है। 

५. व्यवहार के क्षेत्र में अरिस्तु सध्यमसार्ग का उपदेश करता है। किसी भी 
प्रकार की अतिशयता उसको अभौोष्ट नहीं है। अतिशयता के अनुसरण में ही मनुष्य 
अपनी दाकितियों का अस्वाभाविक प्रयोग करने के लिये बाध्य हो जाता है। यहाँ जिस 
विसत-संचय की ओर अरिस्सू संकेत कर रहा है बह सुदीर्ध काल के अभ्यास से मानव- 
स्वभाव का अंग बस गया प्रतीत होता है। अरिस्तु इस प्रवृत्ति को अच्छे जीवन की 

भावना के निमंत्रण में रखने का उपदेश करता है तथा यह अच्छा जीवन केवल दारीरिक 


८ 
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सुख नहीं है। अरिस्तू के अच्छे जीवन के स्वरूप को समझने के लिये उसके 'ऐथिक्स' 
नामक ग्रंथ को देखना चाहिये । वास्तव में 'ऐविक्स” और “राजनीति” दोनों परस्पर 
एक दूसरे के पुरक हैं । भारतीय विचारकों ने भी अर्थ-संचय की प्रवत्ति को प्रबकता और 
उपयोगिता का विचार कर +५हा था--- 
“अजराम॒तवत्प्राज्नः विद्यामथंज्च चिन्तयेत्‌ । 
गृहीत इचब केशेषु स॒त्यना धर्ममाचरेत्‌ ॥” 


१० 
प्रकृति की उदारता | सूदखोरी 


इस प्रकार, वह जो हमारा प्रारंभिक प्रश्न था कि 'धनोपाजंन-कला गह॒प्रबंधक 
अथवा राजनीतिज्ञ का धन्धा है अथवा नहीं अथवा क्या दोनों को ही धन की पूर्वंसत्ता 
को मानकर चलना चाहिये ?” उसका भी स्पष्ट उत्तर हमको उपर्युक्त विवेचन से 
मिल गया। जिस प्रकार राजनीति मानव-जाति का निर्माण नहीं करती, प्रत्युत प्रकृति से 
मनुष्यों को ग्रहण करके उनका उपयोग करती है, इसी प्रकार प्रकृति जीवन का पोषण 
करनेवाले भौतिक साधनों के उद्गम के रूप में पृथ्वी, समुद्र एवं अन्य ऐसे पदार्थों को 
अवश्य प्रदान करती है। यहीं से' गृहस्वामी का कार्य--प्रकृति द्वारा प्रदान किये 
हुए साधनों की समुचित व्यवस्था करना--आरंभ हो जाता है । बुनाई की कला का 
काम ऊन को बनाना नहीं, प्रत्युत उसका उपयोग करना है और यह जानना है कि कौन 
ऊन खरी और उपयोगी तथा कौन सी खोटी और अनुपयोगी है। (यही बात गृह- 
प्रबन्ध-कला के विषय में भी लागू होती है) । क्योंकि यदि ऐसा न होता तो यह समझना 
कठिन होता कि धनोपार्जन-कला गृहप्रबंध-विद्या का अंग क्‍यों है तथा वैद्यक क्यों नहीं है, 
क्योंकि गृहस्थी के सदस्यों को निरचचयमेव स्वास्थ्य की भी तो उसी प्रकार आवश्यकता 
होती है जिस प्रकार जीवन की अथवा किसी अन्य आवश्यक वस्तु की । इसका समाधान 
यह है कि एक अर्थ में तो (अर्थात्‌ सामान्य अध्यक्षता की दृष्टि से तो) गृहपति और 
झासक को स्वास्थ्य के विषय में देख-भाल करनी पड़ती है; पर दूसरे अर्थ में (अर्थात्‌ 
वास्तविक उपचार की दृष्टि से) उसको देखरेख नहीं करनी पड़ती, प्रत्युत बैद्य को 
करनी पड़ती है। इंसी प्रकार अर्थोपार्जन-कला के विषय में भी कह सकते हैं कि एक 
अय॑ में तो गैहंस्वामी को उसकी चिन्ता करनी पड़ती है, पर दूसरे अर्थ में मह काम 
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उसका नहीं प्रत्युत किसी तदधीन कला का है। पर बहुत कुछ तो बात यही है कि, 
जैसा हम पहले कह चुके हैं, जीवन के साधन तो पहले से ही प्रकृति के द्वारा जुटा दिये 
जाने चाहिये । प्रत्येक उत्पन्न हुए जीव के लिये भोजन प्रस्तुत करना प्रकृति का काम 
है; क्योंकि हम देखते हैं जीवधारियों की सन्‍्तान जिस कोष से जन्म लेती है सवंदा उसी 
का अवधिष्टांश उसको भोजन (पोषण) प्रदान करता है (अर्थात्‌ अवशधिष्टांश ही 
उसका भोजन होता है )। अतएब धनोपाजेन का प्राकृतिक प्रकार सर्वदा फलों और 
पशुओं के जीवन-साधनों को उपलब्ध करना है। 


जैसा कि हम कह चके हैं, अर्थोपार्जन-कला के दो प्रकार हैं। इनमें से एक 
का संबंध क्षुद्र व्यापार से है तथा दूसरे का गृहप्रबंध से । यह दूसरा प्रकार आवश्यक और 
प्रशंसा के योग्य है, पर प्रथम विनिमय-पद्धति पर आश्वित है तथा उसका निन्दनीय होना 
उचित ही है; क्योंकि इससे होनेवाला लाभ प्रक्ृत्या (फलों और पशुओं से) प्राप्त 
नहीं किया जाता, प्रत्युत परस्पर मनुष्यों से ही प्राप्त होता है। सबसे अधिक घणित 
वित्तोपार्जन का उपाय सूद' लेना है, तथा इसका घणिततम होना नितान्‍्त युक्ति- 
संगत है, क्योंकि इसमें तो मुद्रा का उपयोग करनेवाली विनिमय की पद्धति से लाभ कमाने 
के स्थान पर स्वयं मुद्रा से ही लाभ प्राप्त किया जाता है। विनिमय के साधन के रूप 
में मुद्रा का प्रचलन हुआ था, न कि सूद के द्वारा बढ़ाये जाने के लिये। यही कारण है कि 
इस सूद (-- वृद्धि) के लिये हम लोग “तौकस्‌” शब्द का साधारणतया प्रयोग किया 
करते हैं (इस शब्द का अर्थ सन्तान है), क्‍योंकि जिस प्रकार सनन्‍्तान अपने जन्मदाता के 
समान होती है इसी प्रकार धन से उत्पन्न हुई सूद रूपी सन्‍्तान अपने पिता मूल के समान 
होती है तथा “मुद्रा की सन्‍्तान मुद्रा” कही जा सकती है। अतएवं धन कमाने के 
उपायों में यह सूद लेना सबसे अधिक अप्राकृतिक उपाय है। 


ट्प्पिणियों 


१. देखो इसी पुस्तक के ८वें खंड का आरंभ । 


२. “यहीं से” भोजन एवं अन्य आवश्यक वस्तुओं की उपलब्धि हो जाने पर । 

३. संसार के अनेकों महापुरुष इस विषय में एकमत हें कि प्रकृति के भंडार में 
सानव के भरण-पोषण के लिए आवश्यक पदार्थ पर्याप्त मात्रा में उपलब्ध होते हें । 
पर सानव-जाति में सत्ताधारी लोगों ने प्राकृतिक साधनों की सबबंदा से ऐसो कु-व्यवस्था 
को है कि अधिकांश मानव समाज आवंश्यक वस्तुओं की कमी के कारण पीड़ित रहा 
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है और आज भो है। २०वीं दताब्दो में भी एक ओर कुछ देशों की जनता भूखों मर रही 
है तथा अन्य देशों में अधिक उत्पन्न हुए अज्न को जला दिया जा रहा है। इसीलिये 
अंग्रेज कवि वर्ड सवर्थ ने कहा था-- 

“मानव ने जो मानव के प्रति व्यवहार किया। 

देख उसे मेरा अति पीड़ित हुआ हिया ॥% 

४. यही बात ८वें खंड में भो कही जा चुकी है । 

५. सुद अथवा वृद्धि को अरिस्तु अत्यन्त घणित मानता है। मुद्रा का उपयोग 
आवश्यक पदार्थों के विनिसय की सुविधा उत्पन्न करना है, पर जो मनुष्य उससे सूद 
कमाते हें वे उससे अप्राकृतिक लाभ उठाते हें। अरिस्तु इसका आलंकारिक भाषा में 
वर्णन करता है और कहता है कि यह लोग मुद्रा से प्रजनन-कार्य करवाते हें । अरिस्त्‌ 
के समय में ऋण देनेवाले बेक स्थापित होने लगे थे और उनसे अर्थेंस नें आर्थिक और 
व्यापारिक जगत में महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया था। 


११ 


अर्थोपाजन की विधियाँ 


इस (धन कमाने के ) विषय के ज्ञानात्मक पक्ष का तो पर्याप्त विवेचन किया जा 
चुका; अब हमको इसके क्रियात्मक पक्ष का वर्णन करना चाहिये । इस प्रकार के सब 
विषयों का सैद्धान्तिक विवेचन तो उदारतापूर्ण माना जाता है पर उनके व्यावहारिक 
पक्ष का विवरण परिस्थिति पर आश्वित होता है। अर्थोपाजन कला के व्यावहारिक 
अंग निम्नलिखित हैं । प्रथम है सजीव पालतू पशुओं के संबंध में अनुभव--अर्थात्‌ 
उनके विषय में यह जानना कि उनमें से कौन से पशु सबसे अधिक लाभदायक हैं तथा 
कहाँ और किस प्रकार से वे सबसे अधिक लाभप्रद होंगे। उदाहरण के लिये हमको यह 
जानना चाहिये कि घोड़े, बैल, भेड़ एवं इसी प्रकार के अन्य पशुओं के पालन में (अधिक 
लाभ प्राप्त करने के लिये ) किस मार्ग का अनुसरण किया जाय । अनुभव द्वारा हमको यह 
पता लगा लेना चाहिये कि पशुओं की विभिन्न जातियों में कौन सबसे अधिक लाभदायक 
है, तथा कौन-सी जातियाँ किस स्थान पर अधिक लाभदायक सिद्ध होंगी ; क्योंकि विभिन्न 


* ८६१ तर्त कापटी) 4६ एघ९ए८१ शाए 9०३7६ ६0 एपंधां: 
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पशुओं की जातियाँ विभिन्न स्थानों पर अच्छी पनपती हैं । सम्पत्ति अर्जन करने की 
कला के अन्य अंग हैं कृषि (जो दो प्रकार की होती है--वक्ष-रहित स्थान पर अन्न की 
एवं अन्य स्थानों पर वृक्षारोपण की); मधुमक्खियों का पालना तथा मछली एवं चिड़ियों 
में से ऐसे अन्य जीवों का पालना जो (भरण-पोषण के लिये) सहायक हो सकते हैं। 
वास्तविक धन कमाने की कला के यही विभाग हैं तथा इनका स्थान सबसे आगे है । 
इसके पश्चात्‌ विनिमयात्मक धन कमाने की कला आती है तथा इसका प्रथम और प्रधान 
प्रकार व्यापार है (इसके भी तीन अंग हैं, नौका का प्रबंध, परिवहन तथा विक्नयार्थ 
पण्यप्रदर्शन )--इनमें से कुछ अपेक्षा कृत अधिक सुरक्षित, एवं दूसरे अपेक्षाकृत अधिक 
लाभप्रद होने के कारण एक दूसरे से भिन्न हैं ), दूसरा ब्याज पर ऋण देना है एवं तीसरा 
भृति (अर्थात्‌ वेतन के बदले सेवा करना) है। यह भूति एक तो यंत्रकला में निपुण 
व्यक्तियों के द्वारा की जाती है, दूसरे अनिपुण श्रमिकों द्वारा जो केवछ शारीरिक श्रम 
से ही सेवा कर सकते हैं। धनोपाजन का तीसरा प्रकार इस (दूसरे) और पहले प्रकार 
का मध्यवर्ती है (क्योंकि इसके कुछ अंश प्रथम अर्थात्‌ प्राकृतिक प्रकार के होते हैं तथा 
कुछ दूसरे अथवा विनिमयात्मक प्रकार के )। तात्पर्य उस व्यवसाय से है जो धरती में 
निकाली हुई वस्तुओं और धरती से उत्पन्न हुई ऐसी वस्तुओं से लाभ प्राप्त करता है जो 
फलवान न होते हुए भी उपयोगी हैं। लकड़ी काटने और धरती के भीतर स्थित सब 
खानों को खोदकर धातु निकालने का व्यवसाय इस प्रकार के उदाहरण हैं । इस अन्तिम 
व्यवसाय की भी अनेक शाखाएँ होती हैं, क्योंकि धरती में से खोदकर निकाली जाने- 
वाली धातुओं के बहुत से प्रकार होते हैं। धन कमाने की कला के प्रत्येक विभाग के 
विषय में सामान्य विवरण अब प्रस्तुत किया जा चुका । उनके अंग प्रत्यंग का सूक्ष्म 
और संकीर्ण वर्णन करना व्यावहारिक दृष्टि से उपयोगी हो सकता है, पर इस प्रकार 
का अतिविस्तार विषय को भाराक्रान्त कर देगा तथा अशिष्ट होगा । 


इतना कहना अलं होगा कि ऐसे व्यवसाय जिनमें सबसे अधिक कार्य-कौशल 
की अपेक्षा की जाती है वे होते हैं जिनमें आकस्मिकता का तत्त्व कम से कम पाया जाता 
है; सबसे निम्न कोटि के वे होते हैं जिनमें शरीर का अत्यधिक हानिकारक दुरुपयोग 
किया जाता है ; सबसे अधिक दासतापूर्ण वे व्यवसाय होते हैं जिनमें शरीर (की 
शक्ति) का सबसे अधिक उपयोग होता है ; सबसे अधिक अनुदार वे धंधे होते हैँ 
जिनमें उत्तमता (अथवा साधुता) के उपयोग की कम से कम आवश्यकता होती है । 


. कई लेखकों ने इस विषय पर ग्रंथ-रचना की है; उदाहरण के लिये पारस्‌ निवासी 
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खारेतिदेस्‌ तथा लैम्नस निवासी अपौलोदोरस ने वृक्षविहीन भूमि पर अन्न की खेती तथा 
(अन्यत्र) फलोंबाले वृक्षों को लगाने के विषय में लिखा है एवं इसी प्रकार अन्य लेखकों 
ने अन्य विषयों पर पुस्तकें लिखी हैं ; जिसको इन विषयों में रुचि हो उसको इन ग्रंथों 
से इस विषय का अध्ययन करना चाहिये । जिन उपायों से कुछ लोग श्रीसम्पन्न बनने में 
सफल हुए हैं उनके विषय में बिखरी हुई कहानियों को एकन्रित करना भी अच्छा 
होगा । जो लोग धन कमाने की कला की कद्र करते हैं उनके लिये यह सब बातें काम 
की हैं। उदाहरण के लिये मिलतस निवासी थालेस' के विषय में कही जानेवाली 
कथा को ले सकते हैं। यह अर्थोपार्जनज की योजना की एक कहानी है, जिसमें एक 
सिद्धान्त निहित है जिसका सामान्यतया सवंत्र उपयोग किया जा सकता है पर थालेस 
की बुद्धिमत्ता की ख्याति के कारण इस कहानी का संबंध उससे जोड़ दिया गया है । 
निर्धनता के कारण उसको उलाहना दिया जाया करता था एवं उसकी यह अकिचनता 
दर्शनशास्त्र के निकम्मेपन को सूचित करनेवाली मानी जाती थी। इस कथा के 
अनुसार उसको अपने नक्षत्रज्ञान के द्वारा शरत्काल में ही यह ज्ञात हो गया कि जैतून 
की आगामी (ग्रीष्म की ) फसल बहुत भारी होनेवाली है; अतएवं उसने अपने थोड़े से धन 
से, सरलता से उपलब्ध होनेवाले मिलेतस्‌ और खियौस के ( जैतून को पेरनेवाले ) 
सब कोल्हुओं के ठेके का बयाना देकर उनकी रोक कर ली ; क्योंकि (उस समय ) 
कोई दूसरा ग्राहक नहीं था, वे उसको बहुत थोड़े से किराये पर मिल गये । फसल का 
समय आने पर एकदम एक साथ बहुत से कोल्हुओं की माँग हुई, तो एकत्रित किये हुए 
कोल्हुओं को उसने मनचाहे किराये पर उठाया और प्रचुर धनराशि एकत्रित कर ली । 
इस प्रकार उसने (दुनिया को ) दिखला दिया कि यदि दाशनिक लोग चाहें तो सररूता 
से धनवान्‌ बन सकते हैं ; पर वास्तव में वे जिस काम के लिये प्रयत्नशील होते हैं 
वह यह (संपन्न होना) नहीं है। यह कहानी यह दिखलाने के लिये कही जाती है कि 
थालेसू ने इस प्रकार अपनी बद्धि का चमत्कार-पूर्ण प्रदर्शन किया । परन्तु जैसा हम 
कह आये हैं, धनोपाजजंन की यह योजना--जो एकाधिकार'" की सृष्टि के अतिरिक्त 
और क्या है--सावंत्रिक प्रयोग की चीज है। और इसीलिये कुछ (नगर-) राष्ट्र 
(तथा कुक हैं; व्यक्ति )---जब उनको धन की आवश्यकता होती है--इसी धन कमाने 


के उपाय का प्राय: प्रयोग करते हैं । उदाहरणार्थ वे भरण-पोषण के द्र॒व्यों का एकाधि- 
कार स्थापित कर लेते हैं । 


सिकलिया (सिसली) द्वीप में किसी मनुष्य ने--जिसके पास धन एकत्रित किया 


हुआ जान्लनलीह के कारखानों का सारा लोहा खरीद लिया । पीछे.जब विभिन्न मंडियों 
४80 ५ 
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(अथवा. दूकानों ) से व्यापारी लोग (लोहा लेने ) आये तो वही अकेला लोहा बेचने- 
वाला था। उसने लोहे का मूल्य बहुत अधिक नहीं बढ़ाया ; फिर भी उसने ५० म॒द्रा 
की लागत के माल से १०० मुद्रा का (२०० प्रतिशत) छाभ प्राप्त किया । इस (सटटे- 
बाज़ी ) का पता सिराक्यूस के राजा दियौनीसियस' को चला तो उसने आज्ञा की कि 
तू अपना लाभ का रुपया ले जा सकता है, पर तुझको सिराक्यूस्‌ नगर में कदापि नहीं 
रहना चाहिये । इस (आज्ञा का) कारण यह था कि उस आदमी ने धन कमाने का ऐसा 
मार्ग देख पाया था जो स्वयं राजा के हित का विरोधी था। उसने भी वही मार्ग देख पाया 
था जो कि थालेस ने देखा था ; दोनों ने ही अपने लिये एकाधिकार की स्थापना की 
योजना की थी। पर इन उपयोगी तथ्यों का ज्ञान (नगर-प्रबंधकों ), राजनीतिज्ञों (एवं 
साधारण व्यक्तियों) को भी प्राप्त करना चाहिये । जिस प्रकार गृहस्थियों के लिये 
धन की आवश्यकता हुआ करती है उसी प्रकार (पर कभी-कभी उससे भी अधिक ) 
धन कमाने की एवं उसके लिये इस प्रकार के उपायों की आवश्यकता बहुधा नगरों के 
लिये भी हुआ करती है । इसीलिए राजनीति के व्यवसाय को अंगीकार करनेवाले 
कुछ लोग तो अपने को केवल इसी (धनोपार्जन के उपाय-चिन्तन ) में लगा देते हैं ।* 


टिप्पणियाँ 


इस खंड की प्रामाणिकता के विषय में सन्देह प्रकट किया गया है, क्योंकि इसमें 
वर्णित बातें विषय और शली दोनों ही की दृष्टि से पुर्वेबर्तो खंडों से मेल नहीं खातीं । 
न्यूमेन ने इस विषय पर विस्तारपूर्वक विचार किया है और इसको प्रामाणिक माना 
है। बाकर के सत में इसका विषय 'पॉलिटिक्स” से उतना मेल नहीं खाता जितना 
“ऑइकॉनॉमिका ' से और “ऑइकॉनॉमिका तो निईचय ही अरिस्तू की रचना नहीं है । 

पूर्ववर्तों खण्डों में घनाजजन के दो विभाग किये गये थे--१. प्राकृतिक, २ 
अप्राकृतिक । इस खण्ड के पुर्वाद्ध में इसके तीन भाग किये गये हें (१) सर्वोत्तम प्रकार- 
पज्ु-पालन एवं खेतीबारो करना, सधुमक्खों पालना इत्यादि, (२) विनिमयात्मक 
प्रकार जिसमें ब्याज का भी समावेश हो जाता है और (३) रूकड़ी काटना और खनिज 
पदार्थों को पुथ्वी में से निकालना । इसके अतिरिक्त निपुणता के आधार पर व्यवसायों 
का भी विभाजन किया गया है। तुलना कीजिये, “उत्तम खेती, सध्यम बान ( +- 
वाणिज्य ) । निख्रध च्ञाकरी, भीख निदान । 
.... ३. खारेतिवेस तथा अपौलोदोरस के विषय में कुछ ज्ञात नहीं है। अरिस्तु को 
पुस्तकों के संग्रह करने तथा पढ़ने का शौक था। सभवतया बह प्रथम व्यक्ति था जिससे 
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पुस्तकालय निर्माण किया। प्रीक-साहित्य का अधिकांश नष्ट हो चुका है। अतएव 
उपर्युक्त लेखकों के ग्रंथों का लुप्त हो जाना कोई आइचर्य का जिवय नहीं है । 

२. बिखरे हुए ज्ञान को एकत्रित करके उसको सु-व्यवस्थित स्वरूप प्रदान करता 
अरिस्तु और उसके शिष्यों को अत्यन्त प्रिय था। इस प्रकार उसने जो श्ञान का संचय 
किया था उसका प्रमाण उसके उपलब्ध प्रंथों में पग-पण पर सिलता है। उसने यूनान के 
नगर-राष्ट्रों के १५८ संविधानों का संग्रह भी किया था। 'पॉलिटिक्स” की बहुत कुछ 
सामग्री इसी संग्रह से ली गई होगी । इससें से अर्थेंस का संविधान सन्‌ १८९० में मिल्र 
देश में उपलब्ध हुआ था, दोष अब नहीं मिलते। 

३. थालेस मिलंतस्‌ का निवासो था। इसका समय ई० पृ० ६२४ के लगभग 
है। थालेस को गणना प्रीस देश के सप्तर्षियों में की जातो है। वह यूनानियों में प्रथम 
दाशनिक हुआ है। उसका सत “जलाहइत” कहा जा सकता है। 

४. सिलंतस रूघुएशिया के पद्चिमों तट पर प्रसिद्ध नगर था। यह अनेक यवन 
मनीधियों का जन्म-स्थान था | इसके साथ ही साथ यह अपनी ऊन के लिये अत्यन्त 
विख्यात था। खियोस भी लघुएशिया के पश्चिमी तट से थोड़ी दूर पर स्थित एक 
दीप है। कहते हें कि यह आदि प्रीक कवि हो में र का जन्म-स्थान था । यहाँ की सविरा 
और अंजीर बहुत प्रसिद्ध थे । 

५. एकाधिकार के लिये मूल में 'मोनोपौलिया” शब्द आया है। इसका अर्थ 
होता है बेचने का एकाधिकार । 

६. दियोनोसियत्‌ सिराक्यूस नगर का तानाशाह था। इसके विथय में अधिक 
जानकारी के लिये “आदशे-नगर-व्यवस्था” को भूमिका देखिये । लोहे जेसी महस्वपुर्ण 
धातु का एकाधिकार किसी सामान्य जन को प्राप्त हो जाना उसको अभीष्ट नहीं था। 
इसके अतिरिक्त तानाशाह प्रायः अपने प्रजाजनों को निर्धन अना रहने देने में अपनी 
कुदाल समझते थे। अतएवं उसने उसको अपने नगर से निर्वासित कर दिया। 

७. अन्तिस दो वाक्य इस खंड का स्पष्ट संबंध प्रस्तुत विषय से जोड़ देते हैं । 


१२ 
पति, पत्नी और सन्तान का सम्बन्ध 


हम पहले ही कह चुके हैं कि गृह-प्रबंध-कला के तीन अंग होते हैं---इनमें से एक दासों 
पर प्रभु का. शासन है (जिसके विषय में हम पीछे वर्णन कर चुके हैं) ; दूसरा अंग 
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पितृ शासन है और तीसरा पति द्वारा पत्नी का शासन है । यद्यपि गृहपति, पत्नी और 
सन्‍्तान दोनों पर शासन करता है, तथा दोनों पर स्वतंत्र जनों के समान शासन करता ऐ, 
तथापि दोनों पर शासन करने का प्रकार एक ही नहीं होता । पत्नी पर शासन करने का 
प्रकार वैध शासन का प्रकार होता है तथा सन्‍्तान पर शासन का प्रकार राजकीय 
शासन का प्रकार होता है। यदि प्रकृति के नियम में अपवाद न हो तो पुरुष स्त्री की 
अपेक्षा शासन के लिये अधिक उपयुकक्‍त होता है तथा अधिक अवस्थावाला एवं पूर्ण विक- 
सित कम अवस्थावाले तथा अविकसित की अपेक्षा अधिक योग्य होता है। अधिकांश 
ऐसे प्रसंगों में, जहाँ कि वैध-शासन चलता है, शासन करना और शासित होना पर्याय- 
क्रम से हुआ करता है ; (क्योंकि वेधशासन की भावना में ही यह बात सन्नचिहित होती 
है कि) किसी भी राजनीतिक परिषद्‌ के सदस्य प्रकृत्या एक बराबर होते हैं और 
उनमें कुछ भी अन्तर नहीं होता । परन्तु फिर भी, जब कोई एक व्यक्ति शासन करता 
होता है (अथवा नागरिकों की कोई एक परिषद्‌ शासन करती होती है) तथा अन्य लोग 
शासित होते हुए होते हैं तब शासक (अथवा शासकमंडल ) बाह्याचार, संबोधन-पद्धति, 
सम्मानसूचक पदों में भेद की स्थापना करने की चेष्टा करता है, जैसा कि अपने पैर- 
धोने की परात के विषय में अमासिस' के कथन से स्पष्ट प्रकट है । पति का पत्नी के 
प्रति स्थायी रूप से वही संबंध होता है जो वेध-शासक का शासितों के प्रति (अस्थायी 
रूप से) होता है । पिता का सन्‍्तान पर जो शासन होता है वह ऐसा होता हैं जैसा कि 
राजा का अपनी प्रजा पर ; क्‍योंकि वह प्रेम और आयु के सम्मान के आधार पर शासक 
की स्थिति में होता है तथा यह स्थिति वैसी ही होती है जेसी कि राजकीय शासन की । 
इसलिए ज़ियुस (द्यौस्‌)" को संबोधन करते हुए होमेर ने ठीक ही कहा-- 


“पिता मानवों का, देवों का, 


क्योंकि वह इन सबका राजा है । राजा प्रकृति से ही अपने प्रजाजनों से श्रेष्ठ होना चाहिये 
पर जाति अथवा कुल में उन्हीं के समान होना चाहिये तथा गुरुजनों और छोटों एवं पिता 
और सन्‍्तान का संबंध इसी प्रकार का होता है। 


टिप्पणियां 


१. थेष शासन से तात्पर्य उस शासन से है जो किसी संविधान के नियमों का 
अनुसरण करता है तथा जिसमें सब प्रजाजनों को पर्याय से शासन करने तथा शासित 
होंगे का अवसर प्राप्त होता है। यह तानाशाही शासन से भिन्न है जिसमें शासक 
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स्वेश्छा से शासन करता है तया शासितों को शासन में कोई अधिकार प्राप्त नहीं होता । 

अरिस्तु के मतानुसार पति पत्सी पर जो ज्ञासन करता है वह बहुत कुछ वेधातिक प्रकार 

का होता है। अन्तर केवल इतना ही है कि इस व्यवस्था में शासक और शासित की . 
स्थिति में पर्यायक्रम से परिवर्तन नहीं होता । 

२. अमासिस एक साधारण प्रजाजन था; आगे चलकर वह राजा हो गया। 
उसने एक स्वर्ण देव-प्रतिमा को गलूबाकर अपने पर धोने के लिये परात बनवाई। 
मिस्र देश के रहनेबाले इस परात का भो अत्यधिक सम्मान करने रूगे। अमासिस्‌ 
ने एक बार अपने प्रजाजनों को उपदेश करते हुए उस परात का दुष्टान्त देकर समझाया 
कि मेरी अपनो स्थिति बहुत कुछ इस परात के समान है; पर मेरे प्रति तुम लोगों का 
व्यवहार जो मेरी वर्तमान स्थिति है उसके अनुरूप होना चाहिये न कि मेरी भूतकालिक 
स्थिति के अनुरूप । 

३. राजा का शासन प्रजा के प्रति प्रेम और सदभावना से पूर्ण होना चाहिये। 
ऐतिहासिक दृष्टि से अरिस्तू राजा को एक बड़े कुटम्ब के ज्येष्ठ-श्रेष्ठ पुरुष से विकसित 
हुआ मानता है। आगे चलकर वह राजकीय शासन का विस्तृत विश्लेषण प्रस्तुत करता 
है। ऐसा प्रतीत होता है कि वह राजकीय शासन को उत्तम प्रकार का शासन मानता 
है। तुलना कीजिये सं०--“राजा प्रकृतिर७&जनात्‌ ।” 

४. दोस के लिए मल में “ज़ियुस” का कर्स कारक का रूप “दिया” प्रयुक्त हुआ 
है। यह शब्द संस्कृत के शौस का सजातीय है। भारतीय एवं ग्रीक दोनों धर्मों में चयौस 
सबका पिता एवं शासक है। 


१३ 
शासक तथा शासित के गृणों में अंतर 


इसलिये यह स्पष्ट है कि गृह-प्रबन्ध-कला निर्जीव सम्पत्ति की अपेक्षा मनुष्यों 
के प्रति, धन ( जिसको हम सम्पदा कहते हैं ) की उत्तमता की अपेक्षा मनुष्यों की 
उत्तमता के प्रति और (मनुष्यों में भी) दासों की अपेक्षा स्वतंत्र पुरुषों के प्रति अधिक 
ध्यान देती है।' इस संबंध में सर्वप्रथम यह प्रश्न उत्पन्न होता है कि क्या किसी दास में 
उपकरणात्मक तथा (निम्न कोटि के ) सेवात्मक गुणों के अतिरिक्त अथवा इनसे ऊँची 
और कोई उजत्तमता किचिन्मात्र भी हो सकती है ?--क्या उसमें संयम, साहस, न्याय 
एवं इसी प्रकार की अन्य सदवत्तियाँ' हो सकती हैं अथवा उसमें कठोर शारीरिक सेवा 


क्‍ 3 । की राजनीति 8 


की वृत्ति को छोड़कर और कोई भी गुण नहीं होता ? दोनों प्रकार के उत्तरों (हाँ 
अथवा नहीं ) में कठिनाई का सामना है। यदि दासों में उच्च कोटि के गुण माने जायें 
तो वे स्वतंत्र मनुष्यों से किस प्रकार भिन्न होंगे ? यदि यह कहें कि उनमें यह गुण नहीं है 
तो यह एक अनोखी बात होगी कि मनुष्य होने के कारण विवेक के भागीदार होते हुए 
भी (वे विवेकजन्य सद्गुणों से वंचित हैं) । लगभग इसी से मिलूता-जुलूता प्रइन 
स्त्रियों और बच्चों के विषय में भी पूछा जा सकता है कि क्‍या उनमें सद्ग॒ण होते हैं ; 
क्या स्त्री को भी संयतत, साहसी और न्यायी होना चाहिये; और क्या कोई बच्चा असंयत, 
अथवा संयत हो सकता है या नहीं ? यही प्रइन सामान्यरूपेण' पूछा जाना चाहिये 
और वह इस प्रकार कि जो प्रक्ृत्या शासक हैं तथा जो प्रकृत्या शासित हैं उनके गुण 
एक ही हैं अथवा एक दूसरे से पृथक हैं ? यदि यह कहो कि दोनों में समान रूप से 
उदार स्वभाव होना चाहिये तो ऐसा क्‍यों होना चाहिये कि उनमें से एक तो सव्वेदा 
शासन करे और दूसरा नित्य शासित हो । और न यह अन्तर अधिक या अल्प मात्रा के 
अन्तर के समान है; क्योंकि शासक और शासित का अन्तर तो प्रकारगत अन्तर है, 
एवं अधिक और अल्प (मात्रा का) इससे कोई संबंध नहीं है । यदि, दूसरी ओर यह 
कहें कि उनमें से एक में तो सदगुण होने चाहिये तथा दूसरे में नहीं होने चाहिये तो यह 
बडी अनोखी सम्मति होगी । क्योंकि यदि शासक संयमी और नन्‍्यायी-न हो तो 
वह अच्छे प्रकार से शासन कैसे कर सकेगा एवं यदि शासित संयमी और न्यायी न हो तो 
बह भले प्रकार शासित कैसे हो सकता है ? कोई भी ऐसा व्यक्ति जो उच्छुद्लल अथवा 
कायर हो, अपने कतंव्य का पालन निशचयमेव नहीं कर सकता । अतएव यह स्पष्ट 
है कि सदगुणों में तो दोनों का भाग अवश्य होना चाहिये, पर (दोनों के--अर्थात्‌ 
दासक और शासितों के ) सदगुण भिन्न प्रकार के होने चाहिये, ठीक जिस प्रकार कि 
प्रकृत्या शासितव्य प्रजाजनों के सद्गुणों में भी प्रकार-भेद होता है । 


और यह विचार (कि शासक और शासितों के गुण पृथक्‌ पृथक्‌ होते हैं) हमको 
सीधे आत्मा (साक्षी) के स्वरूप की ओर ले जाता है। आत्मा में स्वाभाविकतया 
एक अंश शासक है तथा दूसरा शासित ; एवं इनमें से प्रत्येक का अपना पृथक्‌ गुण है, 
एकगुणका संबंध शासक एवं विवेकयुक्त अंश से है तथा दूसरेका शासित एवं अविवेकयुक्त 
अंश से । और फिर यह तो स्पष्ट ही है कि जो बात प्रस्तुत प्रकरणमें ठीक बैठती है वह अन्य 
स्थलों में भी लाग होतीं है; अतएव हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि यह एक सामान्य 
नियम है कि ह्ासक और शासित अंशों की सत्ता स्वभाव से ही है। पर एक ही नियम 
क्षेत्र-तेद के अनुसार भिन्न प्रकार से काम करता है । स्वतंत्र पुरुष जिस प्रकार दास पर 


डरा > 
जम 
च्क्ले ल्‍ 
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शासन करता है वह उस प्रकार से भिन्न होता है जिस प्रकार से पुरुष स्त्री पर शासन 
करता है अथवा बड़ा मनष्य बच्चे पर। आत्मा के (उपर्युक्त) अंश तो इन (स्वतंत्र 
पुरुष, दास, स्त्री, पुरुष, एवं बड़े और बालक ) सब में ही विद्यमान रहते हैं पर उनकी 
स्थिति इनमें से प्रत्येक में पृथक प्रकार से होती है ।' दास में विचार करने की क्षमता 
बिलकुल नहीं होती' ; स्त्री में यह क्षमता होती तो है पर अधिकारशून्य (अथवा 
अकिचित्कर ) ही रहती है, एवं होती बच्चों में भी है पर अपरिपक्व (अविकसित ) 
रूप में ही । तथा जैसा (आत्मा के अंशों के विषय में समझा जाता है) वैसा ही अवश्यमेव 
सदाचार संबंधी सद॒गुणों की स्थिति के विषय में भी समझा जाना चाहिये। (उपर्युक्त ) 
सब व्यक्ति इन सदगुणों में भागीदार होते हैं, पर एक ही प्रकार से नहीं प्रत्युत प्रत्येक 
व्यक्ति उसी प्रकार और उतनी ही मात्रा में उनका भाजन होता है जो उसके अपने 
कार्य को पूर्ण करने के लिये उपयुक्त हों । अत: शासक को सदाचार-संबंधी पूर्ण विकसित 
सद्गण प्राप्त होना चाहिये; क्योंकि यदि उसके कार्य के पूर्ण स्वरूप का निरपेक्ष भाव 
से विचार करें तो उसके लिये श्रेष्ठ निर्माता" की आवश्यकता प्रतीत होगी तथा ऐसा 
उत्तम निर्माता विवेक ही है। शेष अन्य व्यक्तियों को सदाचार-संबंधी सदगुण की 
आवश्यकता उतनी ही मात्रा में होती है जितनी उनमें से प्रत्येक की स्थिति के लिये 
अपेक्षित है। इस प्रकार यह स्पष्ट है कि आचार-संबंधी सदगुण तो उपर्युक्त सभी 
व्यक्तियों में उपलब्ध होता है तथापि, जँसा कि सॉक्रातेस' का मत है, स्त्री और पुरुष का 
संयम एक-सा नहीं होता और न उनमें पाये जानेवाले साहस और न्याय ही एक समान 
होते है । उदाहरणार्थ पुरुष में पाया जानेवाला साहस शासकोचित होता है एवं स्त्री 
में पाया जानेवाला सेवकोचित । यही बात अन्य सब सदगुणों के संबंध में भी लाग्‌ 
होती है । क्‍ का 

जब हम इस विषय पर अधिक विस्तार के साथ दृष्टिपात करेंगे और इसके पृथक्‌ 
पृथक्‌ विभागों का विचार करेंगे तो यही निष्कर्ष और भी अधिक स्पष्टतया निष्पन्न 
हो जायगा । सामान्य शब्दों का प्रयोग करते हुए यह मत प्रकट करना कि सदुगुण 
(अथवा सद्वृत्ति ) आत्मा की स्वस्थता है” (अच्छी अवस्था है)अथवा “उचित कम” 


है अथवा ऐसी ही अन्य कोई बात है, तो अपने ही को धोखा देना होगा । इस प्रकार की 
सामान्य परिभाषाओं की अपेक्षा तो सदगुण अथवा भलाई के प्रकारों की गिनती गिना 


देने की पद्धति कहीं अधिक अच्छी है, जिसका अनुसरण गौगियास्‌ के द्वारा किया गया 
है । अतः सब वर्गों के विषय में यह समझा जाना चाहिये कि उनके अपले अपने भलाई 
के विशेष लक्षण होते हैं ; एवं यह जो सोफौकलेस्‌ ने' स्त्रियों के विषय में कहा है कि 
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“नारी की सुषमा है मौन” इसमें भी सामान्य सत्य निहित है, पर यह सत्य पुरुष के विषय 
में लागू नहीं होता । (इसी प्रकार यदि बालकों के उदाहरण को लें तो) बच्चा जो 
अपरिपक्व होता है तो यह स्पष्ट ही है कि उसकी सद्वृत्ति (अथवा भलाई) केवल अपने 
बर्तमान स्वरूप की अपेक्षा ऐसी (अर्थात्‌ अपरिपक्व ) नहीं होती प्रत्युत उसकी भावी 
परिणति एवं उस परिणति की ओर उसका नेतृत्व करनेवाले गुरु ( पिता ) की अपेक्षा 
अपरिपक्व होती है । ऐसे ही दास की सद्वृत्ति (55 भलाई) प्रभु-संबंध सापेक्ष्य है । 


हम यह निर्णय तो स्थापित कर चुके कि दास को जीवन की आवश्यकताओं के लिये 
उपयोगी होना चाहिये । अतएवं (उक्त निर्णय से ) यह स्पष्ट ही है कि उनको थोड़े से 
ही सदगुण की आवश्यकता है; और बह वास्तव में बस इतना होना चाहिये कि जिससे 
वह कहीं असंयम अथवा भीरुता के कारण अपने कर्तव्य से च्यूत न हो जाय । इस पर 
यह प्रश्न हो सकता है कि जो बात हम कह रहे हैं यदि वह सत्य हो तो क्या शिल्पकारों में 
भी सदगुण की आवश्यकता नहीं होनी चाहिये ; क्‍योंकि वे भी तो प्राय: असंयम के 
कारण अपने काम में त्रुटि किया करते हैं । परन्तु क्या इन दोनों उदाहरणों में बहुत 
अधिक अन्तर नहीं है ? दास तो अपने स्वामी के जीवन में भागीदार होता है, पर 
शिल्पकार का स्वामी के साथ संबंध इतना समीप का नहीं, अपेक्षाकृत दूर का होता है । 
उससे अपेक्षित (दास की ) भलाई की मात्रा उतनी ही होती है जितनी मात्रा में वह दासत्व 
के अन्तगंत रहता है, क्योंकि निचले प्रकार के शिल्पी की दासता सीमित प्रकार की 
(अथवा केवल सीमित प्रयोजन के निमित्त) होती है । और फिर (दास और शिल्प- 
कार में एक अन्तर यह भी है कि) दास तो उस वर्ग में से है जो प्रकृति से ही दासवर्गे 
है पर न तो कोई मोची इस वर्ग के अन्तर्गत है और न अन्य कोई शिल्पी । ” अतएव 
यह स्पष्ट है कि दास में इस उपर्युक्त नैतिक उत्तमता को उत्पन्न करने का मूल कारण 
गृहपति होना चाहिये, पर उसको ऐसा (नैतिक) संरक्षक के रूप में होना चाहिये न 
कि उस स्वामित्वकला को धारण करनेवाले के रूप में जो सेवक को विशिष्ट कतंब्यों 
के पालन करने का निर्देश करती है। इसलिए जो लोग कहते हैं कि दासों से विवेक को 
_(विवेकपूर्ण शिक्षण को) दूर रखना चाहिये और उनके प्रति केवल आदेश का ही 
प्रयोग करना चाहिये, वे ठीक नहीं कहते | नैतिक छिक्षा ( अथवा चेतावनी ) 
तो दासों को बच्चों की अपेक्षा कहीं अधिक दी जानी चाहिये । 
इस विषय का इतना विवेचन पर्याप्त होगा । पति और पत्नी का संबंध, माता-पिता 
तथा संतात का संबंध,इन संबंधों के घटकों की पृथक्‌ पृथक्‌ उत्तमता,घटकों के पारस्परिक 


घट 
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सम्पर्क का स्वरूप, उसके गुण एवं दोष, इन गुणों की प्राप्ति किस प्रकार की जाय तथा 
इन दोषों से किस प्रकार दूर भागा जाये (इत्यादि) विषयों का विवेचन (शेष रह गया 
है) । इन सबका विवेचन (आगे चलकर) विभिन्न प्रकार की शासन-व्यवस्थाओं 
का वर्णन करते समय अवश्यमेव किया जायगा। प्रत्येक गृहस्थी राष्ट्र का (घटक ) 
अंग है। यह (पति पत्नी का समाज एवं माता-पिता एवं सन्‍्तान का समाज ) गृहस्थी 
का अंग है। प्रत्येक अवयव की उत्तमता का विचार अवयवी की उत्तमता पर दुष्ट 
रखते हुए किया जाना चाहिये। अतएब यदि बच्चों और स्त्रियों की उत्तमता के होने से 
नगर की उत्तमता में कोई अन्तर पड़ता हो तो बच्चों और स्त्रियों की शिक्षा का विचार 
आरंभ करने के पूर्व हमको (समग्र-) नगर के शांसन पर अवश्य द ष्टिपात कर लेना चाहिये 
बच्चों और स्त्रियों की उत्तमता के कारण नगर की (अथवा शासन की ) उत्तमता में 
तो अवश्यमेव अन्तर पड़ना चाहिये क्‍योंकि नारियाँ स्वतंत्र व्यक्तियों की संख्या का आधा 
भाग होती हैं, एवं बालक बड़े होकर राष्ट्र के शासन में भागीदार बनते हैं। (अतः 
उपर्युक्त विषयों का विवेचन इस समय स्थगित कर दिया गया है ।) 


क्योंकि प्रस्तुत विषय (अर्थात्‌ गृहस्थी ) के कुछ अंगों (दासता एवं साधनोपलब्धि ) 
का विवेचन हो चुका तथा अन्य अंगों ( विवाह, प्रजोत्पादन एवं शिक्षा इत्यादि ) का 
विचार आगे किया जायगा अतएवं इस विषय को समाप्त हुआ मानकर अब हम 
नये विषय का विवेचन आरंभ करें, एवं सर्वप्रथम उन मनीषियों के लिद्धान्तों की समीक्षा , 
करें जिन्होंने श्रेष्ठ ( 5 आदर्श ) शासन-पद्धतियों के विषय में विचार प्रस्तुत किये हैं । 


टिप्परियों 
५ अप है।” अल 





#लिं घुह-प्रबन्ध-कला आर्थिक की अपेक्षा ब्ैतिक अधिक है। उसका उद्देश्य 
आहेपेति; पत्नी, सन्‍्तान एवं दासों के पारस्परिक संबंध को अधिक से अधिक उत्तम 
बनाना है। का 

२. ग्रीक लोगों में चार नेतिक गुण सर्वोपरि मानें जाते थे। यह चार गुण हैं. 
धृति अथवा साहस, संयम, न्याय एबं प्रशा। ग्रहाँ अरिस्तु ने वास के संबंध में प्रशा का 
उल्लेख नहीं किया है क्योंकि वह वास में विवेक की बहुत थोड़ी सी सात्रा को स्वीकार 
करता है। 

३. सामान्य प्रकार से सभी शासक और शासितों के विषय में पूछा जाना चाहिये- 
केवल दास, अथवा स्त्री अथवा बालक के विधय में विशेष रूप से भहों । 

४.. उदार स्वभाव के लिये मल ग्रीक भाषा में कलोकागांबिया' शब्द आया 
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है जिसका अर्थ “सुन्दर और भरा होने का गुण” (कलौस्‌ -- सु न्दर, क॑- और, अगा- 
थौस -- भरा ) है। 

५. आत्मा के विभिन्न अंशों का वर्णन आगे चलकर आठवीं पुस्तक के १४ वें 
अध्याय में विस्तारपूर्वक किया गया है। ,आत्मा का विवेकी अंश शासक और अवि- 
बेकी अंश शासित साना गया है। 

६- अर्थात्‌ इतनी अल्प मात्रा में होती है कि उसको नहीं! के बराबर मानना 
चाहिये। 

७. श्रेष्ठ निर्माता' से तात्पर्य परिपूर्ण विवेकशक्ति (सदसत्‌ विचार की शक्ति) 
तथा उसके द्वारा उपलब्ध होनेवालो नेतिक उत्तमता से है। न्यूमेन ने (द्वितीय भाग 
५१० २१९) इस विषय में विस्तारपूर्वक विचार किया है। 

.. ८. सांकातेस्‌ के इस कथन को प्लात.न के मंनो नामक ग्रंथ (७१-७३) में देखा 
जा सकता है। 

९. देखो सौफ़ोक्लेस का 'अजाक्ष” नामक नाटक पंक्ति २९३ । 

१०. अरिस्त्‌ के मत में दास व्यक्ति उस प्राकृतिक मानव-वर्ग में अन्तभुंक्त है जो 
विवेक से प्रायः शून्य है अतएवं वह विवेकवान्‌ पुरुष के नेतृत्व में उसका दास बनकर 
उसका कार्य करता है। शिल्पी तो ठहराव के अनुसार नियमित समय. और सोमित 
प्रयोजन के निमित्त किसी अन्य विवेकबान्‌ व्यक्तित के लिये श्रम किया करते हें। अतएव 
वह दास की अपेक्षा उच्चतर कोटि के व्यक्ति होते हैं । 

११. स्वासी को केवल अपने उपयोग के निमित्त दास से अपने निर्देशों का पालन 
मान्न नहीं कराना चाहिये, प्रत्यत उसको दास का नतिक नेता भो होना चाहिये एबं 
अपनी 'सीख' के द्वारा दास में नेतिक उत्तमता को भी उत्पन्न करना चाहिये । 

१२. इस विषय में अरिस्त ने प्रस्तुत ग्रंथ की अन्तिम दो पुस्तकों में कुछ आनुषंगिक 
विवेखन अवश्य किया है पर यहाँ पर क। प्रतिज्ञा का पूर्ण निर्वाह नहीं किया गया है। 

१३. प्रथम पुस्तक के इस अन्तिम भाग ने संपादकों के लिये पहेली का काम किया 
है। प्रथम पुस्तक में अरिस्तु ने जिन विषयों को उठाया था, उनका पूर्णतया विवेखन 
नहीं किया। पति-पत्नी एवं माता-पिता एवं बच्चों के सम्बन्धों का विवेखन इस गृह- 
प्रबन्ध-सम्बन्धी ग्रंथखंड में होना चाहिये था । पर यह विवेचन अन्तिम पुस्तकों में अधूरा 
जैसा किया गया है। फिर गाँवों की व्यवस्था का विषय उल्लेख के उपरान्त छोड़ दिया 
गया है। (यद्यपि इस विषय का कुछ विवेचन अ्थेंस के संविधान में किया गया है।) 

. इस प्रकरण के अन्तिस अनुच्छेद के विषय में कुछ संपादकों का मत यह है कि यह 
संभवतमा अरिस्तू की रचना नहीं है। किसी पुरातन संपादक ने प्रथम और द्वितीय 
पुस्तक को कड़ी मिलाने के लिये इन पंक्तियों को जोड़ दिया है । 


द्वितीय पुस्तक 


२ 
संद्धान्तिक व्यवस्थाओं की विवेचना 


तो अब हमारा उद्देश्य यह विचार करना है कि उन लोगों के लिये किस प्रकार 
का राजनीतिक समाज सर्वेश्रेष्ठ होगा जो जीवन (की परिस्थितियों ) को प्राय: अपनी 
वांछा के अनुसार (बनाये रखने में ) समर्थ हैं। अतएव हमको (इस अपने शासन- 
विधान के अतिरिक्त ) अन्य विधानों' की भी परीक्षा करनी चाहिये---उन विधानों 
की भी विवेचना करनी चाहिये जो सुशासित कहे जानेवाले नगरों में पाये जाते हैं 
तथा इनसे भिन्न उन अन्य प्रकार के विधानों की भी जो सिद्धान्तवादियों' द्वारा निर्माण 
किये गये हैं तथा आदर की दृष्टि से देखे जाते हैं । इससे (प्रथम लाभ तो ) यह होगा 
कि हमको यह मालम हो जायगा कि हमारे निरीक्षण के क्षेत्र में क्या उच्चित और उपयोगी 
है, और (दूसरा लाभ यह होगा कि) हमारा विवेचित शासन-पद्धतियों से भिन्न किसी 
अन्य पद्धति को खोजना इसलिए नहीं होगा कि हमको सर्वथा अपनी चतुरता प्रदर्शन 
करनेवाला समझा जाय, प्रत्युत यह अनुसंधान हमारे द्वारा इस कारण अंगीकृत किया 
माना जायगा कि इस समय उपलब्ध होनेवाले शासन-विधान सदोष हैं । 


जैसा इस प्रकार की विवेचना का स्वाभाविक आरंभ होता है पहले ठोक उसी के 
अनुसार आरंभ करना चाहिये । (तीन विकल्प संभव हैं ) (१) या तो राष्ट्र के सदस्यों 
का अवश्यमेव सब वस्तुओं पर समान अधिकार होना चाहिये, (२) या किसी 
वस्तु पर भी समान अधिकार नहीं होना चाहिये, (३) या कुछ पर समान अधिकार होना 
चाहिये और कुछ पर नहीं । दूसरा विकल्प, कि किसी वस्तु पर भी उनका समाना- 
धिकार नहीं होना चाहिये स्पष्ट ही असंभव है, : नगर को संघटना में स्वयमेत 
एक प्रकार के समुदाय का भाव सब्निहित रहता है, तथा एक ही नगर के नागरिक होने 
में अवदय ही. आरंभ से ही एक स्थान पर सामूहिक रूप में मिलकर रहने का भाव. भी 
लगा रहता है। एक नगर का स्थान एक ही होता है और उस नगर के नागरिक उस 
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स्थान में भागीदार होते हैं । (पर प्रथम और तृतीय विकल्पों में से किसको स्वीकार 
किया जाय यह प्रश्न शेष रह जाता है। ) क्‍या किसी सुव्यवस्थित नगर-राष्ट्र में 
उन सब वस्तुओं पर सब नागरिकों का समान अधिकार होना चाहिये जिनपर उनका 
समान अधिकार होना संभव है अथवा कुछ पर समान अधिकार होना चाहिये और कुछ 
पर नहीं ? क्योंकि ऐसा होना संभव है कि नागरिकों का बच्चों, स्त्रियों और सम्पत्ति 
पर, परस्पर समान अधिकार हो । सॉक्रातेस ने प्लातोन की पौलितेइयाँ (आदर्श 
नगर-व्यवस्था ) नामक पुस्तक में ऐसी ही योजना प्रस्तुत करते हुए कहा है कि बच्चों 
और स्त्रियों पर सब नागरिकों का समान अधिकार' होना चाहिये और सम्पत्ति 
पर भी । अब प्रइन यह है कि इन दोनों नियमों में से अधिक अच्छा कौन है, (पृथक्‌ 
परिवार एवं व्यक्तिगत सम्पत्तिवाली) वर्तमान अवस्था का नियम या प्लातोन की 
पुस्तक में लिखित नियम ? 


टिप्पणियां 


१, राजनीतिक संघटना के श्रेष्ठ रूप को कल्पना दो प्रकार से की जा सकती है । 
एक तो इस प्रकार से विजार किया जा सकता है कि किसी विद्यमान परिस्थिति सें किस 
प्रकार को संघटना श्रेष्ठ होगी। दूसरे इस प्रकार विचार किया जा सकता है कि किसी : 
भी परिस्थिति से निरपेक्ष श्रेष्ठ राजनीतिक संघटना किस प्रकार की होगी । प्रथम 
प्रकार का विचार प्रस्तुत ग्रंथ को ४ से लेकर ६ तक पुस्तकों में किया गया है एवं दूसरे 
प्रकार का विचार अन्तिम दो पुरतशों में प्रस्तुत किया गया है। प्रस्तुत पुस्तक के पुर्वार्ध 
में ग्रंथकार ने अन्य लेखकों द्वारा प्रस्तुत परिस्थिति निरपेक्ष श्रेष्ठ व्यवस्थाओं की आलो- 
चना प्रस्तुत को है। 

२. कहते हैं कि अरिरतू ने अपने शिष्यों एवं सहायकों के द्वारा १५८ नगर 
 संविधानों का संग्रह किया था। इनमें से अब तक केवल अर्थेंस का संविधान ही अंशत 
खंडित रूप में उपलब्ध हो सका है। 

३. सिद्धान्तवादियों से तात्पर्य प्लातोन इत्यादि ऐसे दाशनिकों से है जिन्होंने 
. वास्तविक शासनज्कार्य से कुछ भी संबंध न रखते हुए आदर्श शासन-ध्यवस्था को 

_हैं। ऑरिस्तू ने वास्तविक नगर-संविधानों एवं सिद्धान्तवादी आदर्श 
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४. प्खातोन की पौलितेहया नामक पुस्तक उसको अमर रखता है। इस पुस्तक 
का लंटिस नाम “रिपब्लिक” मूल ग्रोक नाम “पौलितेइया” की अपेक्षा अधिक प्रसिद्ध 
हो गया है। इसका मूल प्रीक से हिन्दी अनुवाद प्रस्तुत अनुबादक ने कर दिया है और 
यह हिन्दी साहित्य-सम्मेलन द्वारा प्रकाशित हो चुका है। हिन्दी में पुस्तक का नाम 
“आदर्श नगर-व्यवस्था है । 

५, बच्छों और स्त्रियों पर नागरिकों के समान अधिकार का जिवेखन “आदर्श 
नसगर-व्यवस्था' को चोथी और पाँचवीं पुस्तकों में हुआ है । 

प्रथम पुस्तक के अन्त और हितीय के आरंभ में तकंसम्मत संगति का अभाव है । 
इस तथ्य को प्रायः सभी टीकाकारों और आलोचकों ने स्वीकार किया है । | 


२ 
राष्ट्र की एकता इष्ट हैं या नहीं ? 


स्त्रियों पर सबके समानाधिकार में अन्य बहुत सी कठिनाइयां तो हैं ही पर 
निम्नलिखित कठिनाइयाँ विशेष हैं। जिस उद्देश्य के लिये सॉक्रातेस इस सिंद्धान्त को 
विधि हारा स्थापित करने की माँग करता है, वह स्पष्ट ही स्त्रयं उसकी युक्‍क्तियों से 
भलीभाति प्रतिपादित नहीं ठहरता । और फिर उसने नगर-राष्ट्र के लिये जिस चरम 
लक्ष्य को आवश्यक बतलाया है, उसके साधन स्वरूप भी यह योजना (जैसी यह उपर्युक्त 
संबाद में कही गई है) अव्यवहाय है। इस पर भी (तुर्रा यह है) कि उसने यह कहीं नहीं 
बतलाया है कि इस योजना की व्याख्या (अयवा सीमा-निर्धा रण) किस प्रकार से हो। 
में सॉक्रातेस की उस प्रतिज्ञा का कथन कर रहा हूँ जिसको आधारभूत उद्देश्य मानकर 
उसकी सारी विवेचना चलती है कि समग्र राष्ट्र को अधिक से अधिक एकता सर्वोच्च 
भराई है |” तथापि इतना तो स्पष्ट है कि इस (एकता की ) दिशा में प्रगति करते 
करते कोई भी नगर इतना एकीभूत हो सकता है कि वह बिलकुल भी नगररूप न 
रह जाय । नगर तो स्वभाव से ही बहुत्वमय (अर्थात्‌ बहुत से घटकों से निर्मित) 
होता है। अधिकाधिक एकता की ओर बढ़ते जाने पर तो वह प्रथम तो नगर से 
कुटुम्ब में और तत्पदचातू- कुटुम्ब से एक व्यक्ति के रूप में बदल जायगा ; क्योंकि 
नंगर की अपेक्षा कुटुम्ब एक बढ़कर इकाई होता है और व्यक्षित कुटुम्ब से भी 
अंढकर इकाई है, ऐसा कह सकते हैं। अतएवं यदि यह. (पूर्ण एकता की : प्राध्ति) 
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संभव भी हो तो भी उसको (प्राप्त) नहीं करना चाहिये, क्योंकि यह तो नगर 
का विनाश्ष करना होगा । 
ओर फिर, नगर केवल बहुँत से मनुष्यों से ही तो नहीं बन जाता, प्रत्युत उसका 
निर्माण तो विभिन्न प्रकार के मनुष्यों से होता है; क्योंकि एक ही प्रकार के मनुष्यों से 
चह नहीं बन सकता । सैन्य-सम्मिलन और नगर एक दूसरे से पृथक वस्तुएँ हैं। सैन्य- 
सम्मिलन स्वभाव से ही पारस्परिक सहायता के निमित्त होता है, इसकी उपयोगिता 
(चाहे इसके घटकों में गुणात्मक अन्तर न भी हो) इस बात पर निर्भर रहती है कि 
सैन्यबल की मात्रा कितनी है; इसकी दशा तुला के पलड़े को झुका देनेवाले भार के समान 
है । इसी प्रकार, जब किसी कबीले (अर्थात्‌ गोत्र) के लोग पृथक पृथक गाँवों में 
(बिखरे हुए) निवास नहीं करते, प्रत्युत उस अवस्था में रहते है जिसमें अर्कादिया- 
निवासी रहते हैं, तब नगर और कबीले में भी अन्तर होता है। (सैन्य-सम्मिलन एवं 
कबीले जैसे समूहों के प्रतिकूल ) नगर की एकता का निर्माण जिन घटकों (अथवा तत्त्वों) 
से होता है उसमें प्रकार-भेद होना चाहिये । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि प्रत्येक 
राष्ट्र का त्राण (भला ) इसी में है कि उसका प्रत्येक घटक अन्य घटकों के प्रति उतना 
प्रतिदान दे जितना उसने उनसे प्राप्त किया है। यह सिद्धान्त आचारशास्त्र (ऐथिक्स ) 
नामक ग्रंथ में पहले ही वर्णन किया जा चुका है। यह ऐसा सिद्धांत है जो स्वतंत्र एवं 
समान स्थितिवाले व्यक्तियों में भी अवश्यमेव व्यवहार में आना चाहिये (चाहे वे अभिन्न 
जैसे प्रतीत क्यों न होते हों) । वे सब के सब तो एक समय एक साथ शासन कर नहीं 
सकते; अतएव उनमें से प्रत्येक को प्रतिवर्ष---अथवा अन्य किसी पर्याय-क्रम से अन्य 
कालावधि तक---शासक (अथवा शासित ) पद को स्वीकार करना पड़ेगा । इस योजना 
के अनुसार (बारी बारी से) सब (नागरिक) शासन कर सकेंगे ; (पर यह होगा 
इस प्रकार) जैसे मानों चर्मकार और बढ़ई आपस में अपनी वृत्ति बदल लें और एक ही 
मानव-वर्ग सर्बदा के लिये चर्मकार और बढ़ई न बना रहे (प्रत्युत बारी बारी से सभी 
चमंकार और बढ़ई बन 'जायें) । वास्तव में, अधिक अच्छा तो यही होगा कि जिस 
नियम का अनुखण (विविध शिल्पों में किया जाता है---अर्थात्‌ बढ़ई अन्त तक बढ़ई 
ही बना रहता ) उसी का अनुसरण राजनीतिक समुदाय के संबंध में भी हो; स्पष्ट 
आशिशकोण के अनसार, यदि संभव हो तो, अधिक अच्छा यही होगा कि एक 
काश सवदा शासन करता रहे । परन्तु जहाँ सब नागरिकों की प्राकृतिक समानता 
काश किलप  संमव म हो--और साथ ही' न्‍्यायोत्रित भी तो यही है कि चाहे 
शासन कहना भला हो चाहे बुरा; सब नागरिक. इसमें भागीदार हों---सो यहाँ मरी 
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उपर्युक्त सिद्धान्त का अनुकरणं अथवा अधिक से अधिक उसके समीप पहुँचना इस प्रकार 
संभव हो सकता है कि बराबरीवाले व्यक्ति बारी बारी से शासनाधिकार पद से अवकाश 
ग्रहण करते रहें, और शासन-पद पर स्थिति के काल को छोड़कर, सब की स्थिति एक 
समान हो (अर्थात्‌ सब का पारस्परिक व्यवहार एक सा हो) । अर्थात्‌ इस प्रकार से, 
बारी बारी से कुछ लोग शासन करें और कुछ शासित हों, मानों वे कुछ समय के लिये 
(परस्पर एक समान न रहकर ) भिन्न व्यक्ति हो गये हों। इसी प्रकार जो लोग शासना- 
रूढ़े होते हैं उनमें भी परस्पर भेद रहता है, किसी को एक प्रकार का अधिकार-पद प्राप्त 
होता है, किसी को दूसरे प्रकार का (जिससे यह स्पष्ट सिद्ध हो गया कि प्रकार-भेद 
नगर-राज्य की संघटना के लिये परमावश्यक है) ।' 
उपर्युक्त विचारों से यह बात प्रत्यक्ष हो गई कि नगर प्रक्ृत्या उस अर्थ में एकीभूत 
नहीं होता जिस अर्थ में कुछ लोग उसको इकाई कहते हैं; और दूसरे यह भी स्पष्ट 
हो गया कि जिस बात को नगर की सबसे बड़ी भलाई कहा जाता है वह वास्तव में उसका 
विनाश है ।* परन्तु इतना तो निर्चयमेव कहा जा सकता है कि प्रत्येक वस्तु की भलाई 
तो वह होती है जो उसकी रक्षा करती है। फिर एक और दृष्टि-कोण से भी यह स्पष्ट 
सिद्ध किया जा सकता है कि नगर के अतिगामी एकीकरण की यह चेष्टा कोई अच्छी 
नीति नहीं है । गृहस्थी (अथवा कुटुम्ब) एक अकेले व्यक्ति की अपेक्षा अधिक आल्म- 
निर्भर है, एवं नगर गृहस्थी की अपेक्षा । पर नगर इस (पूर्ण आत्मनिर्भरता के) 
लक्ष्य को तभी प्राप्त कर सकता है और वास्तविक (नगर के) अस्तित्व को तभी 
लाभ कर सकता है जब कि नगर को संघटित करनेवाला समुदाय बढ़कर इतना बड़ा 
(और इतना विविध) हो जाय कि वास्तव में पूर्णतया आत्मनिर्भर हो सके । अतएव 
यदि अपेक्षाकृत अधिक आत्मनिर्भरता बांछनीय हो तो (यह मानना पड़ेगा ) कि एकता 
की स्वल्प मात्रा ही अधिक मात्रा की अपेक्षा अधिक इष्ट है । 


टिप्पणियाँ 
१. यहाँ अरिस्तू अपने गुरु प्लातोन के राज्य की एकता के सिद्धान्त का प्रत्याल्यान 
दो थुक्तिमों के आधार पर करता है। प्रयम तो प्लातोन यह सिद्ध नहीं कर सका कि 
एकता राज्य का समुचित उद्देश्य होना चाहिये; दूसरे जिन उपायों से इस एकता को 
प्राप्त करने की राय दो गयी है दे इसके लिये समुपयुक्त नहीं हे और स्वयं अपने में भो क्‍ 


ध्यवहायें नहीं हैं। क्‍ 
... २, शॉज़्य की एकता का सिद्धान्त प्लातोन की “आदहीं मगर-व्यवस्था” में पाँचती 


चुस्तक में आया है। देखो हिन्दी अनुवाद पृ० ३४२। 


हु ते 
ञ अरिस्तु के क्ते्‌ शजनीलि ॥ ००५ 
१ ३ द््‌ ४ पी] 
५ डे ध शै ४ है. 
दर + कक ६ . * ॥ 


. ३. राज्य और राजनीतिक बलों की आत्यन्तिकोी एकता को समय-ससय पर बड़ा 
बल दिया गया है । हमारे समय सें फ़ासिस्ट राष्ट्र राज्य को एकता एवं रूसी साम्यवादी 
दल अपनी दरूगत एकता पर बहुत ज़ोर देते रहे हें। श्रोल्वोविक दर तो अपनी उपभा 

“चट्टान (777000![077 ) से देना पसंद करता है। पर अरिस्तु को ऐसी एकता 
अभीष्ट नहीं है । 

४. नगर में विविधता होनी चाहिये। सगर-मिवासियों को कार्य-क्षमता विभिन्न 
प्रकार की होनी चाहिये जिससे उनके हारा किये जानेबाल कार्म परस्पर प्रकः बनकर 
सगर को पूर्णतया आत्सनिर्भर बना सकें। 

५, बैखो /ऐथिक्स” ५।५॥४ 

६. यद्यपि स्वतंत्र नागरिकों को स्थिति एक समान होती है तथापि जब अनलंत्र 
पद्धति के अनुसार उनमें आरी-बारी से कुछ शासन करते हूँ और अन्य शासित होते 
हैं तो उनमें प्रकार-भेद हो हो जाता है। फिर शासन-कार्थ के निभितत पदारूढ़ व्यक्तियों 
में भी भेद रहता है । इससे अरिस्त्‌ यह सिद्ध करता है कि राज्य को संघटना में 
विविधता परसावह्यक है । 


७. यदि एकता के सिद्धान्त को उसकी चरम-परिणति तक पहुँचाया जाय, तो 
निशजचयमेव परिजणास यहा होगा । अतएव अरिस्तु शाज्य का लक्ष्य एकता न मानकर 
आत्मनिर्भरता मानता है । एकता-संबंधी सिद्धान्तों के भयावह परिणामों को देखकर 
आजकल राजनीति के क्षेत्र में अनेकतावाद अथवा अहुसम॒दायवाद का भी प्रतिपादन 
किया जाने रूगा है । 


३ 
स्त्रियों और बच्चों के समानाधिकार की आलोचना 


दि यही मान लिया जाग्र कि एकता की अधिक से अधिक मात्रा प्राप्त 
कसी समाज के लियें सबसे अधिक हितकर है, तो भी, सब मनुष्यों के एक 


ौध प्‌ प्रक हो बर्तु के संबंध) में मम” (सेरा) तथा न म्रम! (मेरा नहीं) कहने भर 
पे! इस एकता की सिद्ध हुआ प्रदर्शित तहीं किया गया हैं, जब कि सॉकातेश के मतासूसपर 
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ऐसा कहना किसी राज्य की चरम एकता का चिह्न है। (कारण यह है कि) 
'सब' शब्द दृधर्थक है। यदि सब” का अर्थ हो 'एक एक करके सब व्यक्ति' तब तो 
स्थात्‌ सॉक्रातेस का लक्ष्य समधिक मात्रा में सिद्ध हो जाय ; (इस अर्थ के अनुसार ) 
प्रत्येक मनुष्य एक ही व्यक्ति को अपना पुत्र', एक ही व्यक्ति को अपनी 'पत्नी' कहेगा, 
और ऐसा ही अपनी धन-सम्पत्ति एवं अन्य उन सब वस्तुओं के विषय में कहेगा जो उसकी 
भागधेय है । परन्तु जो लोग स्त्रियों और बच्चों पर समान अधिकार रखनेवाले हैं 
वे सब' दाब्द का प्रयोग इस अर्थ में नहीं करेंगे; वे तो 'सब' का अर्थ करेंगे 'सब एक साथ 
मिलकर” न कि 'सब व्यक्तिश:”। सम्पत्ति के विषय में भी यह बात लागू होगी ; 
सब उसको मम (मेरी) कहेंगे पर उनका तात्पर्य होगा सामूहिक रूप में' ('संघश:) 
मेरी न कि व्यक्तिश: । इसलिए यह स्पष्ट है कि 'सब' शब्द के प्रयोग में कुछ न कुछ 
हेत्वाभास' है। उभय', विषम और सम' इत्यादि कुछ इसी प्रकार के शब्दों के 
समान यह सब" दब्द भी द्व्र्थक है एवं इसी दथर्थकता के कारण (न केवल व्यावहारिक 
जीवन में प्रत्युत) शास्त्रार्थों (+ विवेचनों ) में भी विवादपूर्ण तर्कयुक्तियों को उत्पन्न 
कर देता है । अतः यह जो सूत्र है कि सब मनुष्य एक साथ (एक ही वस्तु के संबंध ) में 
मम अथवा न मम कहें, यह व्यक्तिश:' वाले अर्थ में तो बड़ा अच्छा है परन्तु अव्यवहाय 
है और दूसरे 'सामूहिक' अर्थ में किसी भी प्रकार संगतिकरण (अथवा समन्वय ) की 
ओर ले जानेवाला नहीं है । 


इस सूत्र से इसके अतिरिक्त एक और हानि भी हो सकती है। जो वस्तु अधिकतम 
संख्यावाले मनुष्यों की सामान्य सम्पत्ति होती है उसकी सबसे कम चिन्ता की जाती 
है ।' जो वस्तु अपनी होती है मनुष्य उसकी चिन्ता बहुत किया करते हैं, जो सामान्य 
अधिकार की वस्तु होती है उसकी चिन्ता अपेक्षाकृत बहुत कम की जाती है ; अथवा 
उसकी चिन्ता वे उतनी ही करते हैं जितना उनका उससे व्यक्तिगत संबंध होता है । 
असावधानी का अन्य कोई कारण न होने पर भी सब कोई उस कर्तव्य की अवहेलना 
किया करते है जिसकी चिन्ता दूसरों को (भी ) करनी होती है ; जैसा कि गृह परिचारुकों 
में कभी कभी देखा जाता है कि सेवकों की अधिक संख्या कम संख्या से कम सहायक सिद्ध 
होती है । (प्लातोन के मतानुसार) प्रत्येक नागरिक के सहंख्रों पुत्र होंगे, पर दे 
'वयक्सिश: प्रत्येक नागरिक के अपने पुत्र नहीं होंगे । कोई भी पुत्र और भध्रत्येक पुंत्र 
सामान्य भाव से किसी भी और प्रत्येक पिता का पुत्र होगा, इसी कारण सब के हारा 
एक समान उसकी बहुत कम चिन्ता को जायगी। रे द 


१३८ अरिस्तु की राजनीति 


'फिर इस सिद्धान्त के विरुद्ध एक और आपत्ति यह भी है कि प्रत्येक नागरिक जब 
किसी सम्पन्न अथवा विपन्न बच्चे के संबंध में मेरा” शब्द का प्रयोग करेगा तो वह 
अंशत: ही ऐसा करेगा । . उसका यह तात्पयं नहीं होगा कि बच्चा पूर्णतया मेरा है, 
बल्कि यह होगा कि नागरिकों की सम्पूर्ण संख्या द्वारा निर्धारित अंश में ही वह बच्चा 
मेरा है। जब कोई यह कहेगा कि “वह लड़का मेरा है” अथवा “अमुकामुक का है” 
तो मेरा अथवा अमुकामुक का” इन शब्दों का संबंध समग्र नागरिकों की संख्या से 
होगा--सहसत्र तागरिकों से होगा अथवा जितनी भी नागरिकों की संख्या होगी उतनी 
ही संख्या से होगा । और इतने (अंश) में भी वह संशयाल ही बना रहेगा 
बयोंकि यह बात तो अज्ञात (अस्पष्ट ) ही रहेगी कि पुत्र वास्तव में किससे उत्पन्न हुआ 
था (और किससे नहीं ) अथवा उत्पन्न होकर जीवित भी रहा या नहीं । पर अधिक 
भली बात कौन सी है--क्या दो हजार अथवा दस हजार व्यक्तियों में से प्रत्येक का इस 
आंशिक अर्थ सें किसी बच्चे को मेरा' कहना अधिक अच्छा है, अथवा प्रत्येक का उस 
पुणार्थ में मेरा' कहना जिस अर्थ में यह शब्द इस समय सामान्यतया राष्ट्रों में व्यवहार 
में आ रहा है ? सामान्य रीति के अनुसार एक ही व्यक्ति एक मनुष्य के द्वारा अपना 
पुत्र कहा जाता है, उसी को दूसरा व्यक्ति अपना भाई,चचेरा भाई अथवा ज्ञातिबन्धु- 
अर्थात्‌ अपना अथवा अपने किसी संबंधी का विवाह के नाते से संबंधी मानता है 
तथा और कोई अन्य व्यक्ति उसी को अपना सगोत्र अथवा कब्रीलेवाला मानता है।' 


इस (सामान्य) प्रकार से किसी का वास्तविक चचेरा भाई होना (प्लातोनी पद्धति के 


अनुसार ) किसी के पुत्र होने की अपेक्षा कितना अधिक अच्छा है । और फिर (प्लातोनी 
थद्धत्ति के अनुसार भी तो ) कोई ऐसा उपाय संभव नहीं है जो भाइयों, लड़कों, पिलाओं 
और माताओं को स्वत: ही अपने संबंधियों को पहचानने से रोक सक॑ । बच्चों और 
माता-पिताओं में जो समानताएँ पाई जाती हैं उनके आधार पर वे अवश्य ही अपने 
पारस्परिक संबंध के विषय में अनुमान निकालते रहेंगे ।. पृथ्वी का परिभ्रमण करके 
उसका वृत्तान्त लिखनेवाले व्यक्तियों का कहना है कि वास्तविक जीवन में ऐसी घट- 
नाएँ सचमुच घटती-रहती हैं । उनके कथनानुसार उत्तरी लीबिया के कुछ निवासियों 
में स्त्रियाँ सामान्यगामिनी होती हैं' ; तथापि वहाँ उत्पन्न हुए बच्चे भी पिता के सादुइ्य 
'के आधार पर पहचानकर पृथक्‌ कर लिये जाते हैं। सच तो यह है कि कुछ स्त्रियाँ 
ही, होती हैं, जिनमें अन्य पशुओं की मादाओं--जैसे घोड़ियों और गायों--के समान 
पंतुतुल्य सनन्‍्द्ीत पैदा करने की प्रबल प्रवत्ति होती है.। 'फार्सालिया प्रदेश की “दिकदया 
( ल्‍-युयादात्री )” नामक घोड़ी इस तथ्य का एक अच्छा: उदाहरण! है.। द 





अरिस्त की शाणनीलि न 
टिप्परियों 


१. इस सूत्र का उल्लेख प्लातोन की आदश नगर-व्यवस्था' नामक पुस्तक के 
पाँचवें अध्याय में हुआ है। देखो हिन्दी अनुवाद पृु० ३४३। संसार में अधिकांश 
झगड़े संकृचित ममता के कारण होते हैं। ज्ञर, जोरू और ज़्ञमीन की ममता संसार की 
सब कलहीं की मल है। प्लातोन ने साम्यवाद' द्वारा इसका निराकरण करने का आदर 
प्रस्युत किया था। अरिस्तु यहाँ 'बच्छों और स्त्रियों पर समानाधिकार' के सिद्धान्त 
की आलोचना कर रहा है। इस विषय को भली भाँति समझने के लिये आदर्श नगर- 
व्यवस्था” के पाँचयें अध्याय से परिचित होना आवश्यक है । 


२. अरिस्तु यूरोप में तकंज्ञास्त्र का जन्मदाता माना जाता है। कुछ आलोचक 
उसको विद्वभर में तर्कशास्त्र का प्रथम लेखक मानते हैं । यहाँ वह कुछ शब्दों के संहित''* 
(१)]|]८८।।४८ और व्यष्टिश: --]>»577|20:५८ प्रयोगों के भेद को स्पष्ट कर 
रहा है । 


३. भारतवर्ष इस दिशा में अरिस्तु के समय के यूनान के समान है। हमारे देश 
में सार्वजनिक सम्पत्ति का बहुत दुरुषययोग किया जाता है । 


४. प्लातोन ने आदर्श नगर-व्यवस्था'में यह बतलाया है कि जो बच्चे निकम्से 
अथवा अक्षम उत्पन्न हों उनको दूर कर दिया' ( --नष्ट कर विया ? ) जाना चाहिये ।. 


५. अरिस्तु का तात्पर्य यह है कि सामान्यतया नागरिकों के प्राकृतिक संबंध सनुष्यों 
के जीवन को अपनो सुस्पष्ट बहुविधता के कारण सम्पन्न बनाने सें सहायक होते हूँ 
स्वभाविक संबंध सुनिश्चित, सीमित और सान्द्र होते हें। पर प्लातोनी पद्धति के संबंध 
अनिश्चितत एवं सान्द्रताहीन होंगे। उनसे मनुष्य का जीवन भावशून्य और वर्णशून्ध 
हो जायगा। रूस का बोल्शेविक साम्यवाद भी इस दिश्षा में प्लातोन की पद्धति को 
स्वीकार नहीं कर सका। 


६. यह कथन संभवतया हेरोदोतस के आधार पर आश्चित है। पर पश्चात्कालीन 
खोज के अनसार यह कथन ठीक नहीं है। लीबिया निबासोी प्रायः एकग्रामी थे, स्त्रियाँ 
भी पुरुष भी । मूल पुस्तक फा कथन अपवाद स्वरूप भले ही घटित हुआ हो, 
सामूहिक रूप में ऐसा नहीं था। 


७. इस घोड़ी को यथादात्री इसलिये कहा जाता था कि इसका सम्पर्क (सहबास) 
जेंसे नर से होता था, यह वैसा ही बच्चा देशी थी।.. | + 


१४० ... अ्रिस्तु की राजनीति 
४ 
पूत्तं विषय की और आलोचना 


इतना ही नहीं, प्रत्युत इस स्त्रियों और बच्चों के समानाधिकार के नियम में 
इससे भी बढ़कर अन्य कुछ ऐसी कठिनाइयाँ हैं, जिनका किसी भी अ्रकार की साव- 
धानी से सामना करना इस प्रकार के समाज-निर्माताओं के लिये सरल काम नहीं होगा । 
उदाहरण के लिये हम जान-बूझकर (तथा अनजाने में भी ) किये हुए प्रह्मरों, हत्याओं, 
लड़ाई एवं निन्‍दा ( >> गाली-गलौज ) को ले सकते हैं। यह सब ऐसे अपराध हैं कि जो 
. पिता माता अथवा निकट संबंधियों के प्रति किये जाने पर प्राकृतिक (सहज ) श्रद्धा 
की भावना को भंग करते हैं, पर जब उपर्युक्त संबंध न रखनेवाले व्यक्तियों के प्रति 
किये जाते हैं तो उतने अपावन नहीं होते। और फिर (संबंध का ) ज्ञान रहने की अपेक्षा 
उसके विषय में अनजान रहने पर यह अपराध अवद्य ही अधिक घटित होंगे ; 
तथा जानकारी में घटित होने पर ऐसे अपराधों का रीतिविहित प्रायश्चित्त संभव है, 
परन्तु अनजाने में हो जाने पर तो कुछ भी नहीं किया जा सकता। फिर यह भी कितनी 
अनोखी (अथवा असंगत ) बात है कि बच्चों को सबकी सामान्य सन्‍्तान बना देने के 
पश्चात्‌ (सॉक्रातेस) अधिक आयुवाले प्रेमियों को उन बच्चों के साथ कायिक संभोग 
मात्र से तो रोके, परन्तु (संबंध के अज्ञान के कारण यों ही हो जानेवाले) पिता के 
पुत्र के साथ, एवं भाई के भाई के साथ प्रणय एवं आंतरंग्य को बाधित न करे । पिता 
एवं पुत्र तथा भाई और भाई की प्रीति एवं अंतरंगता से बढ़कर अशोभन बात और 
कुछ हो ही नहीं सकती ; क्योंकि समागम के बिना भी तो इस प्रकार का प्रेम अनुचित है । 
फिर यह भी अनोखी बात है कि बह तज्जनित आनन्द की अतिषय उत्कटता के 
एक-मात्र कारण के आधार पर (पुरुष) प्रेमियों के कायिंक समागम का तो निषेध 
(>- वर्जन ) कर दे, पर इस बात में उसको कुछ अन्तर न प्रतीत ही कि प्रेमी पिता पुत्र 
हैं. अथवा भाई भाई. है । द 


स्त्रियों और बच्चों पर सबका समानाधिकार (शासन करनेवाले) राष्ट्र-रक्षकों 
की अपेक्षा (शासित होनेवाले) किसानों के लिये उपयुक्त अतीत होता है 
बच्कों ज्नौर रित्रयों पर समानाधिकार होने पर पारस्परिक प्रेमभाव अमेक्षाकृत कम हो 
जाता है, तथा इसकिए कि शासित रोग आश्ाकारी बने रहें और काम्तिन कर क 
ऐसा ही होना भी चाहिये। सामान्यतंयां प्लातोन की इस व्यवस्था कह आर्िणार 


अरिस्तू भी राजमोति १४१ 


अवश्य ही उस परिणाम के नितान्त विपरीत होगा जो भले प्रकार से विहित और 
व्यवस्थित कानूनों से उत्पन्न होना चाहिये, (इतना ही नहीं) प्रत्युत उस उद्देश्य के भी 
विरुद्ध होगा जिसके लिये सॉक्रातेस के अनुसार बच्चों और स्त्रियों के विषय में इस नियम 
का विधान होना चाहिये । मेत्रीभावना को (नगर-) राष्ट्रों के लिये सबसे अधिक 
हितकर माना जाता है, क्योंकि बह नागरिक कलह से राष्ट्र की रक्षा का सर्वोत्तम साधन 
है। नगर की एकता की प्रशंसा तो स्वयं सॉक्रातेस भी बहुत अधिक करता है, एवं 
उस एकता को सामान्यतया (ही नहीं प्रत्युत) उसके द्वारा (विशिष्टतया स्पष्ट रूप से) 
मैत्री-भावना का ही परिणाम माना गया है। यह एकता, जिसकी वह इतनी प्रशंसा 
करता है ठीक उन प्रेमियों की एकता के समान होगी जिसका वर्णन प्लातोन के सिम्पो- 
सियन्‌ नामक संवाद के प्रेम के प्रकरण में है तथा जिसमें अरिस्तॉफनेस को उन दो 
प्रेमियों का वर्णन करते प्रदर्शित किया गया है जो प्रेमातिरेक के कारण एक साथ मिलकर 
'एकीभूत हो जाना --दोनों दो के स्थान पर एक हो जाना चाहते थे । इस प्रेमातिशय का 
परिणाम अवश्यमेव उन प्रेमियों के पक्ष में या तो दोनों का एक नई सत्ता में विलय अथवा 
उनमें से एक का दूसरे में विलय होना चाहिये ।* पर जिस (नगर-) राष्ट्र में स्त्रियों 
और बच्चों पर सबका समानाधिकार होगा वहाँ (इसके बिलकुल विपरीत) प्रेम पतला 
पानी हो जायगा और निश्वय ही पिता पुत्र को मेरे बेटे और पुत्र पिता को मेरे पिता' 
नहीं कहेगा । जिस प्रकार थोड़ी-सी मधुर मदिरा बहुत अधिक जल के साथ मिलकर 
स्वादरहित घोल बन जाती है इसी प्रकार ऐसे समाज में भी इन (पिता, पुत्र आदि ) 
नामों द्वारा सूचित कौटुम्बिक भावना भी अवश्य ही शिथिल ( --नष्टप्राय ) हो जायगी, 
क्योंकि कोई कारण नहीं होगा कि पिता पुत्र के प्रति पुत्र जैसा, पुत्र पिता के प्रति पिता 
जैसा अथवा भाई भाई के प्रति भाई जसा व्यवहार करे । किसी वस्तु की ओर मनुष्यों 
को सगा और प्रेमप्रवण बनानेवाली दो बातें हैं--एक तो यह भावना कि वह वस्तु 
अपनी निज की है, दूसरी यह कि वह वस्तु प्रिय है। इस प्रकार की नगर-व्यवस्था में 
(जहाँ स्त्रियों और बच्चों पर सबका समानाधिकार हो) दोनों में से एक भी भावना 
नहीं रह सकती । 
फिर एक बड़ी कठिनाई प्लातोन द्वारा निर्धारित बच्चों की कुलान्तरीकरण' 
की योजना के संबंध में भी उत्पन्न होती है, जिसके अनुसार किसानों और कारीगरों 
की कोटि में (जाति में) पैदा होनेवाले बच्चे (उच्च गुणों से युक्त होने पर) रक्षकों 
की जांति में तथा रक्षकों की कोटि के बच्चे (निम्न प्रकार के गुणों से युक्त होने पर ) 
सिबली कोटियों (5-जातियों) में बदरक देते का आदेश है । वास्तव में गह कुर- 
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परिवरतंन करना एक झंझट ही होगा । इन बच्चों को देनेवालों तथा स्थानान्तरित करने- 
बालों को यह ज्ञान अवश्य रहेगा ही कि कौन से बच्चों को किनके प्रास स्थानानतरित 
किया गया है। इसके साथ ही पूर्व-कथित सब बुराइयाँ, यथा, आक्रमणात्मक प्रहार, 
अनुचित प्रेम, हत्याएँ इत्यादि इस अदलाबदली की योजना के संबंध में और अधिक 
उत्पन्न होंगी । क्‍योंकि जो (रक्षकों की जाति में से) नीची जातियों में बदल दिये गये 
हैं, अथवा जिनको (नीची जातियों में से बदलकर ) रक्षकों के मध्य में स्थान दे दिया 
गया है, वे जिन वर्गों को छोड़कर आये हैं (यद्यपि उनका उनके साथ वास्तविक 
नाता होगा तथापि ) वे उनको भाई, बच्चा, पिता और माता इत्यादि शब्दों से संबोधित 
नहीं कर सकेंगे । इस प्रकार उनके प्रति कोई उपर्युक्त अपराध करने में बिलकुल 
बाधा नहीं रह जायेगी ।॥* 


स्त्रियों और बच्चों के समानाधिकार के संबंध में हमारा यही निश्चय है। 


टिप्परियोँ 


१. यूनानी समाज में यह अप्राकृतिक संबंध प्रचलित था। प्लासोन ने अपनी 
“आददों नगर-व्यवस्था” नासक रखना सें इसको रोक-थास का उपदेश किया था। 

२. इस समग्र अनुच्छेद से यह पता चलता है कि प्लातोन और अरिस्तु के समय में 
यूनानी समाज में अप्राकृतिक यौन-संबंध बढ़ता जा रहा था तथा नोति-शास्त्र-प्रणेता 
उसको बुरा समझते थे। 

३. सॉकातेस का लक्य था राष्ट्र में एकता को भावना को दृढ़ करना। इसके 
लिये उसने “आवश्यं नयर-व्यवस्था' में स्त्रियों और बच्चों पर समानाधिकार का. प्रति- 
पादन किया था। अरिस्तू के सत में इसका परिणाम उपयुक्त रूक्य का विरोधी होगा । 

४. सिम्पासियन नामक संबाद प्लातोन की छोटो किन्तु सुविस्यात रचना है। 
इसका वियय प्रेम, संत्री एवं सुन्दरता है । इसमें एक प्रीतिभोज का वर्णन है जिससें 
होनेवाले भाषणों में प्रेम तत्व का प्रतिपादन किया गया है। इसका सार है सर्वोत्तम 
आवशों के प्रति उत्कट उत्साह को भावना तथा उसकी प्राप्ति के लिए आत्सअलिदान 
युर्वक भक्ति-प्रदर्दात । इसो आदर्श भक्ति को अफ़रूतुनी प्रेम 7]90077८ [.,07८ 
कहा जाता है।. 

५. इस प्रकार के प्रेमियों का वर्णन यबन एवं भारतीय पं. राणिक कथाओं में मिलता 
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साल्माकिस दोनों सिलकर एक हो गये थे। भारतीय देवताओं में तो शंकर अर्धनारोइ्बर 
के नाम से प्रसिद्ध हें ही। 

६- प्लातोन ने आदर्श नगर-व्यवस्था में जिस जाति-प्रया का प्रतिपादन किया है 
'उसकी विशेषताओं को स्थायित्व प्रदान करने के लिये उसने यह नियम बनाया कि यदि 
रक्षकों की जाति में ऐसे बच्चे उत्पन्न हों जो निचली जाति के लक्षणोंवाले हों तो उनको 
निचली जाति में भेज देना चाहिये और यदि निचली जातियों में उच्च जाति के लक्षणों 
वाले बारूक पेदा हो जायें तो उनको उच्च जाति में अन्तर्भुक्त कर देना चाहिये। दूसरे 
शब्दों में कह सकते हें कि प्लातोन को गुण एवं कर्म के विभाग के अनसार जातिप्रथा 
सान्‍्य थी। प्रो० उर्बोक ने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है प्लातोन के विचार भार- 
तोय वर्ण-व्यवस्था से प्रभावित हुए थे । 

७. अरिस्तु के मत में स्थानानतरित बच्चों में स्वाभाविक पितश्रद्धा का भाव शन्य 
के बराबर होगा। इस वर्णसंकरता के कारण नगर में एकता की भावना और भी घट 
जायेगी एवं सॉक्रातेस (प्लातोन) का उद्देश्य सिद्ध नहीं होगा । 

पर इस विषय में विद्येष द्रष्टव्य बात यह है कि स्त्रियों एवं बच्चों पर समानाधि- 
कार के सिद्धान्त को प्लातोन ने केवल रक्षकों एवं शासकों के लिये प्रतिपादित किया था। 
ज्ञन, ज़र, ज़मीन--कामिनो, कांचन एवं धरित्री-सारी ऐहिक करूहों की मूल हें। 
प्लातोन जानता था कि इन चट्टानों से टकराकर नागरिकता को नाव ड्बती रहो है 
अतएब उसने कामिनी और कांचन के साम्यवाद को शासकों के मध्य सें प्रवत्तित करना 
चाहा। पर यह समस्या चिरन्तन है और हम आज भो इसके समाधान से काफ़ी दूर 
हैं। इस विषय में प्लातोन के विचारों से पूर्णतया अवगत होने के लिये उसकी 'आदहों 
नगर-ध्यवस्था” नामक पुस्तक को पढ़ना चाहिये। यह समझना भारी भूल होगी 
कि प्लातोन ने इस सिद्धान्त द्वारा रक्षकों की उच्छु खलता का प्रतिपादन किया है; 
इसके विपरीत रक्षकों का जीवन नेष्ठिक ब्रह्मचारियों की चर्चा से अधिक मेल रखने- 
यारूा प्रतीत होगा । 


७ 
सम्पत्ति के समानाधिकार की आलोचना 


इसके पश्चात्‌ अब सम्पत्ति! के विषय में विचार करना है। जिनको श्रेष्ठ नगर 
की नायरिकता को प्राप्त करना हो वे इस विषय में किस पद्धति को स्वीकार करें ? 
झम्पत्ति को सबके समानाध्िकार की वस्तु होता है या तहीं. १ इस प्रश्न, पर बच्चों 
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एवं स्त्रियों के समानाधिकारवाले नियम से पृथक्‌ स्वतंत्र रूप से विचार किया जा सकता 
है । यह मानते हुए भी कि आजकल की सर्वेव्यापी रीति के अनुसार स्त्रियों और बच्चों 
का संबंध व्यक्तियों से ही रहे' सम्पत्ति का प्रइदन तो विचार करने के लिये बना ही रहता 
है (जो इस प्रकार है) कि क्या उस ( --सम्पत्ति) का सामान्य स्वामित्व और उपयोग' 
अपेक्षाकृत अधिक अच्छा नहीं है ? (इस विषय में तीन विकल्प संभव हैं) । प्रथम-- 
भूखंड पृथक पृथक व्यक्तियों की सम्पत्ति रहें, परन्तु उनकी उपज सबके उपभोग के 
लिये एक सार्वजनिक भंडार में एकत्रित की जाय ( जैसा कि कुछ जातियों में किया जाता 
है) ; इसके विपरीत दूसरा विकल्प यह है कि--भूमि पर सबका समान अधिकार हो, 
एवं खेती भी सम्मिलित रूप से की जाय, पर उपज को व्यक्तिगत उपभोग के लिये 
बाँट दिया जाय (कहते हैं कि कुछ बर्बर जातियों में यह द्वितीय प्रकार की विभाजन- 
पद्धति प्रचलित है) । तीसरा विकल्प यह है कि भूमि और भूमि की उपज (अर्थात्‌ 
स्वामित्व और उपयोग) दोनों ही समान रूप से सब की सम्पत्ति हों ।' 


जब भूमि पर कृषि करनेवाला मनुष्य वर्ग उस भूमि के स्वामी नागरिकों से भिन्न 
होता है (अर्थात्‌ जब कि किसानी करनेवाली जनता बँधुआ या दास होती है) तब तो 
स्थिति और ही होती है और समस्या भी सरल होती है, परन्तु भूमि का स्वामित्व रखने- 
वाले नागरिक स्वयं जब किसानी भी करते हैं तब सम्पत्ति के स्वामित्व का प्रश्न 
पूरा असन्तोष उत्पन्न करता ही है। यदि प्राप्ति और परिश्रम में उनका भाग समान 
नहीं हुआ तो जिनको परिश्रम अधिक करना पड़ा और प्राप्ति कम हुई वे थोड़े 
परिश्रम से अधिक पानेवालों के विरुद्ध अवश्य ही दोषारोपण करेंगे । सामान्यतया यह 
सच है कि मनुष्यों के एक साथ रहने और सब प्रकार के मानवीय संबंधों को परस्पर 
समान रूप से बरतने में योंही कठिनाइयाँ आती हैं पर जब मामला सम्पत्ति का होता है 
तब कठिनाइयाँ भी विशेष हो जाती हैं । इस विषय का एक अच्छा उदाहरण सहयात्रियों 
की साझ्षेदारियां हैं; बिलकुल मामूली सी बातों पर वे झगड़ने लग जाते हैं एवं छोटे 
छोटे श्रसंगों पर बिगड़ खड़े होते हैं । यही बात नौकर-चाकरों के विषय में भी लागू 
होती है ; हमारी प्रवृत्ति उन्हीं से अधिक अप्रसन्न होने की होती है, जिनके साथ प्रतिदिन 
के कार्य जाल में हमारा संपक सबसे अधिक होता है । द 


धन-सम्पत्ति पर जो सबका समानाधिकार है; उसमें यह तथा ऐसी ही वूसरी भी 
अनेकों कठिनाइयाँ हैं। यदि आजकल की (व्यक्तिगत अधिकार की) व्यवस्था को 
(अच्छी सामाजिक) प्रंधांगों एवं राजनीतिक) मियमं-विधियों से संजा+संबार” दिंवों 
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जाय तो इतने से कोई मामूली अन्तर नहीं पड़ेगा (प्रत्युत) स्थिति बहुत कुछ सुधर 
जायगी ) और इसमें दोनों प्रकार की व्यवस्थाओं की भलाइयों का समावेश हो जायगा । 
अर्थात्‌ आर्थिक साम्यवाद और व्यक्तिगत साम्पत्तिक अधिकार दोनों ही प्रकार की 
व्यवस्थाओं के गुण इसमें उपलब्ध हो सकेंगे । (यह आदर्श स्थिति होगी) ; क्योंकि 
सामान्यरूपेण तो सम्पत्ति पर व्यक्ति का ही अधिकार होना चाहिये । हाँ, एक दिशा 
में (अर्थात्‌ उसके उपयोग की दिश्ञा में) उस पर सबका अधिकार होना ठीक है । जब 
प्रत्येक व्यक्ति के अपने व्यक्तिगत स्वार्थ का क्षेत्र (घेरा ) अलग होता है तो पारस्परिक 
कलह का एक मुख्य कारण दूर हो जाता है, और क्‍योंकि प्रत्येक व्यक्ति यह देखता है 
कि वह अपने निजी कार्य में लगा हुआ है, अतः कार्य की भी खूब उन्नति होती है । 
इसके साथ ही इस व्यवस्था के अनुसार सद्वृत्ति के कारण प्रत्येक की सम्पत्ति उस 
लोकोक्ति की भावना में सब के उपयोग के निमित्त होगी जिसमें यह कहा गया है कि 
मित्रों के मध्य में (प्रत्येक की सम्पत्ति) सब की सम्पत्ति होती है। इस समय भी इस 
प्रथा के कुछ रेखाचिन्ह कतिपय नगर-राष्ट्रों में उपलब्ध होते हैं जो यह सूचित करते हैं 
कि यह असंभव नहीं है, प्रत्युत सुब्यवस्थित राष्ट्रों में तो इसके कुछ तत्त्व विशेष रूप से 
विद्यमान हैं ही तथा अन्य तत्त्वों को बढ़ाया जा सकता है। इन नगरों में प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी सम्पत्ति का स्वामी है, पर जब उपयोग का प्रसंग आता है तो वह उसका एक अंश 
अपने मित्रों के लिये उपलब्ध कर देता है, एवं कुछ अन्य अंश सभी नागरिकों के सामान्य 
उपयोग के लिये लगा देता है । उदाहरग के लिये लाकैदायमॉन्‌ (स्पार्टा) के निवासी 
एक दूसरे के दासों का इस प्रकार उपयोग करते हैं मानो वे उनके अपने (दास) हों ; 

इसी प्रकार वे घोड़ों और कुत्तों को भी काम में लाते हैं ; यदि यात्रा करते समय उनको 
संबल का अभाव हो जाता है तो वे देहात में (अन्य नागरिकों के ) खेतों में से उसको 
ग्रहण कर लेते है । इस विवेचन से यह स्पष्ट है कि सम्पत्ति का स्वामित्वठ यक्तिगत 
तथा उपयोग सार्वजनिक होना अपेक्षाकृत अधिक अच्छा है, एवं विधि-निर्माता का 
अपना विह्िष्ट कार्य यह है कि वह मनुष्यों को सम्पत्ति संबंधी प्रवृत्ति को इस 
प्रकार बनाये । 


फिर इसके अतिरिक्त आनन्द के विषय में विचार कर लेना चाहिये । जब कोई 
मनुष्य. किसी वस्तु को अपना समझता है तो उसके आनन्द में (ऐसा समझने से ) कितना 
अकथनीय अन्तर पड़ जाता है ; क्योंकि 'भ्रत्येक व्यक्ति में जो अपने प्रति (एवं अपने से 
संबंध रखनेवाले के प्रति) प्रेम की भावना पाई जाती है वह व्यर्थ की भावना नहीं है 
प्त्युत स्वाभाविक है । स्वार्थ-सभावना की तो निन्‍दा ही उचित है पर जिस स्वार्थ-भावना 
जे के क्‍ क्‍ ः 
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की निन्‍दा की जानी चाहिये वह सामान्य आस्मप्रेम नहीं है, प्रत्युत अत्युत्कट आत्मप्रेम 
है, बैसा ही उत्कट प्रेम जैसा कि कंजूस व्यक्ति को धन के प्रति होता है; अन्यथा तो 
(धन इत्यादि ) वस्तुओं के प्रति सामान्य प्रेम समधिक रूप में सभी में पाया जाता है ।' 
और फिर मित्रों, अतिथि-अभ्यागतों अथवा साथियों के प्रति दया और सहायता करने 
से भी अत्यधिक आनन्द प्राप्त होता है और यह सब तभी संभव होता है जब किसी के 
पास अपनी सम्पत्ति होती है। (नगर-) राष्ट्र की अतिशय एकता की व्यवस्था से यह 
सब आनन्द संभव नहीं रहते, तथा इनके अतिरिक्त दो सद्गणों की प्रवृत्तियों का भी 
इससे संथा लोप हो जाता है । प्रथम सदगण है स्त्रियों के प्रति संयम' (क्योंकि संयम 
के कारण परस्त्रीगमन से विरत रहना शोभन ( >>सदाचार का) कार्य है) ; दूसरा 
सद्गुण है धनादि के उपयोग में उदारता । (जब राष्ट्र में अत्यधिक एकता की व्यवस्था 
के कारण सब वस्तुओं पर सबका समान अधिकार होगा ) तब न तो कोई उदारता का 
उदाहरण उपस्थित कर सकेगा और न कोई उदारता का कार्य ही कर सकेगा, क्योंकि 
धन-सम्पत्ति का उपयोग ही उदारता का काम होता है । 


प्लेटो के द्वारा प्रस्तुत इस प्रकार की नियम-व्यवस्था बाहर से देखने में आकर्षक 
प्रतीत होती है तथा जनकल्याणकारी जैसी दिखलाई देती है। सुननेवाले इसको 
प्रसन्नतापूर्वक स्वीकार कर लेते हैं, वे सोचते हैं कि (इस प्रकार की नियम-व्यवस्था से ) 
प्रत्येक व्यक्ति अन्य प्रत्येक व्यक्ति के प्रति आइचर्यजनक बन्धुत्वभाव का अनुभव करने 
लगेगा; विशेषकर उनका ऐसा विचार इसलिए होता है, क्योंकि पारस्परिक ठहरावों के 
संबंध में होनेवाले अभियोग, झूठे साक्ष्य के संबंध में दण्ड-निर्णय, धनवानों की चापलूसी 
इत्यादि जैसी बुराइयाँ (जिनकी निन्‍दा की जाती है तथा जो आजकल की सामान्य 
वर्तमान शासन-व्यवस्थाओं में पाई जाती हैं) इसीलिए पाई जाती हैं क्योंकि सम्पत्ति पर 
सबका सामान्य अधिकार नहीं है । तथापि इनमें से कोई भी बुराई सम्पत्ति पर सामान्य 
अधिकार के अभाव के कारण उत्पन्न नहीं होती, किन्तु वे (मानव-स्वभाव की ) दुष्टता 
से उत्पन्न होती हैं। वास्तव में देखा तो यह जाता है कि जिनका संपत्ति पर समान 
अधिकार होता है और जो उसके प्रबंध में भागीदार होते हैं, ऐसे व्यक्तियों को हम उनकी 
अपेक्षा अधिक भेदभावपूर्ण और परस्पर झगड़ते हुए पाते हैं, जो कि सम्पत्ति पर पृथक्‌ 
व्यक्तिगत अधिकार रखते हैं, यद्यपि उन लोगों की संख्या जो कि सम्पत्ति पर सामान्य 
अधिकार के कारण एक दूसरे से मतभेद रखते और झगड़ते हैं हमको उन बहुतों के समूह 
की अपेक्षा बहुत थोड़ी मालूम पड़ती है जो सम्पत्ति पर पृथक व्यक्तिगत अधिकार 
रखते है। 
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और फिर हमको केवल उन बुराइयों का ही विचार करना उचित नहीं है, जिनसे 
मनुष्य सम्पत्ति के साव॑जनिक सामान्य अधिकारगत होने पर बच जायेगे, प्रत्युत उन 
सुख-सुविधाओं का भी आकलन करना चाहिये जिनसे वे वंचित रहेंगे । उनको जो 
जीवन-यापन करना पड़ेगा वह नितान्त अशक्य प्रतीत होता है । सॉक्रातेस जिस हेत्वा- 
भास (अथवा श्रान्ति) में पड़ गया है उसका कारण (एकता के स्वरूप की ) उस धारणा 
को माना जाना चाहिये जो ठीक नहीं हैं। एकता तो किसी भी प्रकार (दोनों में ही ) 
होनी चाहिये--परिवार में भी और पुर में भी--पर सब बातों में नहीं ( कुछ ही बातों में 
होनी चाहिये) । एकता की ओर बढ़ते जाने की प्रक्रिया में एक स्थिति ऐसी आती है 
कि जिस पर पहुँचकर नगर नगर ही नहीं रह जाता; और इससे कुछ ही घटकर 
एक स्थिति ऐसी है कि जिसमें नगर-राष्ट्र राष्ट्र चाहे बना रहे पर सारस्वरूप के खो बेठने 
के समीप पहुँच जाता है, और इस प्रकार एक घटिया राष्ट्र बन जाता है । यह इसी 
प्रकार से होता है मानो स्वर-संगीत बढ़कर एक स्वरता का अथवा ताल एकपदता 
(या एकगणता ) का रूप धारण कर ले। पर वास्तव में तो (जैसा कि पहले कहा 
जा चुका है) नगर अनेकतामय होता है, एवं शिक्षा के उपाय द्वारा उनको समाज और 
एकता का रूप दिया जाता है। अतएवं यह बड़ी अनोखी सी बात है कि जो व्यक्ति 
एक शिक्षा-विधि का प्रचछन करने का विचार रखता है, तथा यह मानता है कि इसके 
द्वारा नगर (-राष्ट्र ) को श्रेष्ठता की प्राप्ति होगी, वह यह समझे कि वह उपर्युक्त उपायों 
द्वारा सीधे मार्ग में प्रवत्त कर रहा है, (अथवा कर सकता है), पर सामाजिक रीतियों, 
बौद्धिक संस्कार तथा विधि-निर्माण के उपायों द्वारा नहीं---जैसे उपाय लाकैदायमौन्‌ 
(स्पार्टा) और कज्ेते में पाये जाते हैं, जहाँ कि सहभोज के नियम के रूप में नियमनिर्माता 
ने सम्पत्ति को सबके लिये उपयोगी बनाकर समानाधिकारगत कर दिया है। 


एक बात और भी है जिसकी उपेक्षा हमको नहीं करनी चाहिये, और वह है बीते 
हुए युगों के अनुभवों की शिक्षा । हमको उस सुदीर्घ अतीत और प्रभूत वर्षगणना को 
ध्यान देना ही चाहिये जिसमें यह सब बातें (जिनको प्लातोन नये आविष्कार के रूप में 
प्रस्तुत करता है ) यदि वास्तव में अच्छी होतीं तो अज्ञात न रह जातीं। लगभग सभी 
बातों का आविष्कार हो चुका है, यद्यपि उनमें से कुछ का संयोजन नहीं हो पाया है 
तथा कुछ ज्ञात होते हुए भी उपयोग में नहीं आ सकी है । यदि प्लातोन द्वारा प्रस्तावित 
जैसे शासन विधान को कोई वास्तविक व्यवहार में निर्मित “ होते देख पाता तो इस विषय 
पर बहुत अधिक प्रकाश पड़ता | नगर के घटकों को एक ओर सहभोज-समितियों में, 
लंथा दूसरी ओर बिरादरियों और कबीलों (गणों) में बिना बाँटे और विभक्‍त किये 
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नगर-राष्ट्र का निर्माण संभव होगा ही नहीं । (इस प्रकार नगर का विविध वर्गों में 
विभकत होना तो सामान्य सी बात हुई) अतः प्लातोन के नियम निर्माण की एकमात्र 
विशेषता यही निकली कि रक्षकों के लिये खेती करने का निषेध हो; और यह भी ऐसा 
नियम है जिसको लाकदायमौन्‌-निवासी कार्यरूप में अनुसरण करने का प्रयत्न पहले ही 
से करते रहे हैं। 


इतना ही नहीं, प्रत्युत समग्र योजना ही कठिनता से समझ में आनेवाली है । 
वास्तव में सॉक्रातेस ने यह नहीं बतलाया है कि इस योजना में विभिन्न (राष्ट्र-) घटकों 
की स्थिति क्या होगी ; और यह बतलाना सरल है भी नहीं । वे अधिकांश नागरिक 
ही, जो कि रक्षक नहीं हैं, लगभग समग्र नागरिक समुदाय स्वरूप होंगे। पर इनके 
विषय में कुछ भी स्पण्ट रूप से निर्धारित नहीं किया गया है। (यह नहीं बतलाया गया 
है कि) क्‍या इन (कृषकों ) का (रक्षकों के समान) सम्पत्ति पर समान अधिकार होगा 
अथवा वे व्यक्तिगत रूप में सम्पत्ति के स्वामी होंगे ? इसी प्रकार यह भी पता नहीं 
चलता कि स्त्रियों और बच्चों पर उनका सामान्य अधिकार होगा अथवा उनकी स्त्रियाँ 
और बच्चे पुथक्‌ पृथक व्यक्तियों के अधिकार में रहेंगे ? ' (इन प्रदनों के उत्तर में यदि 
प्रथम विकल्प को मारनें--अर्थात्‌ ) यदि उपर्युक्त पद्धति के अनुसार कृषकों में भी सब पर 
सबका अधिकार होना है ऐसा स्वीकार कर लें तो फिर वे रक्षकों से किस बात में भिन्न 
होंगे ? अथवा उन (रक्षकों ) के शासन के अधीन होने से उनको क्या लाभ होगा? अथवा, 
जब तक शासकवर्ग उनके प्रति बसा ही चतुरता का व्यवहार न करें जैसा कि जेते (द्वीप ) 
में होता है (जहाँ कि दासों और बंधुओं को भी वही सुविधाएँ प्राप्त हैं, जो कि शासकों 
को प्राप्त हैं, केवल व्यायाम करने और हास्त्र धारण की आज्ञा उनको नहीं है) तब तक 
वे क्या समझकर उन (रक्षकों) का श्ासनाधिकार स्वीकार करेंगे ? यदि दूसरे विकल्प 
को लें,--अर्थात्‌ यदि क्ृषकों'के वर्ग में विवाह और सम्पत्ति की प्रथा बैसी ही रहे जैसी कि 
वह वास्तव में अन्य नग्र-राष्ट्रों में है (प्रत्येक व्यक्ति का परिवार और. सम्पत्ति 
दूसरों से पृथक रहे )--तो प्रइन यह उठता है कि इस समाज का स्वरूप (अथवा) 
हक्तर क्र तो एक नगर में अनिवार्यतया दो नगर बन जायेंगे 
और यह दोनों परस्पर बिशिधी/होंगे । ऐसा प्रतीत होगा मानो रक्षक लोग नगर पर 









चौकीदारी करनेवाले सिह बना दिये गये हैं और कृषक, शिल्पी एवं दोष दूसरे छोग 
साधारण नागरिक । (#लशकार यदि कृषक इत्यादि लोगों में पृथक परिवार और 


सम्पत्ति को मान लिया गयी तो) वे सब विवाद, झगड़े और अन्य बुराइयाँ, जिनका अन्य 
नगरों में होना उसने वर्णन किया है, इस नगर के छोग़ों सें भी समानरूपेण उपलब्ध 


अरिस्तु की राजनीति १४९ 


होंगे । यह सच है कि सॉक्रातेस ने कहा है कि शिक्षा के कारण नागरिकों को. बहुत से 
नियमों की-( जैसे कि नगर को रक्षा के नियम, बाज़ार-हाट के. नियम, तथा इसी प्रकार 
के अन्य नियम )-आवश्यकता ही नहीं होगी, पर इसके साथ ही यह भी सच है कि बह 
शिक्षा का प्रबन्ध केवल रक्षकों के ही लिये करता है । फिर इससे भी आगे बढ़कर वह 
कृषकों को, अपनी उपज का एक भाग रक्षकों को कर रूप में प्रदान करने पर, भूमि पर 
अधिकार प्रदान करता है। इससे तो वह लोग ( स्पार्टा के ) हैलॉट' (थैस्सालिया 
के ) पनेस्तेइ तथा अन्य नगर-राष्ट्रों के कृषक दासों की अपेक्षा कहीं अधिक दुःशील, 
अहम्मन्यतापूर्ण और ढीठ हो जायगे | इसके अतिरिक्त उसने इस उपर्युक्त प्रइन 
के विषय में भी कुछ निर्णय नहीं किया है कि रक्षकों के समान ही निम्न वर्गों में भी 
स्त्रियों और बच्चों तथा सम्पत्ति पर सबका समानाधिकार होना चाहिये अथवा नहीं । 
इसी प्रकार इस प्रश्न से संबद्ध जो अन्य प्रश्न हैं,जेसे कि रक्षकों से भिन्न इन निम्न कोटि 
के लोगों की शासनपद्धति में स्थिति, उनकी शिक्षा का स्वरूप तथा उनके द्वारा पालन 
किये जानेवाले नियम, उनके विषय में भी उसने कोई बात निर्धारित नहीं को है । 
अतएब न तो इस बात का पता चला लेना कोई सरल काम है कि रक्षकों के साम्यवादी 
जीवन की रक्षा के लिये निम्न वर्गों के जीवन का गठन किस प्रकार का हो और न 
यह ऐसी बात है जिसका महत्त्व ( किसी प्रकार ) कम हो ( अथवा जिसके कारण 
मामूली-सा अन्तर पड़ता हो । ) 


और फिर यदि अन्तिम विकल्प के रूप में (सॉक्रातेस ) स्त्रियों को तो स्वंसाधारण 
की सम्पत्ति बना दे और सम्पत्ति को व्यक्तिगत अधिकार में रहने दे, तो ऐसी अवस्था में 
जब कि पुरुष खेतों की देखभाल करते होंगे, घरों की सार-सम्हाल कौन करेगा ? 
और यदि क्रषकों की सम्पत्ति और स्त्रियों पर सबका सामान्य (समान) अधिकार हो 
तो भी (घरों का) क्‍या होगा ? यह बात भी बड़ी अनोखी सी लगती है कि पशु-जगत्‌ 
के सादृश्य को लेकर यह कहना कि स्त्रियों को उन्हीं कार्यों का अभ्यास करना चाहिये 
जिनका कि पुरुष करते हैं; क्योंकि पशुओं को गृहस्थी का प्रबन्ध तो नहीं करना पड़ता । 


लथा सॉक्रातेसू जिस हासन-प्रणारी की स्थापना करना चाहता है बह भी अस्थिर 
ही. है, क्योंकि वह तो सबबदा के लिये एक ही वर्ग को शासक बना देना चाहता है (और 
इस प्रकार “बारी बारी से शासक और शासित होने” के स्वस्थ सिद्धान्त का विरोध 
करता है।) यह पद्धति तो उन लोगों तक में विप्लल ( *विक्षोभ) का कारण बन 
जानी चाहिये जिनकी कोई विशेष हैसियत नहीं है, तो फिर जो व्यक्ति उत्साहपर्णे' 


१५० अरिस्स्‌ की शाजनीसि 


स्वभाववाले और योद्धाओं की वृत्तिवाले हैं उनमें तो ऐसा और भी अधिक होगा । उसके 
एक ही वर्ग को स्थायी रूप से शासक बनाने की अनिवार्यता का कारण बिलकुल स्पष्ट 
है । जिस सुवर्ण का मिश्रण ईश्वर द्वारा (कुछ उत्तम) मनुष्यों की आत्मा में किया 
जाता है (--जिसके कारण वह शासक बनने की योग्यता प्राप्त करते हैं) वह ऐसा 
नही है कि कभी एक मानव-समह में पाया जाय और कभी दूसरे में ; वह तो सबेदा 
एक ही मानव-वर्ग में रहता है। उसने कहा है कि ईश्वर जन्म के समय से ही कुछ 
व्यक्तियों की रचना में सुवर्ण का मिश्रण करता है और कुछ की रचना में रजत का; 
तथा जिनको शिल्पकार और कृषक बनना है उनकी संघटना में वह पीतरू और लोहा 
मिला देता है।' 


(फिर उसकी व्याख्या में एक विप्रतिपत्ति यह है कि) एक ओर तो वह (नगर-) 
रक्षकों को सुख तक से वंचित रखता है, दूसरी ओर इसके साथ वह यह भी कहता 
है कि नियम-निर्माता को समग्र (नगर-) राष्ट्र को सुखी बनाना चाहिये। परन्तु 
जब तक किसी राष्ट्र का अधिकतम भाग, अथवा संपूर्ण अंग अथवा कुछ अंश सुख से 
युक्‍त न हो तब तक उसका सुखी होना असंभव है। सुखी होना और सम होना यह दोनों 
एक ही कोदि के तथ्य नहीं है । किसी अंगी के उभय भागों में समता के न होने पर भी 
समग्र अंगी में उसका होना संभव है, पर यह बात सुखी होने के विषय में संभव नहीं है, 
(अर्थात्‌ अंगों के सुखी न होने पर अंगी का सुखी होना संभव नहीं है। ) और फिर 
(यह भी विचारणीय है कि ) यदि नगर-रक्षक ही सुखी नहीं होंगे तो और कौन सुखी 
होगा ? निशचयमेव शिल्पकारों अथवा बहुसंख्यक शारीरिक श्रम करनेवाले मज़दूरों 
के लिये तो सुख (का प्रश्न) है ही नहीं । 

जिस आदशों नगर-व्यवस्था' का वर्णन सॉक्रातेस ने किया है उसमें यह सब ऊपर 
कही गई कठिनाइयाँ हैं तथा इनके अतिरिक्त और दूसरी कठिनाइयाँ भी हैं जो इनकी 


अपेक्षा घटकर नहीं है ।* 
- टिप्पण्यों 


१. इस खंड में असल प्लातोन के साम्यवाद की आलोचना करता है। इस 
आलोचना को भले प्रकार समझने के लिये प्लातोत की आदर्श नयर-व्यवस्था को पढ़ता 
आवश्यक है । (2० 

२. स्त्रियों और बच्छों पर सबका समान अधिकार हो--इस सिद्धान्त की असलो 


चना पिछले लंड में हो चुको है । 





अरिस्सू को राजनीति १५१ 


/. हे. बास्तव में एक चोथा विकल्प यह भी संभव है कि सम्पत्ति का अधिकार और 
उपयोग (अयवा उपभोग ) दोनों ही व्यक्तिगत हों । 
. ४. अर्थात्‌ ऐसो सामाजिक प्रथाएँ प्रचलित हों तथा ऐसे कानन बनाये जायें कि 
व्यक्तिगत सम्पदा का उपयोग सर्वसाधारण के लिये होने रूगे । अर्थात्‌--“व्यक्तो 
स्वाम्यं, भोगे सास्यम्‌ ।” (संस्कृत ) व्यक्ति में स्वाम्य, भोग में साम्य (हिन्दी ) । 

५, आत्मप्रेम की समुचित मात्रा एक सामाजिक गण है। इस मध्यबिन्दु के एक 
ओर है आत्मावसादन जिसमें अपने को निकम्मा और हीन समझा जाता है और दूसरी 
ओर है अत्युत्कट आत्मप्रेम जिसमें अहंकार एवं स्वार्थ जैसे दुर्गंणों का समावेश होता है । 

६. जब स्त्रियों पर सबका समान अधिकार होगा तो संयम का अभाव होगा ही । 


७. अरिस्तू के मत में केवल नियम (कानून) बनाकर किसी राष्ट्र को आदर्श 
नहीं बनाया जा सकता। आवश्यकता इस बात की है कि जनता प्रथम नियम को 
उत्तमता को अपनी बृद्धि द्वारा स्वीकार करे और तत्पदचात्‌ उस नियम को एक सामा- 
जिक रोति के रूप में परिणत कर दे। यदि ऐसा न हो सके तो अच्छे से अच्छा नियम 
भो समाज का सुधार करने में असफल रहता है और विधि-जीबियों (वकीलों) फो 
जीविका का साधन बनकर रह जाता है। 


८. स्पार्टा में स्वतंत्र पुरुषों के लिये यह नियम था कि वे तीस वर्ष को अवस्था से 
६० वर्ष की अवस्था तक मुख्य भोजन सार्वजनिक भोजनालयों में ही कर सकते थे। 
भोजन सादा होता था और मात्रा में जान-बुझकर अपर्याप्त रखा जाता था। परिणाम 
यह होता था कि जनता में सरल जीवन व्यतीत करने और कष्ट सहने का स्वभाव बन 
जाता था। इत भोजनालयों का व्यय सभी व्यक्तियों के अनुदान से चलता था। इसके 
कारण व्यक्तिगत साम्पत्तिक विषमता का प्रदर्शन भी नहीं हो पाता था। ज़ेते द्वीप में 
भी इसी प्रकार की प्रथा प्रचलित थी। 
९. भरू में 'सिनेक्ताइ' शब्द का प्रयोग किया गया है जिसका अर्थ “बिलरोी हुई 
जानकारी का किसी निर्णय पर पहुँचने के लिये अथवा वेज्ञानिक उपयोग के लिये 
व्यवस्थित एकन्रीकरण है। है 
:, १०. यथवि इस प्रकार का विधान मिसित होकर किसी राष्ट्र में व्ययवहारिक रूप में 
खारू हुआ होता तो उसके परिणामों से हम अधिक शिक्षा प्रहण कर पते । जा 
.,... ११; यहाँ यह स्पष्ट कर देना आवश्यक प्रतोत होता है कि स्पार्टा के अभिजन 
भूमि के स्वासी तो थे पर स्वयं खेतो-बाड़ी नहीं करते थे, यह कार्य दासों के लिये नियत 
शा | प्लासोन के राष्ट्ररक्षक भूसि के स्वामी नहीं €। भूसि के स्वामी स्वतंत्र हैं कृषक 
जोबास-नहीं हैं ओर स्वयं खेती का काम करतेहैं। . | ४ ता 


१५२ अरिस्तू की राजनीति 


१२. प्लातोन ने इस विकल्प का स्पष्ट उत्तर दिया है। व्यक्तिगत सम्पत्ति और 
परिवार का निषेध रक्षकों के लिये हे, कृषकों के लिये नहों । 

१३. मल में हैलोतेइया, पेनेस्तेइपा ओर दूलेइया शब्दों का प्रयोग हुआ है जिनका 
अर्थ बंधुओं अथवा दासों का समह है । 

१४. उत्साहपूर्ण स्वभाववाले व्यक्तियों से तात्पर्य सहायक योद्धाओं से प्रतीत 
होता है, तथा जिनकी 'कोई हेसियत नहीं है ऐसे व्यक्ति छोटे मोटे कृषक 
ही सकते हें। 

१५. प्रो० उविक के मत में यह वर्णों की व्यवस्था का सिद्धान्त प्लातोन ने भारतीय 
वर्ण-पद्धति से लिया था। अरिस्तू को यह वर्णों के विशेष स्वभाव का सिद्धान्त मान्य 
नहीं है। वह तो सब नागरिकों की योग्यता की समानता के सिद्धान्त का पोषक है जिसके 
आधार पर नागरिक पर्याय-क्रम से शासक और ज्ासित” बन सकते हें। 


१६. यहाँ सुख से तात्पय व्यक्तिगत सम्पत्ति और निजी परिवार की भावना से 
उत्पन्न होनेवाले सुख से हे । 

१७. इस समग्र दोषान्वेषण का उद्देश्य यह है कि प्लातोन ने जो आदर्श नगर- 
व्यवस्था प्रस्तुत की है वह दोषपूर्ण है तथा श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था की खोज का अवकाश 
अभी भी है। 

इस अध्याय के आरम्भ में अरिस्तु ने जिन तीन विकल्पों को उपस्थित किया है 
उनमें से प्रत्येक की आलोचना क्रमश: नहीं की है। उसने यह मानकर कि प्लातोन का 
साम्यवाद तृतीय विकल्प से समता रखता है, उसकी कठिनाइयों का वर्णन किया है । 
तबुपरान्त उसने अपने प्रथम विकल्प से मेल रखनेवाली आर्थिक व्यवस्था--व्यक्तिगत 
सम्पत्ति और सार्वजनिक उपयोगवाली व्यवस्था का गुणान॒वाद किया है। इसके 
पइचात्‌ उसने पुनः प्लातोन की व्यवस्था की आलोचना करते हुए अध्याय को समाप्त 
किया है। पर इस आलोचना में उसने अपने गुरु के प्रति पूरा-पुरा न्याय नहीं किया है। 
स्पष्ट ही उसने दूसरे विकल्प की प्रत्यक्ष बिवेचना नहों की। पर प्रथम विकल्प को 
प्रशंसा में से उसके विरोधी द्वितीय विकल्प की निन्‍दा अर्थापत्ति द्वारा ध्वनित हो सकती 
है। इस समग्र विवेचन में अरिस्तु की दृष्टि विशेषतया भूमि के स्वासित्व और उपयोग 
पर ही केन्द्रित रही है। 

इस सम्बन्ध में अरिस्तु इस धारणा को लेकर चला प्रतीत होता है कि प्लातोन की 
व्यवस्था में भूमि पर सबका समान अधिकार है। पर आदर्श नगर-ध्यवस्था में ऐसा 
कहीं नहीं कहा गया है। प्लातोन के मत में भूमि के स्वामी तो कृषक ही हें। भूमि के 
उत्पादन के भो स्वामी वही हें। पर वे नगर-राष्ट्र के संरक्षकों को उनकी सेवाओं के 
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बदले में कर-स्वरूप अपने खेतों की उपज का एक नियत भाग कर-स्वरूप देते हें । 
यह कर एक भंडार में एकत्रित किया जाता है और संरक्षकों डरा इसका उपभोग समाना- 
घधिकार अथवा साम्यवाद के सिद्धान्त के आधार पर किया जाता है। इस प्रकार यह 
स्पष्ट हो जाता है कि प्लातोन की आदर्श नगर-व्यवस्था का साम्यवाद बहुत सीमित 
है। भूमि का स्वासित्व और उसकी उपज का स्वामित्व व्यक्तियों को ही प्राप्त है । 
नगर-राष्ट्र की समग्र जनसंख्या का एक अल्प भाग--संरक्षक-वर्ग--उपभोग में समाना- 
धिकार के सिद्धान्त का अनुसरण करता है। यह तो अन्ततोगत्वा अरिस्तू की अपनी 
ही श्रेष्ठ व्यवस्था का स्वरूप-सा प्रतोत होता है जिसमें स्वामित्व व्यक्तिगत है, उपयोग 
अथवा उपभोग साविक है। 


६ 


प्लातोन के “नियम” नामक ग्रन्थ की आलोचना 


(प्लातोन) की पश्चात्कालीन (अर्थात्‌ अन्तिम) रचना नियम" के विषय में 
भी वही, अथवा रगभग वही (पूर्वोक्त ) आक्षेप लाग होते हैं; अतएव उसमें किस प्रकार 
के संविधान का वर्णन किया गया है, इसका थोड़ा परीक्षण कर लेना अधिक अच्छा होगा । 
क्योंकि सचमुच ही पॉलितेइया' (आदर्श नगर-व्यवस्था ) नामक ग्रंथ में तो सॉक्रातेस 
ने सब मिलाकर थोड़ी सी ही बातों को निर्धारित किया था, जैसे कि स्त्रियों और बच्चों 
पर समानाधिकार, सम्पत्ति पर समानाधिकार एवं संविधान में (अधिकारों की) 
व्यवस्था (इत्यादि) । उसने नगर-निवासियों के समूह को दो भागों में बाँट दिया 
है--( १) कृषकों के वर्ग में तथा (२) योद्धाओं के वर्ग में। इस दूसरे वर्ग में से 
राष्ट्र के (मन्त्रि) पारिषदों और शासनाधिकारियों का--(संरक्षकों का) तीसरा 
वर्ग चुन लिया गया है। पर कृषकों और शिल्पकारोंवाले प्रथम वर्ग के विषय में 
सॉक्रातेस ने यह कुछ निर्णय नहीं किया है कि वे नगर के शासन-कार्य में कोई भाग लेंगे 
या नहीं अथवा वे शस्त्र धारण करेंगे एवं युद्ध में भाग लेंगे या नहीं । हाँ, यह उसका 
निदिचत विचार अवद्य है कि (सामान्य संरक्षक वर्ग की) स्त्रियों को (पुरुष-) 
रक्षकों के साथ युद्ध में भाग लेना चाहिये और उनकी शिक्षा में भी भागीदार होना 
चाहिये ; इसके अतिरिक्त शेष संवाद (>5ग्रंथ) मुख्य विषय से असंबद्ध विषयान्तरों 
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से और सरक्षकों की शिक्षा के विवेचनों से (जैसे कि कोई रक्षक व्यक्ति किस प्रकार 
बन सकता है) भरा हुआ है। 


'नियम' नामक पुस्तक के अधिकांश का संबंध विधि अथवा क़ानूनों से है; 
संविधान या नगर-व्यवस्था के संबंध में तो थोड़ा ही कहा गया है । और यद्यपि वह इस 
शासन-पद्धति को वत्तमान नगरों की शासन-पद्धति के अधिक समान बनाने का इच्छुक 
हे तथापि वह धीरे धीरे इस प्रस्तावित पद्धति को दूसरी अर्थात्‌ आदशे-पद्धति की ऑर 
ही घुमाकर ले जाता है । स्त्रियों और सम्पत्ति पर सबके समानाधिकार को छोड़कर 
अन्य सब बातों में वह दोनों ही (अर्थात्‌ आदर्श और यथार्थ) नगरों के लिये एक सी 
संस्थाओं का प्रबन्ध करता है । दोनों में एक ही प्रकार की शिक्षा होगी ; दोनों नगरों 
के निवासियों का जीवन आवश्यकीय (अर्थात्‌ नीच समझे जानेवाले ) कार्यों से मुक्त 
होगा ; तथा दोनों ही में सहभोज का भी एक समान प्रबन्ध होगा । अन्तर केवल 
इतना है कि इस पुस्तक में सहभोज की व्यवस्था में स्त्रियों को भी पुरुषों के साथ 
सम्मिलित कर लिया गया है तथा शस्त्र धारण करनेवाले योद्धाओं की संख्या जो 
“आदर्श नगर व्यवस्था” में १००० थी इसमें ५००० नियत की गई है । 


सॉक्रातेस के सभी संवाद सामान्य वस्तु नहीं हैं, उनमें साधारणता नहीं प्रत्युत 
कमनीयता, मौलिकता एवं गवेषणा की प्रवृत्ति पाई जाती है। पर सर्वत्र परिपूर्णता 
की उपलब्धि तो शायद कठिनता से ही हो सकती है । क्योंकि यदि हम उपर्युल्लिखित 
संख्या को ही लें, तो हमको यह बात नहीं भुला देनी चाहिये कि इस ५००० की विशाल 
संख्या को (जो कि उनकी स्त्रियों और अनुचरों के सहित कई गुना हो जायगी ), 
निठल्ले पालने के लिये बाबिलोनिया के समान विज्ञाल प्रदेश की अथवां उसी के समान 
अन्य किसी अपरिसीमित भूखंड की आवश्यकता होगी । यह सच है कि हम स्वेच्छया 
कल्पना करने में स्वतंत्र हैं पर निगप्चय ही असम्भव की कल्पना करने की स्व॑तंत्रता हमको 
कदापि नहीं है। 


इस ग्रंथ में कहा गया हैं कि नियम-निर्माता को नियम निर्धारण करने के लिये 
दो तथ्यों पर दृष्टि रखनी चाहिये--( १) देश (के विस्तार) पर और (२) जन- 
संख्या पर । पर यदि नगर का जीवन राजनीतिक" जीवन होना है (न कि आस- 
पास के देशों से कटा हुआ रहना है) तो नियम-निर्माता के लिये पास-पड़ोस के देशों पर 
दृष्टि रखना भी अच्छा होगा । उदाहरणार्थ किसी भी राष्ट्र को ऐसे सैन्य-साधन का 
ही उपयोग नहीं करना चाहिये जो उसके अपने प्रदेश के ही लिये उपयोगी हो, प्रत्युत 
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उसको ऐसे साधनों का भी उपयोग करना चाहिये जो अपने देश के बाहर भी काम आ 
सके ।' चाहे इस (क्रियात्मक, लड़ाक्‌ ) प्रकार के जीवन का, व्यक्ति और नगर-समाज 
दोनों ही के लिये श्रेष्ठ होना स्वीकार न भी किया जाय तो भी (नगर-) निवासियों को 
नगर पर आक्रमण करनेवाले शत्रुओं की अपेक्षा पलायन करनेवाले शत्रओं के प्रति 
कदापि कम भयोत्पादक नहीं होना चाहिये । 


सम्पत्ति (और सैनिक तैयारी) की मात्रा पर भी दष्टि रखना आवश्यक है 
तथा क्‍या हम इसकी मात्रा का निर्णय किसी ऐसे प्रकार से नहीं कर सकते जो (सॉक्रातेस 
के) इस कथन से अधिक सुनिश्चित (अथवा स्पष्ट) होने के कारण पृथक हो । 
(नौमस्‌ में ) उसने कहा है कि मनृष्य की सम्पत्ति की मात्रा इतनी होनी चाहिये जो 
संयत और संतुल्ठित जीवन के लिये पर्याप्त हा । यह बात तो यही कहने के समान है 
कि सम्पत्ति की मात्रा भली भाँति जीवन व्यतीत करने के लिये पर्याप्त होनी चाहिये । 
सामान्यता की दृष्टि से तो सचमुच ही यह कथन अपेक्षाकृत अधिक व्यापक (या उदार ) 
है। फिर यह भी संभव है कि संयमपूर्ण जीवन दारिद्रद्यपूर्ण हो । पर इसकी अपेक्षा 
अधिक अच्छी (और स्पप्ट ) परिभाषा यह होगी कि (प्रत्येक व्यक्ति के पास सम्पत्ति की 
इतनी मात्रा होनी चाहिये कि जो) संयतता और उदारता' से जीवन बिताने के लिये 
पर्याप्त हो । यदि इन दोनों का--संयम और उदारता का--संबंध विच्छिन्न ही 
जाता है तो उदारता का विलासिता से तथा संयम का कप्टकर दारिद्रच से गठबंधन 
हो जाता है। अतणव इन दोनों का संबंध बना रहना ही चाहिये क्योंकि यही वह 
सद्‌गुण हैं जो सम्पत्ति के उपयोग में वांछनीय हैं । मनुप्य सम्पत्ति का उपयोग दब्बूपन 
से अथवा साहस के साथ नहीं कर सकता परन्तु संयम और उदारता, दोनों ही की भावना 
के साथ वह उसका उपयोग कर सकता है। अतएव इन गुणों के व्यवहार के साथ 
सम्पत्ति का अनिवार्य (--अविभाज्य) संबंध है । 


फिर यह भी एक बड़ी (असंगत और ) अनोखी बात है कि वह भूसम्पत्ति को तो 
एक निश्चित संख्या के समान भागों में बाँटना चाहता है पर तदनुसार नगरों की संख्या 
को निश्चित रखने का प्रबंध नहीं करता ।” वह बच्चों के प्रजनन को मर्यादित नहीं 
करता, उसका विचार है कि चाहे कुछ परिवारों में कितने ही बच्चे क्‍यों न उत्पन्न हों, 
अन्य परिवारों ( ->विवाहों) में उन (बच्चों) का अभाव होने से जनसंख्या पर्याप्त- 
रूपेण संतुलित हो जायगी,और वह यह आशा इसलिये करता है कि विद्यमान नगर-राष्ट्रों 
में यही होता प्रतीत होता है । पर जैसा कि अन्य विद्यमान नगर-राष्ट्रों में होता है 
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उसकी अपेक्षा नौमॉस में प्रस्तावित राष्ट्र में कहीं अधिक सतकंता के साथ जनसंख्या 
को स्थायी रखना पड़ेगा ; क्योंकि आजकल के विद्यमान राष्ट्रों में जनसंख्या चाहे कितनी 
ही क्‍यों न बढ़ जाय, सम्पत्ति स्वतंत्रता से उनके मध्य में बाँटी जा सकती है 
और इस प्रकार किसी को (सम्पत्ति का) अभाव नहीं रह सकता । पर नियम में 
प्रस्तावित राष्ट्र में सम्पत्तियाँ अविभाज्य मानी गई हैं अतएव निर्धारित संख्या का 
अतिक्रमण करनेवाले मनुष्यों ( -- नागरिकों) को कुछ भी नहीं मिलेगा, चाहे उनकी 
संख्या कम हो चाहे अधिक । समझ में आनेवाली बात तो यह है कि सम्पत्ति को 
मर्यादित करने की भी अपेक्षा शिशु-प्रजनन को सीमित करना अधिक आवश्यक है 
जिससे कि उसकी मात्रा एक विशिष्ट संख्या से अधिक न बढ़ सके । प्रजनन को सीमित 
करने में उत्पन्न हुए बच्चों के मरणावसरों और विवाहित दम्पतियों में वन्ध्यात्वजनित 
सन्‍्तानाभाव के संयोगों की गणना को दृष्टि में रखते हुए प्रजनन को संख्या निर्धारित 
की जानी चाहिये । इस विषय की अवहेलना, जो कि हमारे बहुत से नगरों में पाई 
जाती है, नागरिकों में निर्धनता का अनिवाये कारण है और निर्धनता विद्रोह ओर 
दुराचारों की सष्टि करती है। कौरिन्थ-निवासी फंइदौन्‌ का ( जो कि एक अत्यन्त 
प्राचीन स्मृतिकार है) विचार तो वास्तव में यह था कि कुटम्बों को बंटे हुए भू-खण्डों 
की संख्या नागरिकों की संख्या के बराबर रहनी चाहिये, चाहे आरंभ में सब नागरिकों 
के खंड भले ही असमान रहे हों । पर (प्लातोन के) नियम नामक ग्रंथ में इससे उलटा 
सिद्धान्त माना गया है। 

पर इस विषय में किस प्रकार सुधार किया जा सकता है इसका विवेचन आगे 
चलकर किया जायगा । यहाँ पर तो हमको नियम” नामक रचना की एक और 
त्रुटि का विचार करना है जो शासकों से संबंध रखती है क्योंकि यह नहीं बतलाया गया 
है कि शासक शासितों से किस प्रकार भिन्न होते हैं । उसका कहना है कि जिस प्रकार 
ताना बाने से भिन्न प्रकार की ऊन का होना चाहिये इसी प्रकार शासक और शासित भी 
(परस्पर शिक्षा इत्यादि में ) भिन्न होने चाहिये । वह यह अनुमति तो देता है कि किसी 
भी मनुष्य की सब सम्पत्ति बढ़कर पाँचगुनी हो जानी चाहिये, पर यह नहीं बतलाता 
कि उसकी भू-सम्पत्ति भी उतनी ही मात्रा में क्यों नहीं बढ़ जानी चाहिये। (किर) 
गृहों का वितरण भी ऐसा विषय है जिसपर और अधिक विचार करने की आवश्यकता 
है, प्लातोन की गृह-वितरण की पद्धति गृह-प्रबंध की क्षमता बढ़ानेवाली नहीं है । 
वह प्रत्येक नागरिक को पृथक पृथक स्थानों पर स्थित दो घर प्रदान करता है ; स्पष्ट 
है कि (क्षमतापूर्वक) दो घरों में निवास करना कठिन है । ” 
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(यदि नियम नामक ग्रंथ में वणित शासन-पद्धति पर विचार करें तो) समग्र 
शासन-व्यवस्था न तो जनतंत्रकी ओर झकती प्रतीत होती है और न अल्पजन ( 55 धनिक- 
जन )-तंत्र की ओर, प्रत्यत इन दोनों की मध्यवर्तिनी ज॑सी है जो कि पौलितेडया'' 
( वेधतंत्र ) कहलाती है, क्योंकि यह भारी शास्त्रों को धारण करनेवाले सैनिकों 
से संघटित होती है। यदि इस संविधान के प्रतिपादन में ग्रंथकार का उद्देश्य 
यह रहा हो कि यह संविधान (नगर-) राष्ट्रों द्वारा अत्यधिक शी घ्रता से ग्रहण किये 
जाने के योग्य है तब तो स्थात्‌ उसने ठीक ही किया है; पर यदि वह इस (“नियम नामक 
ग्रंथ में वणित ) व्यवस्था को अपनी (आदर्श नगर-व्यवस्था' नामक ग्रंथ में) पूर्ववरणित 
आदर्श व्यवस्था के समीपतम पहुँचनेवाली समझता हो तो उसका यह विचार ठीक नहीं 
है ; क्‍योंकि बहुत से व्यक्ति लाक॑दायमौन ( स्पार्टा ) की शासनपद्धति अथवा 
उससे अधिक अभिजात तंत्र को (नियम) नामक ग्रंथ में वणित शासन की अपेक्षा ) 
अधिक वरेण्य समझ सकते हैं । कुछ लोग तो सचम॒च यह कहते हैं कि श्रेष्ठ शासन-पद्धति 
तो आजकल उपलब्ध होनेवाली सब शासन व्यवस्थाओं का सम्मिश्रण होनी चाहिये : 
इसी कारण वे लोग लाकंदायमौन्‌ (स्पार्टा) की शासन-पद्धति की प्रशंसा करते है । 
इस शासन-पद्धति का निर्माण धनिक (अथवा अल्प-) जनतंत्र,एकरादट्तंत्र तथा जनतंत्र 
इन तीनों ही पद्धतियों के तत्त्वों से हुआ है । कुछ लोगों का कहना है कि (दो) राजा 
एकराट्तंत्र के प्रतिनिधि हैं, स्थविरमण्डली धनिक (अथवा अल्प-) जनतंत्र की 
स्थानापन्न है और एफौरौस जनतंत्र-पद्धति के प्रतिनिधि हैं, क्योंकि इन एफोरोस नामक 
अध्यक्षों का चुनाव साधारण जनता में से किया जाता है । अन्य लोगों के मत मे॑ यह 
अध्यक्ष-पद्धति तानाशाही का प्रकार है, एवं इनको लोकतंत्र के दर्शन वहाँ के सम्मिलित 
भोजों एवं अन्य दैनिक जीवन की प्रवृत्तियों में होते हैं। नियम नामक ग्रंथ में कहा 
गया है कि श्रेष्ठ शासन-पद्धति जनतंत्र और तानाशाही (के तत्त्वों ) से घटित होनी चाहिये- 
जो दोनों पद्धतियाँ या तो बिलकुल ही विधानरूप नहीं हैं अथवा यदि हैं तो सबसे 
निकृष्ट शासन-विधान हैं । पर वे लोग जो (उपर्युक्त दो पद्धतियों की अपेक्षा ) अधिक 
पद्धतियों के मिश्रण की बात कहते हैं फिर भी अधिक अच्छी बात कहते हैं, व्योंकि वह 
राष्ट्र-ब्यवस्था जो अपेक्षाकृत बहुसंख्यक पद्धतियों के तत्त्वों के मिश्रण से घटित होती है 
अन्य व्यवस्थाओं से अधिक अच्छी होती है । इसके अतिरिक्त इस नियम” नामक 
ग्रंथ में वणित व्यवस्था में राजतंत्रात्मक तत्त्व तो नाम को भी नहीं है ; के वल धनिक- 
तंत्रात्मक और लोकतंत्रात्मक तत्त्व हैं जो कि धनिकतंत्रात्मकता की ओर झुकंते हुए 
हैं ।" यह तथ्य शासकों की नियुक्ति की पद्धति में स्पष्टतया प्रकट हो जाता है । 
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क्योंकि यद्यपि गुटिका द्वारा पहले ही से चुने हुए लोगों में से उनकी नियुक्ति में दोनों 
(धनिकतंत्र और जनतंत्र के) तत्त्वों का समावेश रहता है” तथापि एक तो धनिक 
लोग जिस प्रकार नियमों के द्वारा परिषद्‌ में उपस्थित होने, शासकों के पक्ष में मत देने 
अथवा अन्य राजनीतिक ककत्तंव्य पालन करने के लिये बाधित किये जाते हैं, उस प्रकार 
अन्य लोग नहीं किये जाते ; उनको जो चाहें सो करने की छट रहती है ; दूसरे यह चेष्टा 
की जाती है कि शासकों की अधिकांश संख्या धनिकवरगगे में से नियक्त हो और सर्वोच्च 
अधिकारी अधिकतम आयवाले व्यक्तियों में से चुने जायें । यह दोनों ही बातें धनिकतंत्र 
के लक्षण हैं । परिषद्‌ के सदस्यों के चुनाव का ढंग भी धनिकतंत्रात्मक है। क्योंकि यद्यपि 
यह तो सत्य है कि चुनाव में भाग लेना सबके लिये अनिवाये है, तथापि यह अनिवार्यता 
प्रथम श्रेणी में से कुछ लोगों के प्राथमिक चुनाव एवं द्वितीय श्रेणी में से प्रथम श्रेणी 
से चुने गये व्यक्तियों की संख्या के बराबर व्यक्तियों के चुनाव पर्यन्त छाग होती है । 
पर जब तीसरी और चौथी श्रेणी में से सदस्यों के चुननें का अवसर आता है तो यह 
अनिवाय॑ता छाग्‌ नहीं रहती ; सच तो यह है कि चौथी श्रेणी में जब प्राथमिक चुनाव 
होता है तो केवल प्रथम और द्वितीय श्रेणी के घटक ही मत देने के लिये बाघित होते 
हैं । इस प्राथमिक चुनाव के पश्चात, उसका यह कहना है कि इस प्रकार चुने हुए 
लोगों में से प्रत्येक आय की श्रेणी के लिये समान संख्यक सदस्य चुने जाने चाहिये । 
इस प्रकार जो अधिक आयवाले उच्च श्रेणी के लोग हैं उन्ही को मताधिक्य प्राप्त हो 
जायगा, वयोंकि निचली श्रेणी के बहत स साधारण जन ता, बाध्य न किये जाने पर, 
मत देंगे ही नहीं। अतः इन उपर्यक्त विचारों से तथा, उन अन्य विचारों से जो 
आगे चलकर ऐसे ही विधानों का परीक्षण करते समय प्रस्तुत किये जायेंगे, यह स्पष्ट 
हो गया कि (प्लातोन का बतलाया हुआ) विधान जनतंत्र और एकरादतंत्र का 
सम्मिश्रण नहीं होगा । 


जो लोग स्वयं चुने हुए हैँ उनमें से शासकों को चुनने में एक खतरा भी है । यदि थोड़े 
से छोग मिलकर एक गुट बना लें तो फिर चुनाव उनकी इच्छा के अनुसार चलेंगे । 
“नियम नामक ग्रंथ में जिस नगर-व्यवस्था का वर्णन किया गया है उसके विषय में यही 
(उपर्युक्त ) विचार-विमर्श (उत्पन्न होते) हैं । 


टिप्पणियाँ 
१. यूनानी भाषा में इसका नाम नोसस्‌” है। यह प्लातोन की सबसे बड़ी और 
अन्तिम रचना है। इसमें संवाद के पात्रों में सॉक्रातेस नहीं है। इस ग्रंथ की शैली एवं 
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प्रतिषादित विषय दोनों में हो अत्यधिक गंभीरता का वातावरण लक्षित होता है। 
प्लातोन का दृष्टिकोण भी इस ग्रंथ में अधिक अनुदार और कठोर हो गया है। हिन्दी 
भाषा में इसको प्लातोन-स्मृति कह सकते हैं। 

२. पॉलितेइया अथवा रिपब्लिक आकार में प्लातोन की रचनाओं से उपर्युक्त 
“नौमस' कुछ छोटो और शेष रचनाओं से बड़ी है। शेली की उत्तमता एवं विचारों 
की स्पृहणीय उदारता की दृष्टि से यह पुस्तक प्लातोन की रचनाओं में ही नहों विशव- 
साहित्य में प्रायः बेजोड है। जंसा कि विदित ही है, इसका हिन्दी अनुवाद, “आदर्श 
नगर-व्यवस्था ” के नाम से प्रकाशित हो चुका है । 


३. सॉक्रातेस का नाम नोमंस्‌ के संबंध में नहीं लिया जाना चाहिये क्योंकि इस 
पुस्तक में वह संवाद का पात्र नहीं है। उसके स्थान पर अ्थेन्सनिवासी परदेसी अथवा 
अतिर्थि' संवाद का प्रमुख पात्र है। कुछ आलोचकों के मत में यह व्यक्ति सॉक्रातिस 
ही है पर क्योंकि उसका क्रेते द्वीप में जाना तथ्य-विरुद्ध है अतएवं प्लातोन ने उसका 
नामोल्लेख स्पष्टतया नहीं किया है। देलर के मत से यह व्यक्ति स्वयं प्लातोन 
जसा है । 


४. राजनीतिक जीवन से तात्पर्य ऐसे राष्ट्रीय जीवन से है जो अन्य देज्ञों से भी 
सन्धि अथवा विग्रह का संबंध रखता है। इस प्रकार के जीवन के लिये अवश्यमेब 
ऐसे सेन्य-साधन का उपयोग अनिवाय हो जाता है जो अपने देश में संरक्षण, और विदेश 
पर आक्रमण करने के लिये, दोनों के लिये उपयुक्त हो । 

५. अरिस्तू चिन्तनमय जीवन को सर्वश्रेष्ठ मानता है, अतएवं वह लड़ाक्‌ जोबन 
को आदर्श जीवन मानने को तेयार नहीं है। तथापि वह जीवन की यथार्थता की ओर 
भी दृष्टि रखता है और भले प्रकार जानता है कि “गस्त्रेण रक्षिते राष्ट्रे शास्त्रचिन्ता 
प्रवत्तते --अर्थात्‌ शस्त्र द्वारा रक्षित राष्ट्र में ही शास्त्रचिन्ता का कार्य निविध्न चल 
सकता है। 

६. मूल में एल्यूथेरियोस्‌' क्रियाविशेषण का प्रयोग किया गया है जिसका अर्थ 
है स्वतंत्रता से, अथवा धन-संबंधी तंगदस्तो से मुक्त रहते हुए । 

७. यह कथन अनुचित है। “नियम के ७४० पृष्ठ पर प्लातोन ने स्पष्ट कहा है 
कि नगर के गहों की संख्या ५०४० से अधिक कदापि नहीं बढ़ने दी जानी चाहिये। इसी 
स्थान पर उसने इस संख्या को ऐसा ही बनाये रखने के लिये अनेक प्रकार के सुझाव 
बिये हें। 

८. फंइदौन का बनाया हुआ कानून नगर-निवासियों को बाँटे गये भूखण्डों की 
असमानता की ओर ध्यान नहीं देता; उसका आग्रह यह है कि भूखण्डों की संख्या 
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और नागरिकों को संख्या बराबर रहनी चाहिये। प्लातोन का विधान भूखण्डों की 
समानता पर बरू देता है, पर अरिस्तू समझता है कि वह नागरिकों को संख्य. को 
सीमित रखने का उपाय नहीं करता। इसके अतिरिक्त फंडदौन नगरराष्ट्र में निर्धनों 
की सत्ता नहीं चाहता पर प्लातोन इस विषय में भी कुछ नहीं करता । हम 
ऊपर कह आये हें कि संख्या-नियंत्रण के संबंध में अरिसतृ की आलोचना उचित नहीं है । 

९. देखो आगे पुस्तक ७ अध्याय १० और १६। 

१०. संभवतया प्लातोन दो स्थानों (गहों) का समर्थन विवाहित पुत्र की आव- 
इयकता को दृष्टिमें रखकर करता है। अन्ततोगत्वा अरिस्तुने भी अपने आदर्श नगरकोी 
व्यवस्था में नागरिकों को दो भखण्ड देने का प्रस्ताव किया है। अरिस्तू के मत में विवाह 
को आदर्श अवस्था पुरुष के पक्ष में ३७ और स्त्री के पक्ष में १८ वर्ष है। अतएव पुत्र 
के विवाह की अवस्था को प्राप्त होने तक पिता के जीवित रहने की संभावना भी थोड़ी 
ही रह जाती है। इस विषय में आगे चलकर पुस्तक ७ में अरिस्तू की आदर व्यवस्था 
का प्रकरण द्र॒ष्टथ्य है । 


११. पौलितेइया अथवा पोलिते नामवालो शासन-पद्धति का वर्णन इसी ग्रंथ की 
चतुर्थ पुस्तक में किया गया है। अरिस्तू ने इसको साधारण राष्ट्रों के लिये श्रेष्ठ शासन- 
पद्धति बतलाया है और स्पार्टा की शासनप्रणाली को इसके उदाहरण के रूप में वर्णन 
किया है । पर यहाँ पर उसने “नियम ' की आलोचना करने के लिये एक दूसरी ही युक्ति 
का आश्रय लिया है । पौलितेइया रोकतंत्र और धनिकतंत्र को पद्धतियों की मध्यवर्तिनी 
शासन-व्यवस्था है। भूल पुस्तक में धनिकतंत्र के लिए औलिगाखिया शब्द का प्रयोग 
हुआ है जिसका अर्थ अल्पजनों का शासन है। अल्पजन से तात्पर्य अल्पसंख्यक धनिकों 
से है । लोकतंत्रके लिए डेसौक्रातिया शब्द व्यवहार में आता है जिसका अर्थ हे साधारण 
जनों को शक्ति (अथवा शासन ) । पोलितेइया का शाब्दिक अर्थ पौर लोगों का शासन 
है जिसमें धनी और साधारण जन सभी को शासनसत्ता प्राप्त होतो है । 


१२. अरिस्त्‌ हाथ धोकर अपने गुरु के पीछे पड़ गया प्रतीत होता है। अन्यथा 
प्लातोन ने स्वयं कहा है कि “नियम' नामक ग्रंथ में वह सध्यम कोटि की शासन-पद्धति 
का वर्णन कर रहा है। रिपब्लिक (आदर्श नगर-व्यवस्था) में प्लातोन ने आदश 
शासन-प्रभाली का वर्णन किया था। वह ग्रंथ उस समय की रचना थी जब प्लातोन 
का आवर्शवाद अपनी पूर्ण प्रखरता को पहुँचा हुआ था। नियम नामक पुस्तक उसकी 
अन्तिम रचना है जिसमें उसने आदशे' की अप्राप्यता को स्वीकार कर व्यवहार की 
सध्यस स्थिति को स्वीकार कर लिया है। उसने आवदशों, द्वितीय और तृतीय इस प्रकार 
तोन विचारणोय श्ञासन-पद्धतियाँ मानो हैं जिनमें से आदहों “बुड्धिग्राह्म किन्‍त 
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अतीन्द्रिय'! होने के कारण अलभ्य है, तृतीय निकृष्ट होने के कारण त्याज्य है। केवल 
मध्यम ही व्यवहार्य ओर ग्राह्म दोनों है। प्लातोन ने आदर्श के प्रकाश में इस सध्यम 
कोटि की शासन-पद्धति का वर्णन अन्तिम रचना में किया है। यदि हम इन तथ्यों को 
दृष्टि में रखें तो स्पष्ट ही जायगा कि अरिस्तू की प्रस्तुत आलोचना निरर्थक है । 

१३. लाकंदायमौन अथवा स्पार्टा की ज्ञासन-पद्धति के विवरण के लिये इसी 
ग्रंथ की ट्वितीय पुस्तक का ९वाँ अध्याय देखिये । 


१४. यों तो स्वयं अरिस्तु ने पोौलितेइया को केवल दो प्रकार की शासन-पद्ध तियों 
का मिश्रण कहा है और उसी को श्रेष्ठ-संभव माना हे पर उसने यह भी स्दीकार किया 
हे [6 शासन-पद्धति में अधिकाधिक प्रणालियों का सम्मिश्रण अधिक श्रेयस्कर है। 
संभवदया यह अरिस्त की यथार्थवादी ज्यावहारिक ब॒द्धि का श्रेष्ठ उपदेश है । राजनीति 
के विभिन्न एकाज़ी सिद्धान्त दाइनिकों के विवेचन के विषय भले ही बना करें, पर 
वास्तविक व्यवहार में शासकों को समय की आवद्ययकता के अनुसार सभी प्रणालियों 
का सिश्रण करना पड़ता है--यह एक कठोर सत्य है । 


९५. नियम काशासन-पद्धति को स्पार्टा की शासन-पद्धति से इसलिये घटकर 
बतलाया गया है कि स्पार्टा की पद्धति रे (१) एकराट्तत्र (मौनाखिया) (२) अल्उ- 
जन तंत्र (ओऔलिगाखिया) ओर लोकतंत्र (देमोक्रातिया) इन तीन प्रणालियों के तत्त्वों 
का मिश्रण है; पर नियम' में वणित प्रणालो में केवल (१) तानाशाही (तिरास्नी- 
दोस ) और लोकतंत्र के तत्त्वों का ही मिश्रण है। 

१६. नियम' नामक ग्रंथ में प्लातोन ने नागरिकों को उनकी आशिक स्थिति के 
अनुसार चार श्रेणियों में विभक्‍त किया है; प्रथम श्रेणी के नागरिक सबसे अधिक 
धनवान और चतुर्थ श्रेणी के सबसे कम धनवाले बतलाये गये हे । प्रथ्म श्रेणो से 
लेकर चतुर्थ श्रेणी तक के नागरिकों की सम्पत्ति का अनुपात उनकी श्रेणी को रूंख्या के 
अनुसार ४:३:२:१ होना चाहिये। इस अनुपात में परिवत्ततन होने पर नागरिक की 
श्रेणी में भो परिवत्तन हो जाना चाहिये । पर यदि प्रथम श्रेणी के नागरिक की सम्पत्ति 
बढ़ जाए तो उसका करतंव्य है कि वह बड़ी हुई सम्पत्ति को राष्ट्र ओर देवताओं को 
अपित कर दे । यदि वह ऐसा न करे ठो उसको दण्डित होना पड़ेगा । अतएवं यह कहा 
जा सकता है कि इस ग्रंथ में प्लातोन ने अत्यधिक धनबवत्ता और नितान्त निर्धनता दोनों 
को ही दूर रखने का आदेश किया है। 

१७. “निषम' नामक ग्रंथ में शासकों के चुनाव की पद्धति का स्वरूप यह है कि 
प्रथम तो प्रत्येक श्रेणी में से ३६० प्रतिनिधि चुने जाने चाहिये । चारों श्रेणियों के चुनाव 
में चार दिन लगने चाहिये। प्रथम और द्वितीय श्रेणी के प्रतिनिधियों के चुनाव सें सभी 


१० 
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श्रेणियों को मतदान देना अनिवार्य है; ऐसा न करने पर नागरिक को दण्ड दिया जाना 
चाहिये । ततीय श्रेणी के प्रतिनिधियों के चुनाव में प्रथम तीन श्रेणियों के नागरिकों को 
अनिवायंतया सत देने का विधान किया गया है। चौथी श्रेणी के प्रतिनिधियों के चुनाव 
में प्रथम दो श्रेणियों के नागरिकों के लिए मत देना अनियाय॑ होगा पर शेष दो श्रेणियों 
के नागरिकों का मतदान ऐच्छिक होगा। इस प्रकार चुनाव का प्रथम दोर समाप्त 
होगा। इसको प्रोक्रिसिस (प्रारंभिक अथवा प्राथमिक चुनाव) कहा गया है। इसके 
परचात्‌ चुनाव का दूसरा दोर चलता है जिसको हेरेसिस नाम दिया गया है। इस बार 
सब नागरिकों के लिये मत देना अनिवाये है। इस दूसरे चुनाव के द्वारा प्रत्येक श्रेणी 
के प्रतिनिधियों की संख्या को घटाकर १८० कर दिया जाना चाहिये । तीसरे चुनाव क 
नाम क्लेरोसिस है। इसमें गुप्त मतदान के द्वारा प्रत्येक श्रेणी के प्रतिनिधियों की संख्या 
घटाकर ९० कर देने का विधान है। इस प्रकार अन्त में नगर का शासन करनेवालोी 
परिषद्‌ (बूले ) बननो चाहिये जिसके सदस्यों की संख्या ३६० हो । इनमें से ३० व्यक्षित 
प्रतिमास शासन-कार्य चलाने के लिये नियुक्त किये जायें। समग्र परिषद्‌ का कार्यकाल 
१ वर्ष है। इस उपयुक्त चुनाव के अतिरिक्त प्लातोन ने अन्य चुनावों का भी उल्लेख 
“नियम' में किया है पर क्योंकि उनका प्रस्तुत प्रसंग से कोई संबंध नहीं है अतएव उनका 
वर्णन करना अनावदयक है। 

इस चुनाव में एक सप्ताह रूग सकता है, अतएव अपेक्षाकृत निर्धन लोगों को केवल 
थोड़े ही चनावों के लिये बाध्य किया गया है ताकि शेष दिनों में बह अपने जोविकोपार्जन 
में लगे रहें। सभी आलोचकों ने इस पद्धति को अति' का वर्जन करनेवाली पद्धति 
कहा है पर कुछ सीमा तक अरिस्तू की आलोचना इस पर राग होती ही है। स्वयं 
प्लातोन ने इस पद्धति से निमित होनेवाली व्यवस्था को एकराटतंत्र और लोकतंत्र की 
मध्यर्वात्तनी व्यवस्था कहा है । उपयुक्त चुनाव-विधियों में से प्रथम (प्रोक्रेसिस ) 
ओर तृतीय (क्लेरोसिस ) का प्रचलन ई ० पृ० ५वीं शताब्दी के पूर्वार््ध में अथेन्स में था । 


हक 


फ़ालेयास्‌ की व्यवस्था की आलोचना 


उपर्युक्त व्यवस्थाओं के अतिरिक्त कुछ और व्यवस्थाएँ भी हैं जो साधारण 
(अविशेषज्ञ ) व्यक्तियों अथवा दाशनिकों या राजनीतिज्ञों के द्वारा प्रस्तुत की गई 
हैं। यह सभी (प्लातोन द्वारा प्रस्तुत) इन दोनों ((रिपब्लिक' और 'नियम' में वर्णित) 
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जा 


नगर-व्यवस्थाओं की अपेक्षा 'वास्तव में' स्थापित और आजकल भी छोक-शासन में ूगी 
हुई व्यवस्थाओं के अधिक समीप है (। अन्य किसी भी व्यक्ति ने ऐसी अनोखी नवीनताओं 
का प्रस्ताव नहीं किया जैसी प्लातोन की बच्चों और स्त्रियों पर समानाधिकार, 
अथवा स्त्रियों के लिये सम्मिलित सावंजनिक भोजन-संबंधी नवीनताएँ है: इसके 
विपरीत अन्य नियम-निर्माताओं ने तो जीवन की परम आवश्यकताओं से अपने विवेचन 
का श्रीगणेश किया है। कुछ लोगों का विचार है कि सम्पत्ति की टीक-ठीक व्यवस्था 
करना ही सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण बात है क्योंकि यही एक ऐसा विपय है जिससे सर्वंदा 
सब क्रान्तियाँ उत्पन्न होती है। खाल्कैदौन्‌-निवासी फालेयास्‌ ऐसा प्रथम व्यक्ति 
था जिसने (नगर-कलह को रोकने के लिये) इस तथ्य को सुझाया और इसलिये उसने 
यह प्रस्ताव किया कि सब नागरिकों की (भू-) सम्पत्ति' एक बराबर होनी चाहिये । 
उसका विचार था कि सम्पत्ति का समीकरण नवीन उपनिवेशों में तो उनके प्रारम्भिक 
निर्माण के समय बिना कठिनाई के सिद्ध हो सकता है : पर भली भाँति स्थापित टाप्ट्रों 
में यह कार्य उतना सरल नहीं है । पर यहाँ भी इस वांछित लक्ष्य की सिद्धि का उपाय 
है. धनिकों के लिये बिवाहयौतुक में भूसम्पत्ति को देना और ग्रहण न करना तथा 
निर्मनों के लिये विवाह में भूसम्पत्ति को यौतुक में ग्रहण करना और देना नहीं । 
'नियम' नामक ग्रंथ को लिखते समय प्लातोन ने यह सम्मति प्रकट की है कि 
(नागरिकों को) कुछ सीमा तक धन-संचय करने की छट होनी चाहिये; और जैसा 
कि पहले ही कहा जा चुका है, उसने किसी भी नागरिक को अल्पतम आर्थिक योग्यता 
के पाँचगन से अधिक सम्पत्ति पर अधिकार रखने का निषेध किया है । परन्तु जो इस 
प्रकार के नियम बनानेवाले हैं उनको यह बात, जिसको वह प्राय: भूल जाते हैं, कभी 
नहीं भुलानी चाहिये कि जो व्यवस्थाकार सम्पत्ति की मात्रा के विषय में नियम निर्धारित 
करता है उसको परिवार में बच्चों को संख्या को भी नियमित कर देना चाहिये ; 
क्योंकि यदि बच्चों की संख्या सम्पत्ति की पोपण-क्षमता से अधिक बढ़ जाय तो वह 
अवश्य ही नियम को शिथिल कर देगी । एवं नियम के शिथिल होने के अतिरिक्त 
यह भी एक बरी बात होगी कि बहुत लोग धनवान्‌ होने के स्थान पर निर्धन हो 
जायेंगे तथा इस प्रकार के मन्‌ृप्यों के छिये क्रान्तिकारी न बनना एक कठिन काये होता 
है। सम्पत्ति के समीकरण का सिद्धान्त नागरिक समाज के स्वरूप पर प्रभाव डालता 
है, यह तथ्य कुछ प्राचीन काल के व्यवस्थाकार भी स्पप्टतया जानते थे । उदाहरण 
के लिये सौलोन ने (अथेन्स में) तथा (अन्य व्यवस्थाकारों ने अन्य राष्ट्रों में) ऐसे 
नियम बनाये थे जिनमें व्यक्तियों के लिये मनमानी मात्रा में भूमि पर अधिकार करने का 
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निषेध था । इसी प्रकार (कुछ नगरों में) ऐसे नियम भी पाये जाते हैं जो सम्पत्ति 
के विक्रय का प्रतिरोध करते हैं ; जैसे कि लोक़िस'-निवासियों में एक कानून यह है 
कि मनृप्य अपनी सम्पत्ति का विक्रव तब तक नहीं कर सकते जब तक स्पप्टतया 
यह सिद्ध न कर दें कि उनके ऊपर विपदा आ पड़ी है । फिर कुछ नियम ऐसे भी पाये 
जाते है जो आदिम भखंडों (भगसम्पत्ति) के रक्षण काआदेश करते हैं। उदाहरण- 
स्वरूप ल्यकास” नामक द्वीप में इस प्रकार के नियम के शिथिल हो जाने पर शासन- 
व्यवस्था अत्यधिक लोकतंत्रात्मक हो गई थी : आदिम भमिभागों का विभाजन हो 
जाने के परिणामस्वरूप ऐसे व्यक्ति पदारूद्व होने छगे जिनके पास विधिविहित आथिक 
योग्यता का अभाव था। पर ( यह सब यक्तियाँ होते हए ) यह भी तो संभव है कि 
सम्पत्ति की समानता होने पर भी या तो प्रत्येक व्यक्ति का प्राप्त सम्पत्ति की 
मात्रा अत्यधिक हो सकती है जिससे उसका जीवन विलछासितामय बन जाय. या अत्यत्प 
जिससे जीवन दारिद्र्पूर्ण हा जाए | अत यह स्पष्ट है कि व्यवस्थाकार 
के लिये सम्पत्ति-समीकरण के नियम की स्थापना करने का ही प्रयत्न पर्याप्त नहीं है. 
प्रत्युत उसके लिये यह भी आबवच्यक है कि वह समीकरण के साथ सर्म्पत्ति को मात्रा 
को मध्य कोटि की बनाये रखने को अपना छक्ष्य बनाये । तथापि यदि इस मध्यममात्रा 
की व्यवस्था भी सबके लिये समान रूप से कर दी जाए तो भी कोई छाभ नहीं होगा। 
कारण यह है कि मनष्यों की सम्पत्तियों के समीकरण की अपेक्षा उनकी इच्छाओं का 
समीकरण अधिक आवश्यक है, और ऐसा हाना तब तक संभव नहीं जब तक कि नियमो 
के अनुसार मन॒ृष्यां की पर्याप्त शिक्षा का प्रबन्त्र न हो। पर स्थात फालेयास्‌ इसके उत्तर 
में यह कहेगा कि मरे कथन का तात्पय भी तो ठीक यही था : नगरों में दानों ही की 
समानता की उपलब्धि हानी चाहिये, सम्पत्ति की भी ओर शिक्षा की भी । यदि ऐसी 
बात है तो यह बतलाया जाना चाहिये कि शिक्षा का स्वरूप कया होगा । शिक्षा ता 
केवल सबके लिये एक और एक-समान द्वाने से ही वास्तविक छाभ नहीं कह्वा सकता । 
कारण यह है कि शिक्षा के सबके लिये एक आर एक समान होने की संभावना के साथ 
ही साथ उसका स्वरूप ऐसा होना भी तो संभव है कि वह मनष्य को रपये पेस अथवा 
पदाधिकार अथवा दोनों का लोलप बनने की ओर प्रत्रत्त कर दे । विल्ठव केवल ध्षन- 
सम्पत्ति की असमानता के ही कारण उत्पन्न नहीं होते, सम्मान (अर्थात्‌ पदाधिकार ) 
की असमानता के कारण भी होते हैं। यद्यपि दोनों अवस्थाओं में ऐसा विपरीत प्रकार 
से होता है। बहुसेख्यक साधारण जनता सम्पत्ति के असमान विभाजन के कारण 
(क्रान्तिकारी हो जाती है) पर शिक्षा पाये हुए व्यक्ति सम्मान (पदों) की समानता 
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के कारण कलह खड़ी करते है ।* (होमर की ) निम्नलिखित पंक्ति का भाव यही है-- 
आदर में अरे और भले हए सम भाग । 

कंवल आवध्यवाताओं के अभाव में ही मनप्य अपराधी (अन्यायी ) नहीं बन जाते । 
(पर ऐसे अपराध भी होते है जिनकी ओर मानव की प्रवत्ति अभाववक् ही हुआ करती 
है) इसके लिये फालेयास्‌ ने सम्पत्ति की समानता का उपाय नियम के रूप में प्रस्तुत 
किया है, जिससे मनुप्य केबल शीत और भख के कारण चोरी करसे में प्रवन्त न हो । 
पर अपराधों का कारण केवल अभाव नहीं हैं प्रत्यत कभी कभी तो मन्‌प्य अपराध से 
टैनिवाले आनन्द के कारण ही उसको किया करते है और कभी अतृप्त इच्छा से छटकारा 
पाने के लिये भी । क्योंकि ऐसा हो सकता है कि मनप्य की काई इच्छा साधारण 
आवश्यकताओं का अतिक्रमण करनेवाली हो तब तो उसका उपचार करने के ब्थ्यि 
वे अपराध करेंगे। पर नहीं (अपराध करने का) यही कारण नहीं है, कभी कभी 
वे स्वयं कामना कर सकते है जिससे वे पीडा-रहित आनन्द का उपभाग कर सके । 


इन तीनों प्रकार के अपराधों का इलाज क्या ह ” प्रथम का इलाज है थाड़ी 
मात्रा में पैसा पास होना और थाड़ी मात्रा में काम (परिश्रम) करना । दूसरे का 
इत्गाज है संयमणशील् प्रक्रृति । अब रहा ठीसरा, सा यदि किन्‍्ही का ऐस सुखों को इच्छा 
है जो आत्मनिर्भर होते हैं तो उनको अपनी इच्छा की पूक्ति की स्वाज दर्शनज्ास्त्र का 
छोड़कर अन्यत्र नहीं करनी चाहिये : क्योंकि अन्य सब यूखां के लिये हमका दूसरा 
पर आश्वित रहना पडता है ।  अतएव फाल्यास्‌ ने जिन उपायों का बतलाया हे 
उनसे भिन्न उपायों की आवश्यकता प्रतीत नही होती है क्योंकि बड़े से बडा अपराध 
अतिरिवत इच्छाओं की पूत्ति (अथवा अतिरेक) के लिय होता है न कि आवश्यकता 
की पूत्ति के छिये । उदाहरणाथे कोई व्यक्ति 2३ छग जाने से बचने के लिय्रे तानाशाह 
नहीं बन जाता । इसीलिए महान सम्मान चोर का मारनंवाले का नहों, तानाशाह 
को मारनेवाले को मिलता है । इस प्रकार हम देखते & कि फाल्यास की व्यवस्था- 
पद्धति केवल छोटे -मोद्े अपराधों के ही विरद्ध सहायक सिंद् है सकता है । 


उनके विरुद्ध एक आक्षेप यह भी है कि फालेयास के यह नियम अधिकांश में 
नगर-राषप्ट्र के अपने आन्तरिक कल्याण की्‌ दर प्टि से नियोजित किये गये है । का 
निकटवर्ती पड़ोसी राष्ट्रों और सब बहिवर्ती जनों के साथ टाप्ट्र का क्‍या संबंब हो, 
इसका भी तो विचार किया जाना चाहिये । अतः राष्ट्र की संघटना अवध्यमंव सैन्य- 
बल को दुप्टि में रखते हुए होनी चाहिये ; और इस विपय में उसने कुछ भी नहीं कह 
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है । ऐसी ही दशा धन-सम्पत्ति के विषय में भी है । पर किसी भी राष्ट्र में न केवल 
उसकी अपनी आन्‍न्तरिक आवश्यकताओं के उपयोग के लिये, प्रत्युत बाहर से आनेवाले 
भयों का सामना करने के लिये भी पर्याप्त धन होना चाहिये। अतग्व धन ऐसा और इतनी 
अधिक मात्रा में नहीं होना चाहिये कि जिससे एक ओर तो अधिक बलवान पड़ोसी 
(राप्ट्र) उससे लऊलचाने लगें और दूसरी ओर उस (धन) के स्वामी आक्रमणकारियों 
को खदेडने में समर्थ न रहे । साथ ही साथ (राप्ट्र का धन) इतना कम भी नहीं होना 
चाहिये कि जिससे वह अपने ही समान बल और लक्षण वाले अन्य राष्ट्र के साथ यद्ध 
चाल रखने में समर्थ न हो। फालेयास्‌ ने इस विपय में कोई नियम निर्धारित नहीं 
किया है। पर हमको यह नहीं भुछा देना चाहिये कि धन की प्रच॒ुरता हितकर होती 
है । इस विषय में श्रेप्ट कसौटी स्थात यह है कि किसी राष्ट्र का धन इतना अधिक 
नहीं होना चाहिये कि जिससे अधिक शक्तिशाली पड्ासी राष्ट्रों को उसके धनाधिक्‍य 
के कारण उससे लड़ाई करना लाभदायक जान पड़े, किन्तु वे उसके साथ युद्ध करने 
की इच्छा ऐसी परिस्थितियों में ही करे जिनमें उसकी सम्पत्ति प्रस्तुत से कम होने पर 


द्रे 


भी यद्ध करना अनिवार्य हो । इस विषय में एक ऐतिहासिक कथा है कि जब औतों- 
फ्रादातेस अतानियस्‌ पर घेरा डलनेवाला था त। इयूबुलूस ने (जों उस नगर का शासक 
था ) उससे कहा किपहले यह विचार कर देख लो कि इस गढ़ को हस्तगत करने में कितना 
समय लगेगा, और उतने समय में जितना व्यय होगा उसका हिसाब छगा लो । इसके 
पच्चात्‌ उसने कहा कि में स्वयं तो इससे थोड़ा कम धन (मिल जाने पर ) अतानियस 
को छोड़ देने को तेयार हैँ । उसके इस कथन ने औतॉफ्रादातेस को विचारमग्न कर दिया 
और वह नगरावरोध से विरत हो गया । 

नगरवासियों की सम्पत्ति समान होने में एक छाभ यह है कि ऐसा होने पर वे लोग 
परस्पर एक दूसरे से झगड़ा नहीं करते, पर यह कोई बड़ा भारी छाभ नहीं है । क्योंकि 
शिक्षित (योग्य) व्यक्ति तो ऐसी व्यवस्था से रुप्ट हो जायेंगे, कारण कि वे अपने को 
समानता की अपेक्षा अधिक पाने का पात्र मानते हैं । ऐसा देखा गया है कि इसी समानता 
के कारण वे लोग विद्रोह कर बंठते हैं और क्रान्ति उत्पन्न कर देते हैं। (ऐसा होना 
निश्चित सा ही है) क्योंकि मानव की क्षुद्र लोलपता तो कभी तृप्त होना जानती ही 
नहीं ; एक समय था जब दो औबौल * पर्याप्त वेतन ( समझा जाता था, ) अब जब 
इस वेतन की परम्परा बन गई है तो लोग और अधिक चाहने लगे हैं और उनकी इस 
चाह का कोई अन्त नहीं है। इच्छा का स्वभाव है कभी भी तृप्त न होना--अनन्‍ 
होना ; और अधिकांश मनष्य ( इसी ) इच्छा को तृप्त करने के लिये ही जीते हैं । 
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अत: इस दिशा में सुधार का आरम्भ सम्पत्ति को एक समान करने की अपेक्षा उत्तम 
प्रकार के स्वभाववाल्ले मनप्यों को अधिक की कामना न करने के लिये शिक्षित करना 
और निक्ृप्ट स्वभाववालों को अधिक प्राप्त न करने देना है। अर्थात, निकृप्ट स्वभाव 
वाले मनुप्यों को दमन करके रखना चाहिये परन्तु उनके साथ अनुचित ( अन्याययूर्ण ) 
व्यवहार नहीं करना चाहिये । 


इसके अतिरिक्‍त फालियास्‌ द्वारा प्रस्तावित सम्पत्ति का समीकरण कुछ बहुत अच्छा 
(पूर्ण) भी नहीं है । वह तो केवल भूमि (क्षेत्र) की सम्पत्ति को ही बराबर करने को 
कहता है ; पर सम्पत्ति ते दासों, पशुओं, स्पये-पैसे और उन सब वस्तुओं की अधिकता 
के रूप में भी हो सकती है जो ( किसी व्यवित की ) चल सम्पत्ति कही जाती है । 
अतः उचित यह होगा कि या तो इन वस्तुओं का भी समान विभाजन कर दिया जाय 
अथवा उनकी सामान्य मयदा बाँध दी जाय या फिर उनका जैसा का तैसा ही रह 
दिया जाय । फालेयास द्वारा प्रस्तावित नियमों से यह भी स्पप्ट प्रकट है कि वह बहुत 
थोड़े से नागरिकों के लिये नियमों का विधान कर रहा है, क्योंकि उसकी व्यवस्था के 
अनुसार सब शिल्पकार सार्वजनिक दास होंगे और उनकी संख्या नागरिक जनों को 
संख्या में नहीं जोड़ी जायगी । ऐसा हो। सकता है कि दासों का एक वर्ग, जो कि सावे- 
जनिक सम्पत्ति पर काम में लगा हो, सावंजनिक दास बना रहे । यदि ऐसा हो तो यह 
उसी प्रकार होना चाहिये जैसा कि एपीदामनस में होता है अथवा उस योजना के अनुसार 
हे।ना चाहिये जिसको दियौफान्तस्‌ ने अशेन्‍स में छागू करना चाहा था । 


फालेयास के द्वारा प्रस्तावित नगर-व्यवस्था के विपय में व्यक्त किये गये उपर्युक्त 
विचारों से कोई भी व्यक्ति यह निर्णय कर सकता है कि वह अपने विचारों में टीक 
था या नहीं । 


टिप्पणियाँ 
१. प्लातोन की व्यवस्थाएँ आदर्श-नगर की स्थापना से संबंध रखनेबाली थीं । 
बसी व्यवस्थाएँ किसी प्राचीन वास्तविक नगर, अथवा आधुनिक (अरिस्तू के सम- 
कालीन ) नगर में उपलब्ध नहीं होती थीं। अतएवं अब अरिस्तू उन व्यवस्थाओं की 
आलोचना आरंभ करता है जो वास्तविकता से संबंध रखतो हैं । 
२. खाल्केदॉन नगर बॉस्फोरस के एशियाबाले तट पर स्थित था। फालेयास 
यद्यपि कुछ समय तक प्लातोन का समकालीन था तथापि उसका जन्म प्लातोन से पहले 


हुआ था। 


१६८ अरिस्त्‌ की राजनीति 
३. सम्पत्ति के लिये मल में दो शब्दों का प्रयोग हुआ है--( १) क्तेसिस और 
(२) ऊशिया। इनमें से प्रथम का अर भू-सम्पत्ति है और दूसरे का 'सर्वस्व अथवा 
स्व! । क्तेसिस शब्द संस्कृत के क्षिति' का सजातोय प्रतीत होता हे । 

४. सौलोन का समय लगभग ६४० ई० पू०--५५८ ई० पृ० है। इसका जन्म 
अथेन्स के एक सम्ञ्नान्त कुल में हुआ था। यह कवि भी था ओर राजनोतिज्ञ भी था। 
अरिस्तू ने अथेन्स के संविधान में इसके सुधारों का विस्तृत वर्णन किया है । 

५. लोक़िस प्रदेश अथेन्स के उत्तर और थेसालिया के दक्षिण में है । 

६. मूल में भूखंड के लिये क्लेरौस' शब्द का प्रयोग किया गया है। किसी भी 
नगर के बसाये जाने के समय (स्वदंत्र) नागरिकों को भूखंड बाँट जाते थे। प्रत्येक 
का भाग क्लेरोस' कहलाता था। 

७. ल्यृकास नामक द्वीप अद्वियातिक सागर के दक्षिण में अखार्नानिया के तट के 
पश्चिम में स्थित था। यहाँ का नियम यह था कि जिन व्यक्तियों कू पास अपना पूरा 
पंतक भूखंड हो वही शासन में पदारूढ़ हो सकते थे। पर प्रजनन पर नियंत्रण न होने 
के कारण कालान्तर में नागरिकों में इस योग्यता का अभाव हो गया। परिणाम-स्वरूप 
जो व्यक्ति अपने आदिम भखंड के एक #श पर अधिकार रखते थे उनको भी पदारूढ़ 
किया जाने लगा। 

८. यह दाशेनिक की भाषा हे जिसको दूरगामिनी बुद्धि आथिक समानाधिकार 
अथवा सार्वजनिक अधिकार को सामाजिक विषमताओं का इलाज मानने को तेयार 
नहीं है। 

९. अर्थात्‌ बहुसंख्यक साधारण जनता आथिक असमानता से असन्तुष्ट रहती है 
और योग्य व्यक्ति योग्यता की अवहेलना करनेबाली आथिक समानता से। अरिस्तू 
का अपना सिद्धान्त है योग्यतानुसार समानता जिसका उल्लेख आगे किया जायगा। 
योग्यता की उपेक्षा करनेवाले समाजवादी को लक्ष्य करके किसी कवि ने कहा है-- 
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१०. तीन प्रकार के अपराधों अथबा कुकर्मों का विवरण यह है-(१) अभावों 
की पूति के लिये किये जानेबाले अपराध; (२) दुःखदायी इच्छाओं की पूति और 
आनन्द की प्राप्ति के लिये किये जानेवाले अपराध; और (३) पीड़ारहित सुख की 
प्राप्ति के लिये अनावश्यक वस्तुओं के संग्रह के निमित्त किये गये अपराध । (२) में 
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अरिस्तू की राजनीति १ 


दुःखदायी इच्छा से तात्परयं ऐसी इच्छा से है जो पूर्ण न होने तक मानव के मन को अशान्त 
बनाये रखती है। (३) में पीडा-रहित सुख या आनन्द से तात्पर्य उस मानसिक सन्‍्तोष 
से है जिसका अनुभव मनुष्य इच्छा उर-न्न होते ही तत्काल उसको पूर्ण करके करता है। 

११. अरिस्तू के मत में सर्वोच्च जीवन दाशेनिक-चिन्तन का जीवन है क्योंकि 
इस प्रकार में मानव-स्वभाव स्वतंत्र रूप में अभिव्यक्ति लाभ करता है। 

१२. इस प्रकार का सम्मान अ्थेस में हिप्पाखंस नामक तानाशाह की हत्या करने- 
वाले हामौ दियस और अरिस्तोगेइतान्‌ नामक व्यक्तियों को मिला था। हिप्पियास 
ओर हिप्पाखंस्‌ अथेन्स के तानाशाह पिसिस्त्रातस के पुत्र थे। इनमें से छोटा भाई 
हिप्पाखंस हार्मोदियस से प्रेम करता था पर हार्मोदियस ने उसके प्रेम का सम्मान नहीं 
किया । हिप्पाखंत ने निराश होकर हार्मोदियस की बहिन का सार्वजनिक रूप में अप- 
समान किया। हार्मोदियस्‌ ने अपने मित्र अरिस्तोगे इतान की सहायता से इस अपमान का 
प्रतीकार करने के लिये षड़यंत्र रचा। उन्होंने पानाथनाएया नामक उत्सव में दोनों 
तानादञाहों पर आक्रमण किया, पर केवल हिप्पाखंस की हत्या हो सकी; बड़ा भाई 
हिप्पियास जीवित बच गया । हिप्पाखंस को तानाशाह के अंग-रक्षकों ने तत्काल काट 
डाला और अरिस्तोगेह् तान को आगे चलकर बहुत यंत्रणाएँ दी गई जिनके परिणाम- 
स्वरूप उसका भी प्राणान्त हो गया। कुछ समय पदइचात्‌ हिप्पियास का भी पतन हो 
गया। अथेन्स के निवासियों ने इस तानाशाही का अन्त करने का प्रयत्न करनेवाले 
हार्मोदियस और अरिस्तोगेइ तान्‌ को मुत्तियाँ स्थापित कों और उनके बंशधरों को अनेक 
करों से मुक्त कर दिया । हिप्पाखंस्‌ की हत्या का समय लगभग ५१४ ई० पृ० है । 

१३. धन की अधिकता का एक परिणाम यह भी होता है कि मनुष्य मे विलासिता 
की और धन के मोह की वद्धि होती है जिसके कारण वह साहसपूर्बक शत्रुओं का 
सामना करने में असमर्थ हो जाता है। 

१४. अर्थात्‌ युद्ध का कारण धनाधिकक्‍य से उत्पन्न हुए प्रलोभन के अतिरिषत कुछ 
ओर होना चाहिये । 

१५. अतानियस लघुएशिया के पश्चिम तट पर स्थित एक नगर था। शेष कथा 
स्वयं स्पष्ट है। अरिस्तू को नगर-राष्ट्रों की वेदेशिक नीति और रक्षा को बहुत चिन्ता 
थी। बह इस विषय को राजनीति का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण अंगमानता था। 

अतानियस्‌ और औसस्‌ नामक नगरों से अरिस्तू का अपना व्यक्तिगत संबंध भी 


रहा था। वह अपनी शिक्षा समाप्त करने के पश्चात्‌ ३४७ ई० पु० के पदचात इयुबलस 
के उत्तराधिकारी हा्ियास्‌ के यहाँ रहा था और उसने उसको भतीजी के साथ विवाह 
भी किया था। इयबलस ३५० ई० पृ० के आसपास अतानियस्‌ का शासक था। 
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१७० अरिस्तू की राजनीति 


१६. उत्सवों के समय अ्थेंस में ५बीं शताब्दी ई० पूृ० में यह नियम था कि 
प्रत्येक व्यक्ति को प्रेक्षाड़्ण (थियेतर) में स्थान का किराया देने के लिये २ ओबल 
(अथेंस का एक सिक्‍का ) प्रतिदिन दिये जाते थे। 

१७. तुलना कीजिये 'आप्ता तस्न। ना मरी कह गये दास कबीर ।” 


१८. अरिस्तू सब शिल्पकारों को दासबर्ग में सम्मिलित करने का विरोधी था। 
दासों की गणना नागरिकों में नहीं होती थी और उनको किसी प्रकार मताधिकार 
भी प्राप्त नहीं था। 


६ 
हिप्पोदामस्‌ के विचारों की आलोचना 


मिलतस-निवासी इयुरीफौन्‌ का पुत्र हिप्पोदामस, जिसने नगर-निर्माण-योजना 
का आविष्कार किया था एवं पैदरियस्‌ का विन्यास किया था, एक अनोखा आदमी 
था । सम्मानप्रियता के कारण उसने विलक्षण जीवन पद्धति को अपनाया था, जिसके 
कारण कुछ लोग उसको बनावटी दिखौआ करनेवालास मझते थे । उसके केश लम्बे 
और हरा हुए थे जो खूब सजे-बजे रहते थे ; उसका अँगरखा खूब छम्बा और ढीला- 
ढाला था जो यद्यपि सरते गर्म वस्त्र का बना था पर बहुमूल्य सज्जा स युक्त था, जिसको 
गर्मी और जाड़ों में वह समान रूप से धारण किये रहता था । समग्र प्रकृति के ज्ञान में 
आप्त होने की आर्काक्षा रखने के साथ ही साथ राजकारण का अनुभव न रखनेवाला 
वह एसा प्रथम व्यक्ति था जिसने श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था के विषय में भी शोध की थी । 

उसने जिस नगर के निर्माण की योजना प्रस्तुत की थी उसकी जनसंख्या १०,००० 
थी जो तीन भागों में विभक्‍त थी । इनमें से एक भाग शिल्पियों का, दूसरा कृपकों तथा 
तीसरा शस्त्रधारी नगर-रक्षक योद्धाओं का था । भूमि का भी इसी प्रकार तीन भागा 
में विभाजन किया गया था--एक भाग धार्मिक, दूसरा सार्वजनिक और तीसरा 
ब्यक्तिगत। जिससे नगर-देवताओं की परम्परागत नियमित पूजा चलती रहे वह प्रथम 
भाग घामिक (भूभाग) कहलाता था; जिससे रक्षक दल का पोषण हो वह सार्वजनिक 
(भूभाग ) था दूसरा ; तथा तीसरा (भूभाग ) कृषक वगे की व्यक्तिगत सम्पत्ति था । 
नियमों (कानूनों) को भी उसने केवल तीन भागों में ही बाँटा; क्योंकि उसका मत यह 
था कि जो विषय सब प्रकार से विवादों के मूल हैं उनकी संख्या तीन है--(१) 
उच्छु खछ अथवा उद्ृण्डतापूर्ण आक्रमण, (२) हानि और (३) हत्या । इसी प्रकार 


अरिस्तू की राजनोति ६७? 


उसने एक ही सर्वोच्च न्यायालय की स्थापना का भी नियम बनाया, जिसके समक्ष वे 
सब वाद प्रस्तुत किये जाने चाहिये जिनका न्‍्यायोचित निर्णय (छोटे न्‍्गायालयों ) 
में नहीं हुआ प्रतीत है| ; इस न्यायालय के स्यायाधीश इसी कार्य के लिये चने हए 
वद्ध पुरुष होने चाहिये। इसके आगे उसकी यह भी सम्मति थी कि न्यायालय के निर्णय 
मतदानघट में गृटिका डालने के द्वारा नहीं दिये जाने चाहिये प्रत्यत, इसके स्थान 
पर प्रत्येक न्यायाधीश के पास लिखने के लिये एक पटिया होनी चाहिये । यदि न्‍्यायाश्रीण 
केवल दण्ड देने का निर्णय करे ता उसकी पटिया पर वैसा लिख देना चारा 
अथवा यदि वह बिलकुल मवत कर देने का निर्णय करें तो उसको पटिया को रिक्‍त छोड 
देना चाहिये और यदि वह मिश्रित निर्णय दे अर्थात्‌ अंशतः दंड दे और अंशतः निर्दोष 
ठहराये तो उसको अपने निर्णय मे इसी विभवत विवेचन को प्रकट करना चाहिये। 
अपने समय के नियम (कानन ) के विपय में उसने यह आक्षेप किया कि वर्तमान नियम 
इसलिए ठीक नही है कि ( दविधापूर्ण विवादों में ) यह नियम प्रत्येक न्‍्यायाध्रीण 
को, केवल दण्ड अथवा केवल्य मवित का निर्णय देने के द्वारा अपनी न्याय करने की शपथ 
का भंग करने के लिये विवश करता है।' उसने एक यह नियम भी बनाया कि जा लाग 
नगर को भलाई के लिये कोई आविष्कार करे ता उनको सम्मानित किया जाना चाहिय । 
इसके अतिरिवत उसने एक सुझाव यह भी प्रस्तुत किया कि युद्ध में वीरगति को प्राप्त 
हैए नागरिकों के बाल-बच्चां का भरण-पपषण सार्वजनिक व्यय से होना चाहिये ; 
मानो इस प्रकार का नियम पहले कही अन्यत्र बना ही न था। पर वास्तव में ऐसा 
नियम इस समय अथेन्‍्स और अन्य नगरो में भी वर्तमान है । रही शासकों की नियवित 
की समस्या, सो वह सब दासकों के जनता के द्वारा, अर्थात्‌ नागरिकों के उपयंवत 
तीनों वर्गों के द्वारा चुने जाने के पक्ष में था, एवं चुने हुए शासकों का कत्तंव्य (उसके मत 
में) नागरिक जनता के, विदेशियों के और अनाथों के मामलों की देखरेख करना था । 
हिप्पोदामस्‌ द्वारा प्रस्तावित नगर-व्यवस्था मे यही सबसे मुख्य और ध्यान देने योग्य 
महत्त्वपूर्ण बातें हैं । 

इनमें से प्रथम बात जिस पर आपत्ति की जा सकती है वह नागरिको का तीन 
भागों में विभाजन है। शित्पकारों, कृपकों और योद्धाओं इन सभी को नगर के 
शासन-कार्य में भाग प्राप्त है । पर क्रपकों के पास हथियार नहीं हंति और शिल्पकारां 
के पास न भूमि होती है और न हथ्ययार अतः वे दोनों ही (शासन-कार्य में भागीदार 
होते हुए भी) शस्त्रधारी योद्धाओं के प्रायः दास तुल्य हा जाते है । अतएब यह ते। 
असंभव बात है कि यह दोनों वर्ग सब पदों में भाग प्राप्त कर सकें, क्योंकि सेनाध्य 
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नागरिकों के रक्षक (पुलिस विभाग के अधिकारी ) एवं प्रमुख शासनाधिकारी तो 
अवद्यमेव शस्त्रधारी वर्ग के मध्य में से चुने जायेंगे । पर जब इन दो वर्गों के नागरिकों 
को शासन-कार्य में कोई भाग प्राप्त नहीं होगा तो वे राष्ट्रभकत (वाष्ट्रप्रेमी) नागरिक 
कसे हो सकेंगे ? यदि कहों कि शस्त्रधारियों के वर्ग को अन्य दी वर्गों पर आधिपत्य 
करना ही चाहिये तो भी ऐसा हाना तब तक सरल नहीं होगा जब तक वे बहुसंख्यक न 
हों । और यदि शस्त्रधारी योद्धा बहसंख्यक हों तो फिर अन्य वर्गों को शासन में भाग 
क्यों मिलना चाहिये अथवा शासकों को नियुक्त करने की शक्ति क्‍यों प्राप्त होनी 
चाहिये ” और फिर किसान लोग नगर के लिये किस काम आते हैं ” यह भी एक 
प्रथघन है । शिल्पकार तो अवध्यमव होने ही चाहिये (वे सभी नगरों के लिये आवश्यक 
हैं) और वे लोग अपने शिल्प के सहारे अपनी जीविका चलाने की सामथ्य भी रखते हैं, 
जैसा कि वे अन्य नगरों में भी करते है । (पर कृषकों की स्थिति दूसरे प्रकार की है । ) 
यदि वे शस्त्रश्षारी योद्धाओं के लिये वास्तव में भोजन उपलब्ध करें (तो नगर के नागरिको 
के एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण भाग की आवश्यक सेवा करने के कारण ) न्‍्यायानुसार उनको 
भी दासन-कार्य में भाग मिल सकता है। पर (हिप्पोदामस की उनय्यकक्‍त व्यत्रस्था में 
तो ) किसानों का भूमि पर व्यक्तिगत अधिकार होता है और वे उस पर अपने व्यक्तिगत 
लाभ के लिए ही खेती-बाड़ी करते है । फिर जो कृपि-भुमि का वह भाग रहा जो सावे- 
जनिक सम्पत्ति है, तथा जिससे योद्धावग्ग के लोगों का भरण-प।पण होता है, वह भी एक 
कठिन समस्या है। यदि योद्धावर्ग के घटक स्वय इस सार्वजनिक भूमि पर खेती बाडी 
करेंगे तो योद्धाव्ग और क्ृपक वगे मं कोई ऐसा भेद नहीं रह जायगा जैसा हिप्पोदामस 
की अभीष्ट था । और यदि इस सावंजनिक भुमि पर खेती करनेवालह्या वर्ग, क्षेत्रपति 
क्रपकों और योद्धाओं दानों से ही भिन्न हो तो यह एक पृथक चौथा वर्ग होगा जिसको 
न तो किसी प्रकार का अधिकार-भाग प्राप्त होगा और न व्यवस्था में ही कोई स्थान 
प्राप्त होगा । यदि यह मान लिया जाय कि जो कृपक-वर्ग अपने व्यक्तिगत खेतों में 
खेती करता है वही सार्वजनिक भूमि पर भी खेती करें, तो ऐसी परिस्थिति में प्रत्येक 
व्यक्ति के स्टिए दो परिवारों (अथात्‌ अपने परिवार और अन्य योद्धाओं ) के लिए पर्याप्त 
अन्न की मात्रा उत्पन्न करने में बहुत कठिनाई होगी : और फिर ऐसी दशा में भूमि 
का (व्यक्तिगत और सार्वजनिक विभागों में) विभाजन ही क्‍यों हो ; सीधे यही क्‍यों 
न हो कि कृपकवर्ग समग्र कृषिभूमि का उपयोग करते हुए अपने-अपने भूमिभाग में 
खेती करके अपने लिये भी अन्न प्राप्त करें और योड्वावर्ग के लिए भी । (इस प्रकार 
हम देखते हैं कि) इस व्यवस्था में बहत गड़बड़ भरी हुई है । 
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और न (हिप्पोदामस्‌ के) उस नियम में कोई अच्छाई है जो न्यायाधीशों के 
समक्ष सीधी सुनिश्चित समस्या के प्रस्तुत किये जाने पर उसके विषय में मिश्रित निर्णय 
दने का आदेश करता है; क्योंकि यह न्यायाधीण को निर्णायक पंच बना देनेवाला आदेश 
हैं। और पचनिर्णय तो ऐसा संभव भी है चाहे निर्णायक अनेक क्यो न हों.क्योंकि वे अपने 
निर्णय का निश्चय करने के लिए परस्पर बातचीत कर सकते है : परन्तु न्यायालयों 
में ऐसा नहीं हो सकता ; क्योंकि बहुत सी नियम-व्यवस्थाओं मे इस बात का आदेश रहता 
है कि स्यायाधीश परस्पर कुछ भी संल्याप न कर सके । फिर जब, न्यायकर्ता यह निर्णय 
करेगा कि हानिपूति तो को जानी चाहिये पर उतनी नहीं जितनी वादी माँगता है 


च), 


तो भत्ठा गड़बड़ कंसे नहीं होगी ” कल्पना कोजिये कि वह ७० मिनाए माँगता है 
तथा न्यायाधीश उसको दस दिलान का आदेश करता है, (अथवा सामान्यतया यह 
मान लोजिये कि वह और अधिक मांग करता है और न्यायाधीश कम दिलाने का आदेश 
करता है), एक दूसरा न्‍्यायाबीश ५ और तीसरा ४ मिनाए दिछाने का आदेश करता 
है । इस प्रकार स्प्टलया वे हानिपुर्ति के खण्ड करते चले जाय॑गे । (इतना ही नही ) 
कुछ एस भी होंगे जो पुरी क्षतिपूर्ति का आदेश करेंगे और (परले सिरे पर पहुँचनेवाले ) 
कुछ ऐसे भी निकलेगे जो कुछ भी न देने का निर्णय करेंगे । तो ऐसी परिस्थिति में 
विभिन्न निर्णयां के अन्तिम परिणाम का आकलन करके निर्णय-गुटिका किस प्रकार 
तेयार की जायगी ? तथा (यह जो आरोप है कि शुद्ध मोचन या दंद्र का आदेश देन 
से न्यायाधीश अपनी शपथ को भग करने के लिए विवश हो जाता है) इस विपय में 
यह द्रप्टव्य है कि यदि स्वयं वह सीधे-सादे अविमिश्वित रूप में प्रस्तुत किया जाय ता 
केवल मक्ति अथवा केवल दण्ड का निर्णय न्यायाधीश को कदापि शपथ भंग के लिये 
विव्ञ नही करता। क्योंकि, उदाहरण के लिये, ०० मिनाए की क्षतिपूरति के बाद में 
जो न्यायाधीश प्रतिवादी की मुक्ति का आदेश करता है वह यह निर्णय नही देता कि 
प्रतिवादी को कुछ नहीं देना है, प्रत्यत यह निर्णय देता है कि २० मिनाए नहीं देना है । 
गपथ-भंग का अपराधी तो वह न्यायाधीश हो सकता है जो यह विश्वास करते हुए भी 
कि प्रतिवादी को २० मिनाए नहीं देना है उसको दण्ड देता है । 

जो छोग नगर-राप्ट्र के लिए किसी अच्छी उपयोगी वस्तु का आविप्कार करें 
उनका सम्मान किया जाना चाहिये, यह एक ऐसा प्रस्ताव है जिसको नियम बना देना 
सुरक्षित नहीं है, प्रत्यूत इसकी तो ध्वनि ही आपातरमणीय है ( किन्तु वास्तव में धोखा 
देनेबाली है); क्योंकि इससे चुगलखोरी को प्रोत्साहन मिल सकता है और स्थात्‌ नगर 
में उधल-पुथल भी मच सकती है । इस प्रस्ताव के साथ एक अन्य समस्या भी उलझी 


१७४ अरिस्तु को राजनीति 


हुई है जो अन्य तर्क की ओर संकेत करती है । कुछ विचारकों के लिए यह बात सन्देह 
का विपय बनी हुई हैं कि यदि कोई अन्य अवेक्षाकृत अधिक अच्छा नियम बनाना संभव 
हो तो भी क्‍या किसी राष्ट्र के परम्परागत नियमों में परिवर्तन करना हानिकर होता है 
या छाभदायक । / यदि हम यह मानें कि परिवर्तन लाभदायक नहीं होते तो हम 
हिप्पोदामस्‌ के इस प्रस्ताव को सरलता से स्वीकार नहीं कर सकते ; क्‍योंकि ऐसा 
होना संभव है कि कोई व्यक्ति सावेजनिक हित के नाम पर ऐसे प्रस्ताव रखे जो वास्तव 
में नगर के नियमों या व्यवस्था के लिए विनाशकारी हों । क्योंकि हमने अब इस विषय 
को छेड़ दिया है अतः यदि हम इसका कुछ और विवरण प्रस्तुत करें तो स्थात्‌ अधिक 
अच्छा होगा । जैसा कि हम कह च॒के है, यह विपय कठिन ( दुबिधापूर्ण ) है, और 
परिवर्तेन करना अधिक अच्छा है इस मत के समर्थन में भी कुछ कहा जा सकता है । 
अन्य विद्याओं के क्षेत्र में परिवर्तन निश्चयमेव लाभदायक सिद्ध हुए हैं : उदाहरणार्थ 
आयवेंद और व्यायाम-कला एवं संक्षेप में सभी मानवीय कलाओं और कौशलों की 
परम्परागत विधि में परिवतंन हो गये हैं, और क्योंकि नगर-व्यवस्था (अथवा राष्टनीति ) 
की भी गणना कला और कौशल के प्रकारों में होनी है अतः यह स्पष्ट है कि इसके क्षेत्र 
में भी उपर्यक्त सिद्धान्त सत्य होना चाहिये । यह कहा जा सकता है कि परिवर्तन से 
कुछ हो सकता है, इसके चिह्न ऐतिहासिक तथ्यों से मिलते हैं । प्राचीन काल्ठ के रीति- 
रिवाज नितानत सरल और बर्बरतायक्त थे। पुरातन हलेनेस्‌ (ग्रीक ) लोग लोहे के 
गम्त्र लिये हुए घमा करते थे एवं परस्पर एक दूसरे से वध्षुओं को खरीदा करते थे । 
सच तो यह हैं कि पुराने नियमों के जो अवजेप आजकल कहीं कहीं मिलते हैं बिलकुल 
व्यर्थ हैं ; उदाहरण के लिये क्‍्यूमे * में हत्या के संबंध में यह नियम है कि यदि वादी 
( आरोप लगानेवाला ) अपने ही परिवार के लोगों में से पर्याप्त संख्या में साक्षी 
प्रस्तुत कर सके तो आरोप्य (अपराधी ) दोषी ठहराया जाय । फिर सामान्यतया 
सभी भलाई की खोज किया करते है न कि परम्परागत पद्चधतियों की; एवं आदिम पुरुष, 
चाहे तो वे पृथ्वी से उत्पन्न हुए हों और चाहे किसी प्रलय से बचे हुए हों, (हर्म आजकल 
के लोगों ) में से नितान्त साधारण मनुष्यों अथवा म्‌र्खों के समान थे (जसा कि भूमिजात 
मनुष्यों के विषय में परम्परागत कहानी में कहा भी जाता है ।) अताव इन आदिम 
मनुष्यों के विचारों पर ही जमा रहना मूखेता की बात होंगी । यदि (यह पुराने नियम ) 
लिखित भी हों तो भी उनको अपरिवर्तित रहने देना अच्छा नहीं । क्योंकि, जैसा 
कि सामान्यतया अन्य कलाओं में होता है, वैसे ही राजनीतिक संघटनों के विषय में भी 
यह तो असंभव है कि हर एक बात को बावन तोले पाव रत्ती ठीक ठीक लेखबद्ध किया 
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जा सके ; नियमों को अनिवायंतया साविक रूप में अभिव्यक्त करना चाहिये पर 

व्यवहार का संबंध व्यक्ति से होता है। (अतएव व्यक्तियों के व्यवहार के अनभव के 
अनुसार आरंभिक नियम में परिवर्तन करते हुए उनको अधिकाधिक यथार्थ रूप देना 
उचित ही है ।) इससे हम स्पष्ट ही यह निष्कर्प निकालते है कि कभी-कभी और किसी- 
किसी प्रसंग में नियम में परिवर्तन होना चाहिये। परन्तु जब हम इस विषय पर एक दूसरे 
दष्टिकोण से विचार करते हैं तो परिवतंन के लिए बहुत अधिक सावधानी आवश्यक 
प्रतीत होती है । जब कभी थोडा सा लाभ हो तभी नियमों को बदल देने की आदत 
बरी बात है, अतः: नियम-निर्माताओं और ज्ञासकों की कुछ (साधारण सी ) त्रुटियों स 
स्पष्ट ही छेड़छाड़ नही करनी चाहिये । (ऐसी परिस्थिति में नागरिकों को ) परिवर्तन 
से उतना छाभ नहीं होता जितनी हानि आज्ञा-पालन न करने की आदत पड़ जाने से 
है।तती है । (अन्य ) कलाओं के साथ तुलना भी झूटी ही है, कछा की पद्धति में परिवरतन 
और नियम में परिवर्तन यह दोनों एक समान नहीं हैं । क्योंकि नियम (कानून) के 
पास आदत की द्ाक्ति के अतिरिक्त अपने को पालन कराने की अन्य कोई शक्ति नहीं 
होती और यह (आदत ) बहुत अधिक समय के बिना उत्पन्न नही होती; अतएव पुराने 
समय से चले आते हुए नियमों को नग्रे नियमों में परिवर्तित कर देने की तत्परता नियमों 
की शक्ति को क्षीण कर देती है। और फिर, यदि यह भी मान लिया जाय कि नियम बदल 
दिये जाने चाहिये तो यह प्रइन उठता है कि क्या वे सब के सब,और सब नगर-व्यवस्थाओं 
में बदले जाने चाहिये अथवा नहीं ” और कया वे किसी भी ऐरे-गैरे व्यक्ति के द्वारा 
बदले जाने चाहिये अथवा विशिष्ट व्यक्तियों ढ्वारा ? इन विकल्पों में से किसी को 
भी स्वीकार करने से महत्त्वपूर्ण अन्तर पड़ सकता है। अतएवं इस समय इस विषय 
का विवेचन स्थगित कर देना उचित है, इसका अवसर फिर आयगा । 


ठिर्प्पणियोँ 


१. हिप्पोदामस के पिता का नाम कई प्रकार से ल्खिा मिलता है। मिलतस 
नगर का निर्माण पाँचवों शताब्दी ई० पृ० के प्रथमार्ड मे बड़े सुन्दर ढंग से भमितिश्ञास्त्र 
के अनसार किया गया था। अतएव हिप्पोदामस्‌ ने नगर-निर्माण-कला का अध्ययन 
अपने जम्मस्थान में ही किया होगा । संभव है, अर्थेंस में आकर उसने इस विषय पर कोई 
पुस्तक भी लिखी हो । हे 

२, पेइरियस अथेन्स का बन्दरगाह था ओर व्यापार का केन्द्र था। यह अथन्स 
नगर से दक्षिण पश्चिम में पाँच मील को दूरी पर था। नगर से इसको सम्बद्ध करने के 
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लिये लम्बी दोवारें बनाई गई थीं जो लगभग ४ मोल लम्बी १२ फ़ीट मोटी थों। पेइ- 
रियस में बहुत से विदेशी व्यापारो भी निवास करते थे। 

३. हिप्पोदामस को योजना संद्धान्तिक (थियोरेटिकल) थी। वह कभी व्यवहार 
में नहीं आई। 

४. गुटिका के लिये मल में “प्सेफ़ॉंस” शब्द आया है जिसका अर्थ है नदियों के 
तल में पाईं जानेवाली छोटी पत्थर की गुटिका। अर्थेंस में इस प्रकार की गटिकाएँ 
मतदान में प्रयक्त होती थीं। न्यायाधीश अपनो गुटिका को मतदान के पात्र में डाल देते 
थे। इस पात्र को “ह्वद्रिया' कहते थे। हिप्पोदामस्‌ इस पद्धति में परिवर्तन करना 
चाहता था। उसने गुटिका के स्थान पर छोटो पट्टिका के उपयोग का सुझाव दिया है, 
इसके लिये ग्रोक भाषा में 'पिनाकियन शब्द हे । 


५, न्यायाधीशों की शपथ दडद्ध-न्याय करने की होती थी पर वे या तो अपराधी 
को मक्‍त करने का निर्णय दे सकते थे अथवा दण्ड देने का। अतएवं जिन अवसरों पर 
इस प्रकार का निर्णय संभव नहीं होता था उन अवसरों पर एक प्रकार से उनकी शपथ 
भंग हो जातो थी । 

६. आविष्कार का अर्थ यहाँ किसी अधिकारी के प्रच्छन्न अपराध को, जसे कि सावं- 
जनिक सम्पत्ति को हड़प जाना इत्यादि को, प्रकट कर देना है। इस प्रकार की घटनाएँ 
अर्थेंस के इतिहास में अनेकों मिलती हें । 

७. शासक अथवा शासनाधिकारो के लिये ग्रोक भाषा में आर्खान्‌ शब्द आया है । 
इसका अनुवाद अंग्रेज्ञो में रूलर अथवा मजिस्ट्रेट शब्द से किया गया । इसका शाब्दिक 
अर्थ तो प्रथम अथवा मुख्य हे। इसी के आधार पर दूसरा शब्द 'आ्खमनोइ'” बनता 
है जिसका अर्थ हे शासित प्रजाजन । 

८. अरिस्तू की धारणा ऐसे न्यायालय से संबंध रखती है जिसमें बहुत से न्‍्याया- 
धोश हें। वे सब पृथक-पथक मत देते है; उनको परस्पर वार्तालाप करने की आज्ञा नहीं 
है । ऐसी परिस्थिति में मिश्चित निर्णय संभव ही नहीं है; क्योंकि मिश्चित निर्णय के लिये 
यह आवद्यक है कि न्‍्यायाछीश लोग परस्पर विचार-विनिमय करके एक निर्णय पर 
पहुँचे । 

९, मिना (ए० व०), मिनाए (ब० ब०) अथवा मना और म्नाए एक ग्रीक सिक्‍के 
का नाम है। प्राचीन यूनानी सिक्‍कों का विवरण इस प्रकार है-- 


६ ओबोल -- १ द्राठ्मा (द्रम्न) । १०० द्वात्मा १ स्‍्ना। ६० सता (सिनाए) 
ल्‍ तलान्त । 
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१०. कल ओर आज" एवं “आज और कल” की यह चिरन्तन कलह, पुराने 
ओर नये का यह नित्य-नृतन विवाद अरिस्तू को लेखनो से भी अनिर्णोत ही रह गया। 
कालिदास ने भी अपनी अमर कविता में भी यही कहा कि-- 

पुराणमित्येब न साध सर्व न चापि काव्य नवमित्यवद्यम । 
सन्त: परोक्ष्यान्यतरद्‌ भजन्ते मूढ: परप्र त्ययनेयबद्धि: ।। 
(मालविकाग्रिभित्र, प्रस्तावना ) 
और अंग्रेज कवि टेनीसन ने अपनी 'पॉलिटिक्स' नामक छोटी सी कविता मे कहा है 
[0 86 ७ाए “()पा्ं: 7 द्वात॑ 50शाए ८ाए “5]0७ए/ 
जउिपा, ७१]।0 [0 त]]5 +(0॥79!॥), 

(0 ॥7]] *[00-5]0फ 7 कछ]। ॥60त 790 ७9 

घ20७5-]] “८ [()6-तु्फा तर वतए ताकत. 

ऐसी परिस्थिति में अरिस्तु ने विवाद के दोनों पक्षों के विषय में अपने विचार प्रकट 
करके इस विषय को अनिर्णोत छोड़ दिया, तो यह ठीक ही किया । पर आगे चलकर 
हम देखेंगे कि उसके हृदय में अतीत के प्रति अगाध श्रद्धा थी । 

११. क्यमें नास के दो नगर थे। पुरातन नगर लघु एशिया में था तथा दूसरा 
नगर इटलो काँपानया प्रदेश में था। यह दूसरा नगर यूनानी सभ्यता का पा चमी छोर 
कहा जा सकता हे । वास्तव में यह पुरातन क्यूमे का ही एक उपनिवेश था। पर यह 
स्पब्ट प्रतीत नहीं होता क्वि अरिस्तु का संकेत किस क्यूमे की ओर है। और फिर 
वयमे के जिस नियम का उल्लेख यहाँ किया गया हे वह निरा निरर्थक नहीं था। इस 
प्रकार का नियम अन्य देशों में भी पाया जाता थ्ग । 


द् 


लाकंदायमौन्‌ की व्यवस्था की आलोचना 


लाकंदायमौन की विधान-व्यवस्था में और केले की विधान-व्यवस्था में एवं 
लगभग अन्य सभी व्यवेम्आ में पहल्ठ दो बातें देखने की है--एक तो यह कि अमुक 
नियम आदर्ज-व्यवस्था की तलना में अच्छा है अथवा नहीं ; दूसरी यह कि वह आदर्श 
विचार और जीवन-पद्धति से मेल ख,ता है या नहीं जिसका व्यवस्थाकार ने अपने 
नागरिकों के समक्ष प्रस्तुत किया है । सामान्यतया यह तो सर्वसम्मत बात है कि किसी 
भी सुव्यवस्थित नगर राष्ट्र में नागरिकों को अपनी प्रतिदिन की आवश्यकताओं को 
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जुटाने से अवकाश मिलना चाहिये; पर यह अवकाश किस प्रकार (किस उपाय) 
से प्राप्त किया जाय, यह देख पाना सरल काम नहीं है । श्रसाली की निर्धन दास-जनता 
बहुथा अपने स्वामियों के विरुद्ध विद्रोह खड़ा कर चुकी है, और इसी प्रकार लाकेदायमौन्‌ 
(स्पार्टा) के हैं लातू नामक दास अपने स्वामियों के विरुद्ध विद्रोह करते रहे हैं ; इन 
स्वामियों पर पडइनेवाली विपत्तियों (दुर्भाग्यों) की यह दास लोग सवदा प्रतीक्षा किया 
करते है । किन्तु कंते के नागरिकों के प्रति इस प्रकार की कोई घटना आजतक नहीं 
घटी है। संभवतया इसका कारण यह है कि इस द्वीप के पड़ोस के नगरों ने परस्पर 
एक दूसरे के विरुद्ध युद्ध करते हुए भी (शत्रुओं के) विद्रोही दासों से मल नहीं किया, 
क्योंकि उनके यहाँ भी इस प्रकार की पराधीन जनता थी अतएणव इस प्रकार का विद्राह 
भड़काना स्वयं उनके लिये हितकर नही था । इसके विपरीत छाकंदायमौन्‌ (स्पार्टा) 
के सभी पड़ोसी राष्ट्र--आर्गास मैसेनिया और आर्कादिया--उसके झछात्रु थे ओर 
(इन्ही छात्रओं के ढ्वारा भड़काया जाना) स्पार्टा में प्रायः होनेवाले दास-विद्रोहों का 
कारण था । और फिर थस्सालिया में भी तो आदिम दास-विद्रोह इसी कारण घटित 
हुआ कि थैस्सालिया-निवासी निरन्तर अपने पड़ोसी अखेया', पैरहायबिया और मग्नी- 
सिया-निवासियों से युद्ध कर रहे थे । ऐसा लगता है कि चाहे और कोई कठिनाई न 
भी हो तो भी दासों का प्रव॑ंत्र स्वयं एक कपष्टकर काये है । उनके साथ किस प्रकार का 
बर्ताव किया जाय यह निश्चय करना सरल नही है। यदि उनकी लगाम ढीली कर दी 
जाय तो व ढीठ हो जाते हैं और अपने को स्वामियों के समान अच्छा (योग्य) समझने 
छगनते हैं, और यदि उनके साथ कठोरता से बरता जाय तो वे स्वामियों से घृणा करके 
उनके विरुद्ध पड्यन्त्र रचने छगते है । अतः यह स्पप्ट है कि यह (अर्थात्‌ घुणा और 
पद्यन्त्र) परिणाम हो तो नागरिकों द्वारा (अवकाश प्राप्त करने के लिये) दासों के 
प्रति व्यवहार करने की श्रेष्ठ पद्धति (अथवा संघटन ) आविष्क्ृत नहीं हुई । 

फिर ह्यकैदायमौन्‌ की स्त्रियों! की स्वच्छन्दता वहाँ के विधान के उद्देश्य के लिये 
ह्ानिकर और राप्ट्र की सुख-समद्धि के प्रतिकूल है । क्योंकि पति और पत्नी में स 
प्रत्येक गहस्थी का एक सारवान्‌ भाग है अतखव राष्ट्र को स्पप्ट ही स्त्री और पुरुषों में 
लगभग आधा आधा बराबर बेटा हुआ समझना चाहिये । इसलिए जिस राष्ट्र में स्त्रियों 
की दशा सुव्यवस्थित नहीं है बहाँ आधा नगर नियमज्ून्य समझा जाना चाहिये । 
लाकैदायमौन्‌ में ठीक यही दशा घटित हुई है ; नियम-निर्माता सारे नगर को कप्ट- 
सहिष्णु और संयमी बनाना चाहता था ; पुरुषों के पक्ष में स्पष्ट ही ऐसा हो सका, 
परन्तु स्त्रियों की ओर से बह असावधान रहा जो कि सब प्रकार की असंयतता और 
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विलासिता का जीवन बिताती है । इसका अनिवार्य परिणाम यह होता है कि ऐस 
नगरों में धन की अत्यधिक पूजा होती है, विशेपषक्रर यदि सैनिक और यद्धजीवी जातियों के 
समान नागरिक लोग अपनी नकेल नारियों को सौय देते है । इस विषय में कंल्ट 
जाति के लोग अपवाद-स्वरूप है, और एसी अन्य कतिप्य जातियो के विपय में (जिनमे 
पुरुषों के परस्पर रत्यात्मक प्रेम को प्रकट रूप में सम्मानास्पद माना जाता है) भी यही 
कहा जा सकता है । प्रातलन पौराणिक कथाकार ने जा यद्ध के देवता अस्स और अफ्री- 
दिते' का सम्मेलन कराया ता उसने इसमें कुछ अन॒चित नहीं किया, क्योंकि सभी यद्ध- 
प्रिय जातियाँ या तो पृरुषों या स्त्रियां के प्रेम की ओर झुक़ी हुई प्रतीत होती हैं । 
दूसरे विकल्‍प की सच्चाई का उदाहरण स्वयं लछाक॑दायमोन्‌ में ही उसकी महत्ता के 
दिनों में प्रस्तुत हुआ था ; उस समग्र बहत सी बातों का प्रबन्ध उनकी स्थ्रियों के हाथ 
में चला गया था । परन्तु शासकों पर स्त्रियों दारा शासन किया जाय अथवा स्त्रियाँ 
स्वयमेव शासन करें, इन दोनों अवस्थाओं में अन्तर ही क्या है ? परिणाम दाना 
अवस्थाओं में एक ही होता है । उदाहरणार्थ, अतिसाहसिकता के संबंध में भी (जा 
कि निव्यप्रति के व्यवहार मे उपयोगी नहीं होती, केवल य॒द्ध में ही आवश्यक हातोी है ) 
स्पार्ट की नारियों का प्रभाव अत्यधिक हानिकारक रहा है। थत्रे ” के आक्रमण के 
ममय उन्होंने यह स्पप्ट प्रकट कर दिया : अन्य नगरों की नारियों के विपरीत वे तनिक 
भी उपयोगी सिद्ध नहीं हुई, प्रत्यत उन्होंने शत्रओं से भी अधिक गड़बड़ी उत्पन्न कर दी । 

सच है कि लछाकंदायमौन की नारियों द्वारा उपभुक्‍त स्वच्छन्दता आर्भ मे जिस 
प्रकार से उत्पन्न हई उसको सरलता स समझा जा सकता €, उन परिस्थितिया मे 
जैसा होना उचित था वैसा ही हुआ । क्योंकि, पुरुष ता प्रथम आग के निवासियां 
थे और तत्पदचात आर्कादिया और मैसेनिया के निवासियां से युद्ध करत हुए सु: दीघ काल 
तक घरों से दूर पड़े रहे । सेनिक जीवन यापन् करन के कारण (जिससे अनका 
सदगणों का विकास होता है) यद्ध से अवकाश पान पर उन्हान अपना अनशासन-परायण 
तैयारी से अपने आपको व्यवस्थाकार के हाथा म उसक नियमो को ग्रहण करने के लिये 
सौंप दिया । (पर स्त्रियाँ अपने गृहा मे मनमाना जीवन व्यतीत कर रही थीं) अतएत्र 
जब परम्परागत कथा के अनसार व्यवस्थाकार छाक्‌ गास ' ने उनको भी अपने 
नियमों के घेरे में लेना चाहा तो उन्होंने बाधा उपस्थित का और उसको यह प्रयत्न 
त्याग देना पडा । तो जो कुछ हुआ उसके कारण यही हैं, तथा स्पप्ट हीं विधान को 
त्रटियाँ भी इन्हीं कारणों से उत्पन्न हुई है । परन्तु हम इस बात का विचार नहीं कर रहे 
ह कि क्‍या क्षन्तव्य है और क्या नहीं है, प्रत्यत यह विवेचन कर रहे हैं कि क्‍या ठोक 


१८० अरिस्तू की राजनोति 


(न्याय्य) है और क्‍या नहीं। यह स्त्रियों की स्थिति से संबद्ध व्यवस्था की त्रटि, 
जैसा कि हम पहले कह च॒के है, न केवल विधान में स्वरूपत: समरसता के कुछ अभाव 
को (अथवा विसंवादिता ) को उत्पन्न करनेवाली है, प्रत्युत उसको घनलोलपता की 
ओर भी प्रवत्त करनंबाली है । 

अतणएव यह जो छोलूपता का उल्लेख किया गया है स्वभावत: ही यह अपने पश्चात्‌ 
स्पार्टा में सम्पत्ति की असमानता की आलाचना की ओर प्रवत्त करता है । जब कि 
स्पार्टा के कुछ मनप्यों के ढ़ाथों में बहत अधिक सम्पत्ति आ गई है, दसरों के पास बहत 
थोड़ी रह गई है, अतः भूमि अधिकांश में बहत थाई से लोगों के पास पहुँच गई हैं 
टाकदायमौन की विधान-बव्यवस्था द्वारा इस विपय का निर्णय ठीक प्रकार नहीं किया 
गया । क्योंकि यद्यपि नियम-निर्माता ने पैतक सम्पत्ति के क्रय-विक्रय को अशोभन ठहरा 
कर टीक ही किया है, तथापि जो कोई सम्पत्ति को दान देना चाहे अथवा उत्तराबिकार 
में छाड देना चाहे उसको नियम-निर्माता ने ऐसा करने का अधिकार दिया है । परन्‍्त 
इन दानों व्यापारों (क्रय-विक्रय अथवा दान या उत्तराबिकार में देने) का परिणाम तो 
अनिवायंमरूपेण एक ही निकलता है । वास्तविक स्थिति यह हैं कि समग्र देश के 
पाँच भागों में से दो भाग स्त्रियों के अधिकार मे (पहुँच गये ) है । यह सब बहुत सी 
उत्तराधिकारिणी कन्याओं तथा बडे बड़ यौतुकों (दहेजों) के कारण घटित हुआ है 
( जिनका प्रचलन स्पार्टा में बहत हैं) । अधिक अच्छा तो यह होता कि दहेज बिलकुल 
न दिया जाता अथवा यदि कुछ देना आवध्यक ही होता ता उसकी मात्रा को बहुत थोड़ा 
सा मर्यादित कर दिया जाता । इस समय जंसा नियम है उसके अनुसार कोई व्यक्ति 
अपनी उत्तराधिकारिणी कन्या को चाहे जिस किसी (थ्रनी अथवा निर्धन व्यक्ति) 
को प्रदान कर सकता है. परन्तु यदि वह अपनी कन्या के प्रदान करने के पूर्व ही. 
उत्तराधिकार की व्यवस्था किये बिना ही मर जाता है तो उस कन्या को अपने इच्छान- 
सार प्रदान करने का अधिकार उस व्यक्ति को प्राप्त हाता है जो उसके संरक्षक के स्थान 
में रह जाता है । इस सब का परिणाम यह हुआ कि यद्यपि देश निश्चयमेत्र १५०० 
प्रड्सवारों और ३०००० भारी अस्त्रद्मास्त्रधारी पैदल सिपाहियों का भरण-पोषण 
करने की सामध्य रखता है, तथापि नागरिकों की संख्या (व्युकत्रा के) युद्ध के समय 
घटते घटते १००० भी नहीं रह गई । इन सब तथ्यों (के साक्ष्य) से यह स्वतः 
स्पप्ट है कि उनकी धन-सम्पत्ति की व्यवस्था दूषित है। नगर एक पराजय की भी 
चोट को सहन नहीं कर सका, पृम्पों की कमी से ही उनका विनाश हो गया । कहते 
हैं कि लछारकंदायमौन्‌ के प्राचीन राजाओं के समय में वे (विदेशियों को) नागरिकता के 


अरिस्तु की राजनीति हे 


० चर 


अधिकार दे दिया करते थ, इसके परिणाम-स्वरूप सदीर्धकान्ठ तक यद्ध करते रहने पर 
भी उन्होंने जनसंख्या के क्लास का अनभव नहीं किया, तथा कहा जाता है कि एक समय 
तो स्पार्टा में १०००० नागरिक विद्यमान थ । भले ही यह कथन सत्य हो अथवा न है 
तथापि सम्पत्ति के समान वितरण के द्वारा तो नागरिक (अपनी सैनिक) जनसंख्या 
को पूर्ण बनाये रखना स्पार्टा के लिय्रे अधिक अच्छा होता । तथापि अधिक शि्ओं के 
प्रजनन को प्रात्साहन देतवाला नियम भी इस सम्पत्ति की असमानता में सुधार करने के 
प्रतिकल है ; क्योंकि व्यवस्थाकार ने. यह इच्छा करते हा कि स्पार्टा-निवासियों की 
संख्या बहत अधिक बढ जाए, नागरिकों क। अधिक छट के पैदा करने के लिये प्रेरित किया । 
इसल्यिर वहाँ ऐसा नियम है कि तीन पुत्र उत्पन्न करनेवाले को सैनिक-सेवा से मकक्‍्त कर 
दिया जायगा और चार पत्रा वाले का सब सावेजनिक (कर-) भारा स छटकारा मिल 
जायगा । तो भी यह ता बिलकुल स्पष्ट हैं कि यदि बच्चों की सख्या बढ गई और 
भूमि तदनुसार बहत से भागा मे बंटती गई ता निश्चय ही बहुत से व्यक्तित अनिवायतया 
निर्धनता को प्राप्त हो जायेगे 





इसके अतिरिक्त लाक॑ंदायमौन की सरपंच-प्रथा (एफ़ोर्ड्या ) में भी खाट है । 
इस दासक-समिति को सर्वोच्च मामलों में प्रभत्व प्राप्त है, परन्तु इन सब सरपंत्रों का 
चूनाव सर्वसाधारण में स होता है। इसलिए बहुा ऐसा होता है कि अत्यन्त निधन 
व्यक्ति भी, जो दारिद्रयय के कारण घसखारी के शिकार हा सकते है, इस पद पर पहुंच 
जाते है । प्राचीन काल में भी (स्पार्टा में) इस बराई के उदाहरण अनेक बार घटित 
हो चके है और अभी हाल में आन्द्रस के मामले में भी एसाही हआह। इस 
मामले में भी कुछ सरपंचों ने, जो कि चांदी के द्वारा दूषित हो चुके थ (अयबात्‌ घुस 
खा चके थे), समग्र राप्ट को नप्ट करने का भरसक प्रयत्न किया । और उन (सरपता | 
की शक्ति इतनी महान और तानाशझाही के तुत्य हैं कि राजाआओ तक का उनका सनान 
के लिये विवश होना पड़ा है; परिणाम यह हुआ है कि इस प्रकार राजपद के साथ 
ही साथ समग्र राष्ट्रव्यवस्था भी अप्ट हो गई है एवं क्राठ जनतत्र हाने के स्थान पर 
वह केवल जनसाधारणतंत्र रह गई है । पर यह अवश्य मानना पडता है कि यह 
सरपंचप्रथा राष्टव्यवस्थ। को एकता में आबद्ध रखनेवाली शक्ित है, क्योंकि सवच्चि 
शासना-धिकार में भाग प्राप्त होने के कारण जनता गान्‍त आर सतुप्ट रहता है । चाह 
नियमबव्यवस्था के कारण कहिये, चाहे दैवयोग से कहिये यह परिणाम हितकर ही रहा 
है, क्योंकि किसी भी व्यवस्था के चिरकाल तक सुरक्षित टिके रहने के लिये राष्ट्र 
के सब अंगों की यह कामना होनी चाहिये कि वह बनी रहे और इसी प्रकार चाल 
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रहे । स्पार्टा में राप्ट्र के सब अंगों की कामना इसी प्रकार की है ; (दोनों) राजा अपने 
व्यक्तित्व के समुचित सम्मान के कारण व्यवस्था के स्थायित्व की कामना करते हैं, 
अभिजात जन कुलीनों की परिषद्‌ के कारण ऐसी कामना करते हैं, क्योंकि इस परिपद्‌ 
में स्थान प्राप्त करना सद॒गुणों का पुरस्कार समझा जाता है; रहे साधारण जन वे सरपंच- 
मण्डल के कारण सन्तुप्ट रहते है, वे इसलिये व्यवस्था की स्थिरता चाहते हैं कि सरपंच- 
पद के लिये तो वे सब ही समान रूपेण चुने जा सकते हैं । पर सब जनता में से सरपंचों 
का चना जाना बिलकुल ठीक है, कितु यह चुनाव जिस ढंग से आजकल होता है उस ढंग 

नहीं होना चाहिये, क्योंकि यह ढंग बिल्कुल बच्चों का सा है। यद्यपि यह 
(सरपंच ) लोग अत्यन्त साधारण स्थिति के व्यक्ति होते हैं तथापि बड़े बड़े मामलों 
का निर्णय करना उनकी शक्ति में होता है, अतणव उनका अपनी ही समझ के 
अनुसार निर्णय करना ठीक नहीं, प्रत्यृत उनको लिखित नियमों और काननों के अनुसार 
निर्णय करना चाहिये। इन सरपंचों की जीवन-पद्धति भी राष्ट्र-व्यवस्था की भावना 
के अनकल नहीं होती, उनके जीवन में अतिभय उच्छुखलता रहती हैं, इसके विपरीत 
अन्य लोगों के जीवन में कठोरता की ४सी पराकाप्ठा होती है कि वे उसकी भीषणता 
को सह नहीं पाते और छिपकर नियमों का उल्लंघन करने हुए इन्द्रियसुखों का 
उपभोग करते हैं । 

फिर कुलीनों (अथवा स्थविरों ) की परिषद्‌ भी पूर्णतया अच्छी नहीं है, उसमें 
भी दोप हैं । यदि परिषद्‌ के सदस्य ईमानदार होते एवं पौरुषपूर्ण गुणों में भले प्रकार 
शिक्षित होते तो परिषद का राष्ट्र के लिये हितकर होना युक्तिसंगत होता । परन्तु 
तो भी महत्वपूर्ण विषयों के निर्णायकों का (आजकल के समान) आजीवन पदारूढ़ 
बना रहना सन्देहास्पद ही होता, क्योंकि जिस प्रकार दरीर वद्ध होता है उसी प्रकार 
मस्तिष्क भी वृद्ध हुआ करता है । ओर जब शिक्षा देने की पद्धति ऐसी हो कि जिसके 
कारण व्यवस्थाकार भी स्वयं मनप्यों पर यह विद्वास न कर सकें कि वे भल्ठे अथवा 
स्थिर ब॒द्धिवाले होंगे तब तो परिपद्‌ वास्तव में भय का स्थान है । बहुत से कुलीन 
पारिषदों के विषय में यह सुविदित है कि वे सार्वजनिक मामलों में घ्सखोरी और 
पक्षपात से प्रभावित हुए थे। इसलिये उनको अपने आचरण के पर्यवेक्षण से इस 
प्रकार मकक्‍त नहीं होना चाहिये जिस प्रकार वे आजकल हैं। यह ठीक है कि ऐसा 
प्रतोत होता है कि सरपंचों को सब शासकों के आचरण के पयेवेक्षण का अधिकार प्राप्त 
हैं, पर यह तो उनको एक महान्‌ वरदान प्राप्त है, पर हमारा कहना तो यह है कि 
पारिणदों के आचरण के पर्यवेक्षण का यह ढंग ठीक नहीं है (यह ढंग कुछ और होना 
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नहा 


चाहिये) । इसके अतिरिक्‍त स्पार्टा में कुलीनों को जिस पद्धति से चना जाता है 
बह भी दोपपूर्ण है। अन्तिम चुनाव एक विशेष प्रकार की पुकार परा होता है 
जो बच्चों का ढंग है, और यह भी अनचित है कि चने जाने के योग्य होने के लिये 
किसी व्यक्तित को चुनाव के लिय्रे खड़ा होना चाहिये । (होना तो यह चाहिय्रे कि 
जो व्यक्ति इस पद के योग्य हो वह नियक्त किया जाय, चाहे उसकी इच्छा हो या न हों। 
ऐसी झारर्त निर्धारित करके, नियम-निर्माता उसी भावना के अनुसार काम कर रहा 
हैँ जो उसकी व्यवस्था में सवंत्र दिखलाई दती है । (इस शत को लगाने में ) उसकी 
इच्छा यह है कि नागरिक सम्मान-प्रेमी बनें, एवं कुलीनों के चनाव में उसने इसी 
गण का भरोसा किया है, क्योंकि सम्मानाकांक्षी बने बिना कोई भी चुनाव के लिये 
प्रार्थी नहीं होगा। तथापि सम्मानाकांक्षा और लालच ही वास्तव में व प्रेरक 
मनोभाव हैं जो कि मनप्यों को लगभग सभी जान-ब॒झकर किय्रे जानेवाले अपराधा 
की ओर प्रेरित किया करते हैं । 


राजाओं के विषय का विवेचन, तथा इस प्रश्न का विचार कि राजाओं का 
टोना किसी राष्ट के लिये हितकर है या नहीं, आगे चलकर किया जायगा। 
परन्त यह फिर भी अच्छा होगा कि उनका चुनाव इस प्रकार न हो जेसा आजकल 
होता है, प्रत्यत उनके व्यक्तिगत जीवन और चारिव्य के आधार पर हो । व्यवस्थाकार 
स्वयं स्पप्टतया यह नहीं मानता था कि विद्यमान पद्धति के अनुसार वह उनका सुन्दर 
और भलछा बनाने की सामर्थ्य रखता है। कम से कम उनम पर्याप्तरूवण मासवाश 
भद्रता के होने के विपय में उसको बहुत कुछ सन्देह है । यह सन्दह इस बात से प्रकट 
टोता है कि स्पार्टा-निवासियों में दृतमंडली भेजते समय राजाओं के साथ उनके 
विरोधियों को भी सम्मिलित कर देने की रीति १ चलित थी, ओर राजाओं को 
पारस्परिक कलह राष्ट की रक्षा करने वाली मानी जाती थी । 


फिर स्पार्टा के सहभोजों की (जो कि 'फिदितिया कहलात है ) भी उनके आरंभ 
करन के समय कोई अच्छी व्यवस्था नहीं की गई । यह सार्वजनिक सामृहिक भोज 
सार्वजनिक धन के व्यय से होना चाहिये जैसा कि ज्ेते में होता है ; पर लाक॑दायमोन 
में यह नियम है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपना व्ययाश दना पडता है, यद्यपि उनके मध्य 
म कुछ व्यक्ति अत्यन्त निधन हैं और इस व्ययांश को देने की साम्थ्य नहीं रखत 
जिससे स्वाभाविक परिणाम व्यवस्थाकार के आशय के प्रतिकल हो जाता है। 
इन भोजों का सार्वजनिक होना अभोष्ट था परन्तु वर्त्तमान व्यवस्था के कारण वे अल्पतम 
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मात्रा म॑ सावंजनिक ( जनतत्रात्मक ) रह गये हैं। नितानत निर्धन लोग उनमें 
सरलता से भाग नहीं ले सकते, तथा वहाँ के विधान की पुरातन रीति के अनुसार 
जो इन भोजों में व्ययांश नही दे सकते वे अपने नागरिक अधिकार भी नहीं रख सकते । 


कुछ अन्य लेखकों ते लाकदाय मान के नौसेनाध्यक्ष के पद से संबंध रखनेवाले नियम 
की भी प्र.यः निन्दा की है और ठीक ही की है । यह नियम झगड़े की जड़ है, क्योंकि 
राजा का पद स्त्रय शाव्वत सेन: ध्यक्षों का पद है ओर यह नौसेनाध्यक्ष का पद तो मानों 
(राजा के म॒काबिले में) दूसरा राजपद स्थापित करने के बराबर है। 

इसी प्रकार व्यवस्थाकार के आशय के विरुद्ध जो दापारोपण प्लातोन ने अपने 
नियम नामक ग्रंथ में किया है वह भी उचित ही ठहरता है । समग्र व्यवस्था का लक्ष्य 
सदगुण अथवा सदवत्ति के एक खण्डमात्र--योद्धा के सदगण--का पोषण करना हैं; 
अर्थात्‌ उस खेंड का पोषण करना जो यद्ध में विजय प्राप्त करने अथवा शक्ति प्राप्त करने 
के लिये उपयोगी है । इसका जो अवश्यभावी परिणाम होना था वह हुआ । जब तक 
वे युद्ध करते रहे, उनकी शाकत सुरक्षित रही परन्तु साम्राज्यप्राप्ति के पध्चात उनकी 
शक्ति का क्षय हा गया : क्योंकि उनको ज्ञात ही नहीं था कि शान्तिकालीन अवकाश का 
बया उपयोग करें. तथा यद्ध से ऊंचे अन्य किसी व्यवसाय का अनुशीलन उन्होंने कभा 
किया ही नहीं था ।। एक और गलती (उनसे हुई ) जा कोई छाटी गलती नहीं है । 
उनका विचार रहा है कि (धन, सम्मान, छारीरिक सुख इत्यादि) जिन सतपदार्थां 
की प्राप्ति के मनप्य यत्न किया करते हैं वे उनको भले बनकर प्राप्त करना चाहिये, 
न कि बरे बनकर । उनका यह सोचना टोक ही है कि सत्पदार्थों की प्राप्ति का उपाय 
भलाई है. बस उनका यह विचार ठीक नहीं है कि सत्यदार्थ भलाई ( साच्विकता ) 
से बद्कर हैं । 

और फिर इन स्पार्टा-निवासियां की सार्वजनिक सम्पत्ति का प्रबंध भी दोपपूर्ण है । 
एक ओर तो सावजनिक कोप में धन का पता नहीं एवं राप्ट को बड़ी बड़ी लड़ाइयां 
लड़ने को पड़ी हैं, पर दूसरी ओर तो भी कर टोक प्रकार से नहीं दिये जाते । अधिकांश 
भूमि स्पार्टा-निवासियों के अधिकार में है (और कर भूमि पर ही छगते है) अतएव 
वे एक दूसरे के कर दान को भली भांति सूध_्मता से निरीक्षण नहीं कर ते । व्यवस्थाकार न 
अपनी व्यवस्था से इस बियय में जो परिणाम उत्पन्न किया है वह हितकर होने की 
अपेक्षा उससे उलटा है। इसने नागरिकों को धन-लोलप बनाते हुए राष्ट्र को निधन 
कर दिया है।' 
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लार्कदायमौन की व्यवस्था के विपय में (जिसकी निद्ननीय ब्रटियाँ यही है हझ। 
ऊपर कही जा चकी हे) इतना ही कहना पर्याप्त होगा । ह 


टर्प्पण्यों 


१. लाकेदायमौन अथवा स्पार्टा (स्पाते) नगर लाकोनिया राष्ट्र की राजधानी 
था। यह इष्रोतास्‌ नामक नदी के तट पर स्थित था। इस नगर की सामाजिक, 
दोक्षणक और राजनीतिक व्यवस्थाओं में अनेकों विलक्षणताएँ थीं जिनको जान लेने 
पर उपर्युक्त खंड को सरलता से समझा जा सकेगा । 

स्पार्टा निवासियों में जिन योद्धाओं को पूर्ण नागरिकता के अधिकार प्राप्त थे वे 
स्पार्तातियाई कहलाते थे । इनमें से प्रत्येक व्यक्ति एक परिवार का मुखिया होता था 
और उसको परम्परागत पेतुक अधिकार से एक भूखंड का स्वामित्व प्राप्त होता था । 
यह उत्तराधिकार ज्येष्ठ पुत्र को ही प्राप्त था। इस भूखंड को बेचा नहीं जा सकता था । 
इसके अतिरिक्त अन्य भूमि को बेचा जा सकता था। स्पार्तातियाइयों की भूमि को 
हेलॉत नामक दास जोतते बोते थे। यह दास मेसेतिया के युद्ध मे विजित व्यक्ति 
और उनके वंशधर होते थे । वाणिज्य-व्यवसाय का काये पराजित राष्ट्रों के वे प्रजाजन 
किया करते थे जो दास नहीं बनाये गये थे । यह अपने नगरों में स्वतंत्र नागरिकों के 
रूप मे निवास करते थे पर स्पार्ता के नागरिकों में इनकी गणना नहों होती थी । इनको 
पेरिओइकोद (परिवासी) कहा जाता था। स्पार्ता ने इनके नगरों को परस्पर रंघटित 
होने का निषेध कर रक्खा था। 

अतएब स्पार्तातियाइयों का जीवन खेती-बाड़ी और वाणिज्य-व्यवसाय की झंझट 
से मुक्त था। सब नागरिक समान माने जाते थे। पर नगर-व्यवस्था न,गरिकों के 
जीवन को कटोर सेनिक अनुशासन में जकड़कर रखता थी । इससे व्यवस्था का 
एक मात्र उद्ृश्य नागरिकों को सेनिक यंत्र का एक कुशल और क्षमताशील 
पुरजा बनाना था । विवाह शासन के निर्देशानसार होता था। दुर्बेल सन्तान 
को मरने के लिए त्याग दिया जाता था। शेष पूर्णांग स्वस्थ बच्चों को, 
चाहे वे लड़के हों या लड़कियां, सामहिक शिक्षा, कठोर संयमपूर्ण अनुशासन 
और सल्लविद्या-दशिक्षण द्वारा साहसी ओर सहिष्ण बनाने का प्रयत्न किया 
जाता था। इस शिक्षा में सेनिक-व्यायामों की मुख्यता रहती थी, मानसिक विकास 
को गौण स्थान दिया जाता था। पुरुषों को ३० वर्ष की अवस्था तक सैनिक बेरकों में 
रहना पड़ता था और ६० व की अवस्था तक वे सार्वजनिक भोजनालयों में एक साथ 
भोजन करते थे। इस प्रकार ग्रीस देश को सबसे अधिक शक्तिशाली संन्यशक्ति 
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का निर्माण हुआ । निशचय ही ऐसी परिस्थितियों में कलका-कौशल और साहित्य इत्यादि 
का विकास नहीं ही सका। ३० वर्ष की आयु होने पर पूर्ण नागरिकता का अधिकार 
प्राप्त होता था । 

राजनीति व्यवस्था में मुख्य अंग थे--( १) दो परम्परागत कुल-क्रमागत राजा, 
( २ ) स्थविरपरिषद्‌ ( गरूसिया ), (३) अप्पेला सामान्य-परिषद्‌ और (४) 
सरपंच । दोनों राजा राष्ट्र के धामिक नेता थे; युद्धकाल में वे सेनाध्यक्ष का कार्य 
करते थे । जब बे युद्ध अथवा सन्धि के कार्य के लिये विदेश जाते थे तो दो सरपंच भी 
उनके कार्यों पर दृष्टि रखने के लिये उनके साथ भेजे जाते थे। राजाओं के अधिकार 
धीरे-धीरे बहुत घट गये थे। स्थविर-परिषद्‌ में २ राजाओं के अतिरिक्त २८ अन्य 
सदस्य होते थे जो ६० वर्ष से अधिक अवस्था के होते थे और आजीवन सदस्य रहने के 
लिये चने जाते थे। यह परिषद्‌ राष्ट्र का सर्वोच्च न्यायालय थी। अप्पेला नामक 
परिषद्‌ (--संसद ) का सदस्य प्रत्येक ऐसा नागरिक होता था जिसको अवस्था ३० वर्ष 
या इससे अधिक होतो थी तथा जिसको पृर्ण नागरिकता के अधिकार प्राप्त होते थे । 
यह संसद केवल परामहं देने का कार्य करतो थी और कोई अधिकार इसको प्राप्त 
नहीं था। पर युद्ध की घोषणा पर इसकी सहो होनी आवश्यक थी। पाँच सरपंच् 
समग्र नागरिकों में से चुने जाते थे और बे व्यवस्था के जनतंत्रात्मक अंग थे। बे राष्ट्र 
के अध्यक्ष होते थे और उनकी शक्ति आरंभ से हो महान्‌ थो ओर कालान्‍्तर में उन्होंने 
इसको ओर भी बढ़ा लिया था। वे सामान्य शासन-कार्य का आधिपत्य करते थे और 
कुछ नन्‍्यायाधिकरण का व्यापार भी उनके अधिकार में था। बे राजाओं को भी दण्ड 
दे सकते थे और उनको बन्दी तक बना सकते थे; सेनाध्यक्षों को उनके पद से हटा सकते 
थे और विदेशों से सन्धियाँ कर सकते थे । पदारूढ़ होने पर वे ऐसी घोषणा करते थे 
जो आजकल अध॑-परिहासपूर्ण प्रतीत होगी--वह यह थी कि नागरिकों को अपनी मंछे 
मड़वानी चाहिये और कालनों को मानना चाहिये । 

२. जेते नामक द्वीप यूनान के दक्षिण में है। हम इसके अंग्रेजी नाम क्रीट से अधिक 
परिचित हें। इसका अधिक विवरण आगामी खंड में मिलेगा । 

३. थस्सालिया यनान के उत्तर में एक प्रदेश है। 

४. आर्गास, संसेनिया और आर्कादिया में से ऑर्गारू और आर्कादिया तो स्पार्टा 
के उत्तर में हैं और मेसेनिया उत्तर-पश्चिम में हे । 

५. अरया प्रदेश थेस्सालिया के दक्षिण में है; म.ग्नेसिया स्वयं थेस्सालिया का 
हो एक भाग है। 

६. दासों की प्रथा के विषय में पहले भी लिखा जा च॒का है। स्पार्टा के दास 
हेलात कहलाते थे; यह खेतों पर बंधुओं के रूप में कार्य करते थे। अपने स्वामियों के 
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साथ कभो-कभी यह युद्ध-क्षेत्र में भी जाया करते थे और वीरता दिखलाने पर स्वतंत्र 
भी कर दिये जाते थे। 

७. लाकंदायमौन में स्त्रियों के अधिकार पुरुषों के हो समान थे। अथेन्‍्स की स्त्रियों 
की अपेक्षा यहाँ की स्त्रियाँ कहीं अधिक स्वतंत्र और स्वावलम्बिनी थीं। वे राष्ट की 
क्रियाशोल सदस्पाएं होती थों और राष्ट्-कल्याण के कार्यो में भाग लेतो थीं। पर 
अरिस्तु को स्पार्टा की स्त्रियों के आचरण की उपयोगिता पर सन्देह है। उसकी इच्छा 
यह है कि राज्य को स्त्रियों के घर और बाहर के आचरण पर इस प्रकार का नियंत्रण 
रखना चाहिये जिससे उनमें वांछनीय सदगुणों का विकास हो सके । 

८. इससे स्पष्ट है कि पुरुषों का परस्पर रत्यात्मक प्रेम, इगलाम या होमोसेक्सु- 
ऐलिटी एक अत्यन्त पुरानी और व्यापक प्रथा रही है। जसा कि आंगे चलकर पता 
चलेगा, ग्रीस देश में इसका प्र॒र्याप्त प्रचार था। 


९. अरेस ओर अफ्रौदिते। अरेस यूनान को पौराणिक कथाओं में ज़िउस्‌ (योस्‌ ) 
और हेरा का पुत्र था। यह युद्ध का देवता था। अफ्रौदिते ज्ञिउस ओर दियाने की पुत्री 
है। उसका विवाह हेफ़ाएस्तस्‌ के साथ हुआ था पर विवाह के पदचात्‌ वह अरेस से 
प्रेम करने लगी। आगे चलकर यूनान में उसकी नाना रूपों में पूजा होने लगी। रोम 
की पौराणिक कथाओं में इन दोनों के नाम ऋरमशः मार्स और वीनस हो गये । 

१०. थेब के आक्रमण ३७१, ३७०, ३६० ई० पु० में हुए। इन आक्रमणों में 
थेबे के सेनापति एपामिनौन्दास्‌ ने स्पार्टा की शक्ति को चोपट कर दिया । पर आगे 
चलकर जब २७२ ई० पृ० में पीहंस्‌ ने स्पार्टा पर आक्रमण किया तब स्पार्टा की 
नारियों ने अत्यधिक वोरता का प्रदर्शन किया। 

१२. ल्युकगांस अथवा लोक्गास्‌ नाम के अनेक व्यक्ति यनान के इतिहास में 
पाये जाते है । यहाँ पर जिस व्यवस्थाकार अथवा स्मृतिकार का उल्लेख हुआ है उसका 
समय लगभग ६०० ई० पु० है। अरिस्तू ने इस अध्याय में उसका नाम लेकर उल्लेख 
केवल एक बार ही किया है। कुछ इतिहासवैत्ता उसका समय और भी अधिक पुराना 
बतलाते हें । 

१३. अन्य लेखकों के मत में सम्पत्ति के थोड़े से व्यक्तियों के हाथ में पहुँच जाने का 
कारण लोक्गर्स की व्यवस्था नहीं थी प्रत्युत चौथी शताब्दी ई० पृ० में एपोतादेयत्‌ 
नामक सरपंच का चलाया हुआ नियम था। संभवतया अरिस्तू को इसका पता नहीं 
था। स्पार्टा के क्लास के कारणों में पर्याप्त मतभेद पाया जाता है । 

१४. अरिस्तु के मतानुसार सम्पत्ति कौ रक्षा और उसकी समानता की रक्षा का 
उपाय यह है कि पिता की सम्पत्ति उत्तराधिकार में ज्येष्ठ पुत्र को मिले तथा दान-बहेज़ 


की प्रथा को समाप्त या सीमित कर दिया जाय । 
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१५. इसमें कोई सन्देह नहीं कि स्पार्टा में नागरिकों की संख्या में लगातार ह्वास 
होता गया । पर इसके कारण एक नहीं अनेक थे, जसे--(१) युद्धों में नागरिकों का 
सारा जाना, (२) भभागों का थोड़े से व्यत्वितयों अथवा स्त्रियों के हाथ में पहुँच जाना 
तथा (३) चतुर्थ शताब्दी में मसेनियाँ के भखंडों का स्पार्टा-निवासियों के हाथ से 
निकल जाना इत्यादि। स्वतंत्र नागरिक की आथिक योग्यता का चिह्न था उसके 
पास भखंड का होना । अतएव एंतक भूखंडों के दान, दहेज्ञ अथवा पराजय के कारण 
दूसरों के पास पहुंच जाने पर नागरिकता भी समाप्त हो जाती थी। नागरिकों को 
संख्या के छास का क्रम निम्नलिखित तालिका से स्पष्ट हो आायगा । 


समय नागरिकों की संख्या 
ड४ड॒८० र्ई ० पूृ० ८0००० 
३७९ रद ० पू० २००० 

अरिस्त्‌ के समय १००० 

२४२ रद ० पृ० 9०० 


१६. यद्यपि अरिस्तू ने सरपंच प्रथा को दोषपूर्ण कहा है पर अन्य विचारकों ने 
उसको उपादेय माना है और कुछ आधुनिक विचारकों ने भी किसी न किसी रूप मं 
एक सर्वोच्च परिषद की स्थापना को उचित ठहराया हे। 


१७. आनद्रासू के मामले का ठीक पता नहीं चलता। न्यूमंन का अनुमान हे कि 
अरिस्तू का संकेत ३३३ ई० पू० की किसी घटना की ओर हे। इस समय फ़ारस का एक 
जहाज़ी बेड़ा आन्द्रॉस पहुँचा था। इसका उहेंइ्य यनान मे सिकन्दर के विरुद्ध विद्रोह 
को भड़काना था। लाकंदायमौन निवासी पहले से ही फ़ारस की ओर थे और 
उनका राजा इस बेंईे से मिलने के लिये भो गया था। इससे अधिक निदच्चित बात 
इस घटना के संबंध में विदित नहों हे । 

१८. यह पता नहीं चलता कि सरपंचों का चुनाव बालिश किस कारण से कहा गया 
है। किसी साक्ष्य के आधार पर यह नहों कहा जा सकता कि यह चनाव किस प्रकार 
होता थ्ा। हो सकता है कि वह वास्तविक चुनाव रहा हो। यह भी संभव है कि 
सरपंचों को किसो शकुन अथ्वा आकस्मिक चिह्न के आधार पर चुन लिया जाता हो । 

१९. अरिस्तू का स॒कतव यह है कि अति को सर्वत्र वर्जन करना चाहिये । 

२०. जनतंऋ्र को यह एक महान समस्या है। कहने को कहा जाता है कि जनता 
चुनाव करती है पर वास्तविकता यह है कि महत्त्वाकांक्षी व्यक्ति स्वयं चनाव के 
लिये खड़ होते हे चाहे वे स्वतंत्र हों अथवा कोई दल उनका समर्थन करे। यदि इन 
व्यक्तियों की महस्वाकांक्षा के पीछे वास्तव में जन-सेवा की भावना न हो तो राजनीति 
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भी अधिकांश में एक पेशे का रूप धारण कर लेती है। अरिस्तू की सर्वग्राहिणी दृष्टि 
इस समस्या की जड़ तक पहुँच सकी । हमारे देश में भी डा० भगवानदास ने इस समस्या 


पर विचार किया है। 


२१. लाकदायमौन में दो राजा होते थे। ये हेराक्लिद वंश के व्यक्ति होते थे 
जो अपनी आयु के आधार पर चुने जाते थे। यह दोनों शासन-कार्य करते थे । अरिस्तृ 
राजपद का विरोधी नहीं था, परन्तु वह राजपद को पंतकता के आधार पर नहीं 
योग्यता के आधार पर स्थापित करना चाहता था। 

२२. लाकंदायमौन्‌ का उत्थान और पतन उसके जीवन के एकांगी लक्ष्य की 
स्वयं एक सनातन आलोचना है। आज के जीवन के लिये भी इससे एक महान शिक्षा 
मिलतो है। भारतोय जीवन में चतुवेग (धर, अर्थ, काम ओर सोक्ष) को लक्ष्य सानकर 
विश्व भर के लिये एक महान्‌ आदर्श उपस्थित किया गया है । पर संभवतया सेक्यलरिज़्म 
(ऐहिकवाद ) के लक्ष्य को पूर्णतया परास्त होने के लिये अभी एक और घो रतम विद्वव- 
विध्वंसक युद्ध की प्रतीक्षा करनी पड़ेगी । 

२३. अरिस्तु ने स्पार्टा को व्यवस्था के जो दोष बतलाए 


की शाइवत समस्याओं के संबंध में है । इन समस्याओं के संबंध 
क्या हें इनका विवेचन आगे चलकर किया जायेगा। 


वे ज्ञर, हुन, ज़मीन 
से उसके अपने आदह 


५८ 
| क्रेते की नगर व्यवस्था को आलोचना ] 


क्रेत की नगर-व्यवस्था भी लगभग इस (स्पार्टा की ) व्यवस्था से मिल्ती-जलती है : 
कुछ थोड़ी बातों में यह उससे बरी नहीं है, परन्तु बाह्याक्ृृति (स्वच्छता-सुद्रदता ) 
में उससे घटकर है। साधारणतया देखा जाता हे कि प्ररातनन विधान-व्यवस्थाएं 
पच्चात्कालीन व्यवस्थाओं की अपेक्षा क्रम प्रएंचपूर्ण होती है, और लाकंदायमौन की 
ठ्यवस्था तो बहुत अधिकमात्रा में क्रेते की व्यवस्था की अनक्लतिमात्र कही जादी है और 
से भवतया है भी । परम्परागत अनश्वति है कि जब व्यकृर्गास से राजा खरिल्लिास. 
की संरक्षकता को छोड़ दिया ता उसने विदेश-यात्रा को और अपना बहत सा समय 
क्रेने में व्यतीत किया, क्योंकि दानों देशों में बहुत निकट का संबंध था, तथा (कते के 
एक नगर) छीक्तिया के निवासी तो लाकदायमौन के एक उपनिवेश थे । इन 


2०० अरिस्तू को राजनोति 


उपनिवेज्ञों को बसानेवाले ने क्रेते में आने के समय जो व्यवस्था (आदि-) वासियों में 
प्रचलित पाई उसी को स्वीकार कर लिया । अतएव आजकल भी केनते के आदिवासी 
उन्हीं मल नियमों के अनुसार शासित होते है जिनको आदिकाल में मिनोस के द्वारा 
स्थापित किया गया था । 


एसा लगता हैं मानो यह द्वीप प्रकृति द्वारा ग्रीक (हैलेनेस ) जगत्‌ में (सब पर ) 
शासन करने के लिये ही निर्मित हुआ है और इसकी स्थिति भी बहुत अच्छी है' । 
यह (मेडीटेरनियन सागर के) पूर्वी भाग अर्थात्‌ (ईगियन ) सागर में फंला हुआ हे 
जिसके चारों ओर के तटों पर लगभग सारे ग्रीक (हेलेनेस) जन बसे हुए हैं । इसका 
एक सिरा (पश्चिम में ) पेलापौज्नेस' से थोड़ी दूर है. तथा दूसरा (पूर्व में) जियौपियम” 
और रादस के आसपास एशिया के समीप पहुँचा हुआ है । इससे स्पप्ट हो जाता है कि 
मिनोस ने सामद्रविक साम्राज्य की स्थापना करने में किस प्रकार सफलता प्राप्त की । 
उसने कुछ समीपवर्ती द्वीपों को परास्त करके अपने वश में कर लिया, और कुछ अन्य 
द्वीयों में उपनिवेश स्थापित किये, अन्त में उसने सिर्केलिया (सिसली) द्वीप पर भी 
आक्रमण कर दिया, जहाँ कॉमिकाॉस के समीप उसके जीवन का अन्त हुआ । 


क्रेते और लाकंदायमौन की व्यवस्था में सादृश्य है । स्पार्टा में बंधुआ (हैलॉत ) 
लाग किसान हैं जब कि केते में आदिवासी लोग किसानी करते है। सहभोजों की प्रथा 
भी दोनों देशों में है, जो कि पुरातन काल में लाकंदायमौन निवासियों द्वारा, आजकल 
की तरह फिदिलिया नहीं आनद्रेइ्या कहलाते थे। क्रेते में अब भी यही शब्द प्रचलित 
हे और इस बात का प्रमाण है कि स्पार्टा के रहनेवालों ने इस प्रथा को केते से ग्रहण 
किया था। फिर दोनां को शासन-व्यवस्थाओं में और भी समानताएँ हैं । स्पार्टा के 
ऐफोरौस (सरपंच ) की स्थिति (अथवा पदशक्ति) वैसी है जैसी केते के कौस्मॉोंस 
की । अंतर केवल इतना है कि सरपचों की संख्या स्पार्टा में पाँच है एवं कौस्मॉस की 
संख्या क्ेते में दस है। वहाँ की स्थविर परिपद्‌ के जबाब में यहाँ पर भी कुलीनों की 
परपद्‌ है जो बल' कहलाती है। स्पार्टा के समान प्राचीन काल में यहाँ (त्रेते में) 
भी राजा का पद था, जो पीछे समाप्त कर दिया गया । अब यद्धों में सेना के नेतृत्व 
का भार कौस्मॉस लोग ही वहन करते हैं । स्पार्टा के नागरिक जनों के समान ही 
यहाँ भी सब नागरिकों को जनपरिपद्‌ (एक्लेसिया) में उपस्थित होने का अधिकार 
है, परन्तु इस परिषद्‌ को कुलीन परिषद्‌ और कौस्मॉस्‌ लोगों की समिति के निर्णयों 
को प्रमाणित करने के अतिरिक्त और कोई अधिकार प्राप्त नहीं है । 
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सहभोजों का प्रबन्ध क्रेते में निच्ब ही ठाकंदायमौन की अवेक्षा अधिक अच्छा 
है । स्पार्टा में प्रत्येक व्यक्ति को अपने लिये नियत घन सहभोज के व्यय के रूप में देना 
पड़ता है, और यदि वह न दे तो जैसा मेने पहले कहा है नियम उसको नागरिकता के 
अधिकारों का प्रयोग करने से रोक देता है । परन्तु क्ेते में सहभोज अपेक्षाकृत अधिक 
सार्वजनिक ढंग के होते है । वहाँ (ऐसी प्रथा है कि) सार्वजनिक भमि पर उत्पन्न 
होनेवाली अन्न की उपज, पशुओं की पैदावार और आदिवासियों से प्राप्त हुए कररूप 
अन्नादि को एक सार्वजनिक भंडार में एकत्रित कर लिया जाता है; इसमें स एक भाग 
देव-सेवा और राष्ट्र की सावजनिक सेवाओं पर व्यय किया जाता है और दूसरा भाग 
सहभोजों पर । इससे स्त्रियों, बच्चों और वद्धां सबको सार्वजनिक भंडार से भोजन 
प्राप्त होना संभव हो जाता है । व्यवस्थाकार ने भोजन में सयम पाव्यन कराने वे, 
निर्मित्त (जिसको वह एक लाभदायक बात मानता है) बहुत विचक्षण उपाय बतछाए 
हैं; इसी प्रकार उसने पुरुषों का स्त्रियों से पथक रहने के लिये भी प्रोत्साहित किया 
है जिससे कि अत्यधिक सन्तानोत्पादन ने हो सके, और पुरुषों के पारस्परिक साहचय 
(पुरुप-रति ) की भी अनुमति प्रदान की है । यह पुरुषो का साहचर्य ब॒रा है अथवा बरा 
नहीं है इसका परीक्षण किसी अन्य उचित अवसर पर किया जायगा । परन्तु इतना 
स्पप्ट है कि क्रेते के सहभोज छाकदायमौन वालों के सहभोजों की अपेक्षा अधिक 
सुव्यवस्थित होते हैं । 


जहाँ तक कौस्मॉस लोगों की समितिकासंबंध है, यह लोग स्पार्टा के सरपंचों से भी 
बरे है ; इनमें सरपंच संस्था की बुराई ता है पर भलाई नहीं है । सरपंचों के समान 
यह भी (बिना किसी योग्यता के ) देवात प्राप्त व्यक्ति होते हैं, परन्तु त्रेते में (उनकी 
देवात्‌ उपलब्धि से उत्पन्न हुई बुराई का ) संतुत्नन ऐसी किसी व्यवस्था संबंधी सुविधा 
से नहीं होता जैसा स्पार्टा में होता है । वहां प्रत्येक नागरिक को सरपंच पद के लिये 
चुने जाने का अधिकार प्राप्त है, अतण्व सर्वोच्च पद के उपभोग में सब का भाग होने के 
कारण सभी स्वेच्छा से व्यवस्था के स्थायित्व की कामना करते हैं। परन्तु केते को 
कौस्मॉस-परिपद्‌ के सदस्य समग्र जनता में से नहीं चने जाते, प्रत्यत कुछ निश्चित 
कुलों (जनों) में से चुने जाते हैं तथा कुलीन अथवा स्थविर (बूले के सदस्य ) उन लोगों 
के मध्य में से चुने जाते हैं जो कौस्माँस रह चुके हैं । 


(क्रेते की इस स्थविर-परिषद्‌ ब॒ले की ) आलोचना में भी वही बातें कही जा सकती 
है जो स्पार्टा की स्थविर-परिषद्‌ गेरूसिया के विषय में कही जा चुकी हैं। उनका 
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अनत्तरदायित्व (अर्थात्‌ किसी को लेखा-जोखा न देने का अधिकार) और आजीवन 
सदस्यता यह दोनों विशेधाधिकार उनकी पात्रता की अपेक्षा कहीं अधिक हैं : तथा 
उनका अपनी समझ के अनुसार (न कि लिखित नियमों के अनुसार ) कार्य करने को 
जो शक्ति प्रात है वह निध्चय क पतनकारी (और भयावह ) है । इस (कौस्मॉस ) 
की सस्था को अच्छाई को सिद्ध करने के लिये यह चिंह्न प्रमाणस्वरूप नहीं है कि 
साधारण जनता इसमें भाग न पाकर भी सन्‍्तुप्ट रहती है। कीस्म्रॉंस छोगों को 
स्पार्टा के सरपंच के विपरीत अपने पद से अपना व्यक्तिगत छाभ उठाने का अवसर 
नहीं मिलता, (इसका कारण यह है कि) वे पतनकारी अ्रप्टाचार के भय से दर एक 
द्वीप में निवास करते है । 


इम गंस्था के दाप का जा उपचार व लोग करत है बह भी अताला ही है और 
विधानदंत्रानसारी होने को अपक्षा कुलतंत्रानसारी ही अधिक बहबा ऐसा होता 
कि था तो कोस्माॉंस छोगो के मध्य मे से ही स्वयं कुछ लोग जयना गट बना लेते है 
थवा कुछ शासननंत्र से संबंध न रखनवाल अन्य लाग गट बनाकर कोस्माॉस लोगों के 
उनके पद भे हटा देते है. , तथा कभी कभी उनको पदाध्रिकार को अध्रधि ' के मध्य मे भी 
पदत्याग कर देने दिया जाता है । परन्तु निश्चप्र ही ऐसी सत्र बालों को ठप्रव था सनष्यों 
की इच्छा मात्र के द्वारा किये जाने की अवेज्ञा नियमों द्वारा होता अधिक अच्छा है; 
क्योंकि मनप्यों का इच्छा तो काई निश्चित नियम (कानन) नहीं है । इसरो भी बरी 
प्रथा है कीम्माँस परियद का स्थगित हुआ घोषित किया जाना, जिसका आशय प्राय 
कुलीन लोग ऐसे अवसरों पर लिया करते है जब व न्याय के द्वारा अनशासित नहीं होना 
चाहत । इसस यह स्पष्ट सिद्ध को जाता है कि चाट्ट क्रत की शासन-पद्धति में कु 
लक्षण वेधानिक व्यवस्था के भले ही हा पर वास्तव में बह वैधानिक व्यवस्था नहीं हे 
प्रत्यत अपेक्षाकृत कुल-(पुत्र-) तंत्र ही अधिक है । 


इन कुलीन छागो में एक आदत यह भी है कि अपने अनुयायियों और साधारण 
जनता मे भेद डाल देना, भेदनीति के आधार पर अनेकों एकराट तंत्रों की स्थापना करना 

रु लब कलह आर संग्राम छड्े देना । परिणामतः यह स्थिति अल्पकाल्िक र्ट 
विघटन तथा सामाजिक शिथिकीकरण से भला किस प्रकार भिन्न है ” जो नगर इस 
अबस्था का प्राप्त हा गया है वह भयातवद्र अवस्था में है, क्योंकि जो उस पर आक्रमण 
करन के इच्छूेक रह होंगे (ऐसी अन्त.कलह की स्थिति में) उनका (आज्रणण करने 
) शक्ति भी मिल जायगी । परन्तु जैसा पहले कहा जा चका है क्रेते द्वीप की स्थिति 
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इसकी रक्षा करती रही है । इस द्वीप की दूरी इसके लिये वही काम करती है जो लाकै- 
दायमौन्‌ के लिये वहाँ का विदेशी-निषेधादेश करता है । क्रेते के (समद्र के मध्य 
में) सबसे अलग दूर पर स्थित होने के कारण ही यहाँ के आदिवासी शान्त रहते हैं 
जब कि स्पार्टा के बंधुए दास प्राय: विद्रोह करते रहते हैं । केते के अधिकार में विदेशी 
उपनिवेश तो हैं ही नहीं, अभी हाल में विदेशी आक्रमणकारियों ने द्वीप में प्रवेश किया 
है और क्रेते में विदेशी शासन की स्थापना हुई है, जिससे उसकी शासन-पद्धति 
की दुर्बलता स्पष्ट प्रकट हो गई । 


क्रेते की शासन-पद्धति के विपय में जो कुछ ऊपर कहा गया उतना ही पर्याप्त है । 


टर्प्पण्यॉँ 


१. ऊअंते (अंग्रेजी क्रीटठ) द्वीप भूमध्यसागर के दक्षिणी-पुर्वी भाग में स्थित है। 
पुरातत्त्ववेत्ताओं की खोजों से यह पता चला है कि ग्रोक लोगों के आने से पहले 
इस द्वीप में एक अपेक्षाकृत अधिक पुरातन एवं समृद्ध सभ्यता का केन्द्र था। इस 
सभ्यता को अंग्रेजो में मिनोअन ( 7047 ) सभ्यता कहते हैं। यह सभ्यता 
फिस जाति के लोगों की थी इसका अभी तक निदचय नहीं हो सका है, इतना नि३चय 
है कि यह लोग न आये थे ओर न समेटिक । कुछ विद्वानों ने भाबा-संबंधी स्वल्प-साम्य 
के आधार पर इनको द्रविड़ जाति से संबद्ध करने का प्रयत्न किया है। यों आपातत:ः 
ऋ्रते के पौराणिक राजा मिनौस ओर मन्‌ के नाम में भी साम्प प्रतीत होता है पर इतने 
से ध्वनिगत साम्य पर ठोस ऐतिहासिक तथ्यों के भवन का निर्माण नहीं किया 
जा सकता । 


इस सभ्यता का इतिहास अत्यन्त प्राचीन हे ओर लगभग ३५०० ई० पुृ० तक 
पहुँचता है । इस प्राचीन इतिहास का अध्ययन सर आर्थर इवांस नासक विद्ान्‌ ने 
विशेष रूप से किया है। उन्होंने इसको तीन भागों-प्रारंभिक, मध्य और 
पहचात्कालीन भागों . में विभक्‍त किया है और तदनन्तर इन तीनों भागों के भी तीन 
अवान्तर भेद-विकास, परम समृद्धि और पतन किये हें। क्नोसस्‌ नासक स्थान की 
खुदाई करने पर वहाँ पर मिनौस्‌ का राजप्रासाद मिला है जिससे इस सम्यता के विषय 
में बहुत कुछ बातें ज्ञात हो सकी हें। यह प्राचीन क्रेते-निवासी अत्यन्त सभ्य ओर 
समृद्ध थे तथा इनका व्यापार भी चारों ओर के देशों के साथ चला करता था। इसी 
कारण इस सम्यता का प्रभाव मोकेनाय, तिरीन्‍्स और थेवस नामक कुछ ग्रीक स्थानों 
पर भी पड़ा। कुछ विद्वान तो इन स्थानों की बस्तियों को क्रेते के उपनिवेज्ञ मानते हैं । 


रे 


से 
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कहते हें कि लगभग १७०० ई ०पु० में इस सभ्यता पर कोई अज्ञात महान्‌ विपत्ति आई थी । 
कह नहीं सकते कि यह विपत्ति कोई बिकट भूकम्प के रूप में थी अथवा विदेशी आक्रमण 
के रूप में या आन्तरिक विद्रोह अथवा क्रान्ति के रूप में। पर इसने क्रेते को सभ्यता 
को तहस-नहत कर डाला। इस विनाश से पुनः उठने के लिये सम्भवतया १०० वर्ष 
से अधिक समय लग गया। स्यात्‌ १४०० ई० पु० के लगभग यूनानी आक्रान्ताओं ने 
इस पुरातन सभ्यता को पूर्णतया विध्वस्त कर दिया और तब से यह द्वीप ग्रीक लोगों के 
अधिकार में चला गया। पर यनानी-काल में क्रेते की पुरानी कीति और कान्ति नहों 
लौट सकी । तथापि पुरातन मिनोअन संस्कृति का प्रभाव विजेताओं की राजनीतिक 
और सामाजिक व्यवस्था पर पड़े बिना नहीं रह सका। इस सभ्यता से संबंध रखनेवाले 
अनेकों उत्कीर्ण लेत उपलब्ध हें पर वे अभी तक ठीक पढ़े और समझे नहीं जा सके हें । 
पर सिनौस के संबंध में अनेकों कथाएँ ग्रीक पौराणिक साहित्य में मिलती हैं । 

२८ यहाँ अरिस्तु ने जिस व्यवस्था का विवरण प्रस्तुत किया है बह उसकी सम- 
कालीन व्यवस्था है, जिसमें सिनोअन सभ्यता के कुछ अवशेष अज्ञातरूपेण अवहय 
अवशिष्ट रहे होंगे। 

३. लय (ली ? ) कर्गास के लिये पिछले खंड की टिप्पणियाँ देखिये। खरिल्लॉस 
अथवा खरिलौस्‌ राकदायमौन्‌ का राजा था जिसके बाल्यकाल में लीकर्गास ने उसकी 
देखभाल की थी ओर उसको शिक्षा भी दी थी । 

४. लो(ल्‍ल्य )किंतया करते द्वीप का एक नगर था। 

५. क्रेते की भोगोलिक स्थिति वास्तव में बहुत अच्छी है। इसी कारण इस द्वीप 
ने सिनौस काल में इतनी महान उन्नति की । 

६. पेलोपोन्नेस (-सस्‌ ) यूनानी प्रायद्वीप का दक्षिणतम भाग है। इस दाब्द 
का अर्थ है पेलोप्स राजा के द्वीप । इसके प्रमुख राजनीतिक विभाग, अःर्गासू, लाको- 
निया, मेसेनिया, ऐलिस, अश्लेया और अर्कादिया थे। 

७. त्रियोपियम्‌ का दूसरा नास क्रियो अन्तरीप भी है। रोदस (अथवा रोदॉँस) 
द्वीप करते के उत्तरपूर्व में है । 

८. सिकेलिया (अथवा सिसिलो) द्वीप इटली के दक्षिण-पद्चिम में है । 

९. आदिवासोी बे लोग हूँ जो ग्रीक लोगों के आने से पहले क्रेते में निवास करते थे 

तथा जिनको ग्रोक लोगों ने जीत लिया था। 


१०. कौस्मांस्‌ शब्द एकबचन का रूप है। मल में इसके बहुःचन कौस्मॉइ' 
शब्द का प्रयोग किया गया है। 
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११. बले नामक परिषद्‌ का स्थान जेते में वही था जो स्पार्टा में गरसिया ( स्थविर- 
परिबद्‌) का था। स्वयं अथेंस में भी इस प्रकार की परिबद का नाम बूले ही था। 
इसके विषय में अधिक विस्तृत विवरण “अथेंस के संविधान” में मिलेगा । 

१२. एक्लेसिया सभो नागरिकों की परियद्‌ का नाम था। अथेंस में भी यही 
शब्द प्रयोग में आता था। ईसाई धर्म ने भी इसी शब्द को ग्रहण किया, _उसी अर्थ में 
जिसमें मिल्लत' शब्द को इस्लाम ने ग्रहण किया है। इसी से कलोसा' और गिरजा' 
दाब्दों को उत्पत्ति हुई है । 


१३. अरिस्तू ने भी अपनी आदश्ण व्यवस्था में इस पद्धति को स्वीकार किया है। 

१४, भोजन में संयम रखने से एक साथ स्वास्थ्य-छाभ और रोगों से मुक्ति दो 
लाभ होते थे। 

१५. इससे स्पष्ट है कि क्रेते के कौस्मॉस लोगों का चुनाव सब को समान रूप से 
सनन्‍्तोषप्रद नहीं रहा होगा । 

१६. तुलना कोजिये “0 [90ए८॥7 ८07प[95 बाते 2050|प९ 97फटा 
०८077प [75 27250]प0८ ए! अथवा “तप से राज्य और राज्य से नरक को प्राप्ति 
होतो है। 

१७. कौस्मॉस लोगों के कार्यकाल की अवधि का उल्लेख कहीं नहीं मिलता। 
संभव है कि यह नियुक्ति जीवन-पर्यन्त रहती हो । 

१८. जो लोग दूसरों का शासन अथवा नियमन करने के लिये नियुक्त हों ओर वे 
स्वयं नियम अथवा न्याय को न मानें तो इससे अधिक बुरा और क्या हो सकता है ? 

१९, स्पार्टा में विदेशी निषेधाज्ञा के कारण प्रवेश नहों कर सकते ओर क्रेते अन्य 
स्थानों से इतनो दूर है कि यहाँ दूरी के कारण विदेशी लोग सरलता से अधिक संख्या में 
आकर आक्रमण नहीं कर सकते । 

२०. यदि उनकी शासन-पद्धति ठीक होती तो देश की जतता समृद्ध और सन्‍्तुष्ट 
होती । उनका रक्षा-विभाग सतर्क, समर्थ और सबल होता । पर विदेशियों को वहाँ 
सफलता प्राप्त हो सकी, इसका कारण वहाँ की व्यवस्था का त्रुटिपूर्ण होना है। पर कभी 
कभी ऐसा भी होता है कि किसी देश में चिरकाल तक शान्ति और समृद्धि रहने के कारण 
जनता यों ही बाह्य रक्षा के प्रति उदासीन हो जाती है। ऐसे अवसरों पर बाहरी 
आक्रमणकारी अचानक ही सफल हो जाते हें । संसार के इतिहास में ऐसे अनेकों 
उदाहरण मिलते हैं। इसलिये किसी भी व्यवस्था की उत्ततता की कत्तौटी उसकी सतत 
जागरूकता (८८79)! एंप्री70०) है। तभी कहा भी है कि /९॥78| ४१2[- 
]328 8 06 [97९८ ० 77८८१०7). स्वाधीनता का सूल्य सतत जागरूकता है। 
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कार्थज की शासन-व्यवस्था 


कार्खीदौन्‌ (कार्थज ) निवासियों की शासन-व्यवस्था को सामान्यतया उत्तम 
माना जाता है, जो किसी अन्य राष्ट्र की शासन-पद्धति से अनेकों बातों में भिन्न है, 
और जहाँतक इसका किसी अन्य पद्धति के समान होने का सवाल है तो इस विपय में 
यह कहा जा सकता है कि यह कुछ बातों में लाकंदायमौन्‌ की व्यवस्था से बहुत मिलती- 
जलती है। सच तो यह है कि इन तीनों देशों की व्यवस्थाएँ जिनका हम वर्णन कर रहे 
हैं--अर्थात्‌ क्र, लाक॑ंदायमौन्‌ और कार्खीदोन्‌ की व्यवस्थाएं--एक दूसरी से अत्यन्त 
निकटता का सादश्य रखती हैं तथा अन्य राष्ट्रों से बहुत अधिक भिन्न हैं। कार्खीदोन्‌ 
की बहुत-सी संस्थाएं निश्चय ही अत्यन्त अच्छी हैं। उसकी शासन-पद्वति की सुव्यव- 
स्थितता' का प्रमाण यह है कि इतनी अधिक जनसंख्या होते हुए भी साधारण जन 
शासन-व्यवस्था के नियमों के प्रति (स्थायी रूप से ) अनुरकत बने रहे हैँ; न तो उनके 
यहाँ कोई वर्णन करने के योग्य जन-विप्लव ही हुआ है और न कभी वह तानाशाही के 
शासनाधीन रहे हैं । 


जिन बातों में कार्खीदौन्‌ और लाकंदायमौन की शासन-व्यवस्थाओं में समानता 
है बे निम्नलिखित हैं :--मित्रमण्डलियों के सहभोज ल्शक॑ंदायमौन्‌ के फिदितिया' 
के समान हैं; उसका १०४ मनुप्यों का शासक-मंडल स्पार्टा के सरपंचों के समान हे, 
परन्तु इतना अन्तर है कि स्पार्टा के सरपंच तो कोई देवात्‌ उपलब्ध व्यक्ति हो सकते 
है, किन्तु कार्खीदौन्‌ के शासक गुणोत्कर्ष के आधार पर चुने जाते हैं और यह एक बढ़- 
कर बात है । और यहाँ के राजे और स्थविर-परिषद्‌ भी स्पार्टा के राजों और स्थविर- 
परिपद्‌ के समान ही हैँं। पर कार्थेज में अधिक अच्छी बात यह है कि उसके राजा 
(स्पार्टा की पद्धति के प्रतिकूल) सर्वदा एक ही कुटुम्ब में से---और सो भी किसी 
गुण-निर्विशिष्ट कुटुम्ब में से नहीं होते; परन्तु जिस समय जो परिवार विशिष्टतायुक्त 
होता है राजा उसी में से छाँटकर चुन लिया जाता है, स्पार्टा की तरह वाध॑क्य के 
आधार पर नियुक्त नहीं किया जाता। इन अधिकारियों को महान्‌ शक्तियाँ प्राप्त 
होती हैं, अतएव यदि ऐसे अधिकारी कोई ओछे व्यक्ति हुए तो वे बहुत हानि कर सकते 
हैं, जैसे कि लछाकंदायमौन्‌ में यह लोग सचमुच ही राष्ट्र को वास्तविक हानि पहुँचा 
चुके हैं । 
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अपने आदर्श शासन-सिद्धान्त से जिन स्खलनों के कारण कार्थेज की शासन-व्यवस्था 
की निन्‍्दा की जायगी उनमें से अधिकांश उन सब अन्य व्यवस्थाओं के पक्ष में भी समान 
हैं जिनका हमने उल्लेख किया है। परन्तु जिन बातों में यह व्यवस्था श्रेप्ठतंत्र और 
और विधानतंत्र से विलग होती है उनमें से कुछ का झुकाव जनतंत्रवाद की ओर अधिक 
है और कुछ का कुलीनतंत्र की ओर । यदि राजा' लछोग और स्थविरगण एकमत हो 
तो वे यह निर्णय कर सकते हैं कि अमुक विपय को जनपरिषद्‌ के समक्ष प्रस्तुत किया 
जाय या नहीं, और यदि वे उसको जन-परिपद्‌ के समक्ष प्रस्तुत करने के विपय में 
परस्पर सहमत न हों तो जनपरिपद को भी उस विपय पर निर्णय करने की समान- 
रूपेण स्वतंत्रता प्राप्त है। एवं राजा और स्थविरगण (एकमत होकर ) जो विधय 
जनता के समक्ष उपस्थित करते हैं, वह उनके द्वारा केवछ सुना और सुनकर प्रमाणित 
ही नहीं कर दिया जाता प्रत्युत सम्मति-प्रदर्शनपू्वक जनपरिषद्‌ के द्वारा उसका निर्णय 
भी किया जाता है; तथा यदि जनपरिषपद्‌ के किसी सदस्य की इच्छा हो तो वह उस 
विषय का विरोध भी कर सकता है; पर अन्य दो (लाक॑दायमौन्‌ और केते के ) विधानों 
में जनपरिषद्‌ को यह अधिकार प्राप्त नहीं है । ऐसी पंचमंडलियों का, जिनके अधि- 
कार में बहुत-सी महत्त्वपूर्ण शक्तियाँ हों, पारस्परिक आपसी पसन्द से चुना जाता, 
उनके द्वारा १०० (-+- ४) सदस्यों की सर्वोच्च परिषद का चूना जाना, तथा उन 
(मंडलियों ) का अन्य अधिकारियों की अपेक्षा अधिक समय तक पदारूढ़ रहना (क्योंकि 
वे तो व्यावहारिक रूप में पदाधिकार ग्रहण करने की अवधि के पूर्व भी और पश्चात्‌ 
भी शासक रहते ही हैं )--यह सब अल्पजनतंत्र (अथवा कुछीनतंत्र ) के लक्षण हैं । 
दूसरी ओर उनका अवैतनिक होना, गुटिका द्वारा नियकत न किया जाना, और अन्य भी 
बाई इसी प्रकार की बातें--जैसे कि सब व्यवहारों (विवादों) का किन्‍्हीं भी अधिकारी- 
मंडलों द्वारा निर्णय किया जाना, न कि कुछ का निर्णय एक प्रकार के और कुछ का निणय 
अन्य प्रकार के न्यायाधीशों द्वारा किया जाना, जैसा कि लाकंदायमौन में होता है-- 
यह सब लक्षण श्रेप्टतंत्र के है '। कार्खादोन की व्यवस्था, विशेषकर उस विचार 
में श्रेष्ठ तंत्र के मार्ग से हटकर कुलीनतंत्र' की ओर झुकती है जिसके पक्ष में सामान्‍्य- 
रूपेण बहुत से लोगों का अनुकुछ समर्थन पाया जाता है। (क्योंकि साधारणतया 
मनप्यों का विचार है कि) शासनाधिकारी लोग केवल अपने गुणोत्कर्य के आधार पर 
ही नहीं, प्रत्यत सम्पत्ति के आधार पर भी चुने जाने चाहिये; उनका कहना है कि जो 
व्यक्ति निर्धन होता है वह ठीक शासन नहीं कर सकता--उसको अपने कतव्य-पालन 
के लिये अवकाश ही नहीं मिल पाता । अतएवं यदि शासनाधिकारियों को सम्पदा के 
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आधार पर चुनना कुलीनतंत्र का लक्षण हो और गुणोत्क्ष (अथवा योग्यता ) के आधार 
पर चुनना श्रेष्ठतंत्र का, तो शासन का एक तीसरा प्रकार और होगा, जिसके अन्तर्गत 
इस कार्खीदौन्‌ की व्यवस्था की गिनती होगी; क्‍योंकि वहाँ के निवासी अपने शासना- 
धिकारियों को--और मुख्यतया सर्वोच्च शासकों को (अर्थात्‌ राजाओं और सेना- 
नायकों को )--योग्यता और सम्पत्ति दोनों पर ही दृष्टि रखते हुए चुनते हैं । 


विशुद्ध श्रेष्ठतंत्र के सिद्धान्त से इस प्रकार हट जाने को व्यवस्थाकार की गलती 
मानना पड़ेगा। सबसे आवश्यक बात, जिसको उसे सबसे पहले ध्यान देना चाहिये, 
यह है कि ऐसा प्रबंध किया जाय कि सर्वोच्च (योग्यतम ) वर्ग के लोगों की, न केवल 
पदारूढ़ होने के समय प्रत्युत व्यक्तिगत जीवन में भी पर्याप्त अवकाश मिल सके, तथा 
वे अशोभन व्यवसायों को करने की विवशता से बचे रहें । यदि यह भी मान लिया 
जाय कि सावकाश व्यक्तियों की उपलब्धि के लिये धन पर दृष्टि रखना भी टीक है, 
तो भी कार्खीदौन्‌ की यह प्रथा तो सर्वथा निन्दनीय है कि राजाओं और सेनानायकों 
सरीखे सर्वोच्च पद भी क्रय-विक्रय का विषय हों। जो नियम (इस बुराई को प्रश्नय 
देता है) वह धन को सदगुण की अपेक्षा अधिक सम्मानित बनाता है और सारे राष्ट्र 
को लोलपता की भावना से भर देता है। क्योंकि जब राष्ट्र के प्रमुख व्यक्ति 
किसी बात (अथवा वस्तु) को अच्छा समझते हैं तो अन्य नागरिक भी निरचयमेव 
उनके आदर्श का अनुकरण करते हैं "; जहाँ सदगुण (>योग्यता) को सर्वोच्च 
सम्मान का स्थान प्राप्त नहीं होता वहाँ श्रेप्ठतंत्र व्यवस्था भली भाँति स्थायी नहीं हो 
सकती । जिन लोगों ने अपने पद को मोल लेने में धनव्यय किया है उनसे स्वाभाविक- 
तया यह आशा को जा सकती है कि वे अपने को लाभान्वित करने की प्रवृत्ति रखते ही 
होंगे; यह कल्पना करना तो मृखेता होगी कि निधन किन्तु ईमानदार व्यक्ति तो 
लाभ कमाने की इच्छा संभवतया कर सकते हैं, परन्तु दुःस्वभाव और नीच पुरुष जो 
धन-व्यय कर चुका है लाभ उठाना नहीं चाहेगा। अतएवं सबसे भली बात यही है 
कि जो व्यक्ति सबसे अच्छा शासन करने की क्षमता रखते हों उनको शासन करने दिया 
जाय; और यदि व्यवस्थाकार योग्यतम व्यक्तियों के लिये पर्याप्त जीविका का स्थायी 
प्रबन्ध नहीं भी करता है तो भी उसको कम से कम उन लोगों के लिये तो अवकाश का 
प्रबन्ध करना ही चाहिये जो (निर्वन होते हुए) पदारूढ़ हैं. । 


यह भी एक दोष प्रतीत होता है कि एक ही व्यक्ति अनेक पदों पर अधिकृत हो, 
ओर कार्खीदौन्‌ में ऐसा होना सवेविदित है। प्रत्येक कार्य का सम्पादन तभी उत्तम 
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प्रकार से होता है जब वह एक व्यवित के द्वारा किया जाता है। व्यवस्थाकार को 
ध्यान रखना चाहिये कि इस नियम का पान किया जाय तथा एक ही व्यक्ति को 
बाँसुरी बजाने और जूता बनाने के लिये नियवत नहीं करना चाहिये। अतरव जहाँ 
राष्ट्रछोटा न हो, वहाँ राष्ट्र के शासक पदों का बहुत से मन॒प्यों में बँटा होना, वैधानिक 
एवं जनतंत्रात्मक सिद्धान्तों के अधिक अनुकल होता है। जैसा कि हम पहले कह चके 
हैं, इस प्रकार का प्रबन्ध अपेक्षाकृत अधिक पक्षपातरहित होता है, और कोई भी काये 
बार-बार किये जाने पर सुविज्ञात ही जाता है और तब सुप्ठता और शी घ्रतापूर्वक किया 
जा सकता है। यह बात सेनिक और नाविक विषयों में स्पप्टतया प्रकट होती है। 
इन दोनों ही क्षेत्रों में आज्ञा देने और आज्ञापालन करने का कार्य सर्वत्र व्याप्त रहता है 
( अर्थात्‌ सब पर छाग होता हैः । ) 


कार्खीदौन्‌ की व्यवस्था (एक सीमा तक श्रेष्ठतंत्र का अनुसरण करने पर भी) 
व्यावहारिक रूप में कुलीनतंत्रात्मक ही है। परन्तु समय-समय पर जनता के एक भाग 
को बारी-बारी से उपनिवेशों में भेजकर और इस प्रकार उनको सम्पन्न बनने का अवसर 
देकर यहाँ के निवासी इस पद्धति के दोषों से बड़ी सुन्दरता के साथ बच जाते हैं।' 
यही उनकी सर्वेरोगहारिणी औपधि है और व्यवस्था को स्थायित्व प्रदान करने का उपाय 
है। और फिर देवयोग भी उनकी सहायता करता (प्रतीत होता) है; पर क्रान्ति 
के भय को रोकने का सच्चा उपाय तो व्यवस्थाकार की (उत्तम) व्यवस्था होनी 
चाहिये न कि देवयोग । प्रस्तुत परिस्थिति जिस प्रकार की है उसमें यदि कोई दुर्भाग्य | 
घटित हो जाय और अधिकांश जनसम॒ह शासकों के विरुद्ध विद्रोह कर बैठे तो इस व्यवस्था 
में नियम हारा शान्ति स्थापित करने का कोई उपाय (अथवा इलाज ) नहीं हैं । 


लाकैदायमौन्‌, क्रेते और कार्खीदौन्‌ की शासन-व्यवस्थाओं का लक्षण यही (जैसा 
कि वर्णन किया गया) है--जो व्यवस्थाएँ उचितरूपेण ही सुविख्यात हैं । 


व्प्पणियाँ 


१. कार्खोदौन्‌ (अथवा कार्खेदौन्‌) का अंग्रेजी नाम कार्थेज है । यह स्थान 
अफ्रीका के उत्तरी तट के मध्य में स्थित है और टयूनिस के पास है। सार्डोनिया द्वीप 
इसके उत्तर में और सिसिली द्वीप उत्तर-पूर्व में है। कार्थेज वास्तव में फ़ौहनिके के फीनी- 
शियन (संस्कृत पणि>-वणिक्‌ ? ) लछोगों का उपनिवेश था जो कि तौरे (१970८) 
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नगर के निवासियों ने ई० पू० नवीं शताब्दी के लगभग बसाया था। यह जाति अत्यन्त 
प्राचीन काल से सामुद्रिक यात्रा और व्यापार के लिये विख्यात रही है । कुछ विद्वान 
ऋग्वेद के पणि शब्द को इन्हीं लोगों का वाचक मानते हें । ग्रीक भाषा की वर्णमाला 
इन्हीं लोगों का आविष्कार कही जाती है । 


कार्खो (खें) दौन्‌ की शासन-पद्धति मुख्यतया श्रेष्ठतंत्र (अरिस्तौक्रातिया) के 
सिद्धान्तों पर आश्चित थो। शासनतंत्र मुख्यतया दो प्रमुख शासकों ओर एक परिषद्‌ 
के हाथ में था। आरंभ में यह दोनों शासक संभवतया न्यायाधीश थे पर धीरे धीरे 
उनको शासनात्मक अधिकार भी प्राप्त हो गये थे। युद्धकाल में यही सेनानायकों का 
पद ग्रहण कर लेते थे। ग्रीक लोग इनको बसोलेइ्स और रोमन लोग रेगेंस कहते थे । 
इन दोनों ही शब्दों का अर्थ राजा है। कभी कभी रोमन्‌ लोग इनको प्राएतोरेस भी 
कहा करते थे। पर अपनी भाषा में इनका जो नाम था उसका रोमन रूप सुपफ़तेस 
( 5एर्ि८।/८५ ) है। यद्यपि यह अधिकार केवल एक वर्ष के लिये प्रदान किया जाता 
था पर ई० पू० ५२० और ई० पु० ३०० के मध्य में यह पद प्रथमत:ः मागो के वंश में 
ओर तदनन्तर हन्नो के वंश में स।मित बना रहा। जंसा कि अरिस्त्‌ ने बर्णन किया है 
इस नगर की शासन-पद्धति विशुद्ध श्रेष्ठतंत्र नहीं थी उसमें अल्पजनतंत्र ( ऑलो- 
ग्यखिया ) और जनतंत्र के तत्त्वों का भी उचित मात्रा में सम्मिश्रण था। 


फ़ीनीशियन लोग अपने समय के अत्यन्त साहसी व्यापारी थे। पूर्व और पश्चिम 
में दूर दूर तक इनका व्यापार चलता था। जिबम्राल्टर से लेकर लघु एशिया तक यह 
प्रायः उस समय की सभी बहुम॒ल्य वस्तुओं का व्यापार किया करते थे । सम्पत्ति की 
वद्धि के साथ ही साथ इनकी राजनीतिक शक्ति भी बढ़ी-चढ़ी थी। रोमन साम्राज्य 
के आरंभिक काल से ही इनकी रोम के साथ संधियाँ होने लगी थीं। इनके फल-स्वरूप 
रोमन साम्राज्य को कार्थेज की ओर बढ़ने में सफलता नहीं मिली । 


इनका जहाज़ी बेंड़ा अजेंय और परम शक्तिशाली था। इसका संचालन स्वयं 
कार्थेज के नागरिकों के हाथ में था। पर इनकी सेना वेतनभोगी विदेशियों की थी । 
यह इतना बड़ा नगर था कि इसकी अवनति के दिनों में भी इसकी जनसंख्या ७ लाख 


के लगभग थी । 


२. अरिस्तू के हृदय में ग्रीक जाति के प्रति स्वाभाविक सहानभूति होते हुए भी 
उसने एक ग्रीकेतर जाति की शासन-व्यवस्था का प्रशंसात्मक वर्णन किया । यह कुछ 
विचित्र सी बात लगती है। पर उसने ऐसा संभवतया इसलिये किया क्योंकि कार्थेज 
की शासन-ध्यवस्था एक सिश्चित व्यवस्था है और ऐसी व्यवस्था अरिस्तू को सम्मति में 
सर्वोत्तम होती है । 
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३. अरिस्तू के मत में लाकदायमौन्‌ के राजा लोग अयोग्य और स्वार्थपरायण थे । 
उनकी अविश्वसनीयता के विषय में बह पहले भी लिख चुका है। 


४. श्रेष्ठतंत्र और संविधानतंत्र शब्दों का प्रयोग यहाँ जिस अर्थ में हुआ है उसको 
स्पष्टतया समझ लेना चाहिये । यूनानी राजनीति में कई प्रकार की शासन- 
पद्धियाँ चलती थीं, जसे (१) बसीलेड्या ( - कुलक्रमागत राजा का शासन), 
(२) अरिस्तोक्रातिया ( -- गुणों ओर योग्यता को दृष्टि से श्रेष्ठ लोगों का शासन ), 
(३) ओलिगाखिया (- -अल्पसंख्यक धनिक लोगों का शासन) (४) देमौक्रातिया 
( >-बहुजनों का जनतंत्र ), (५) तिराज्ने (- तानाशाही) इत्यादि। प्रस्तुत 
प्रसंग में अरिस्तु ने मल में अरिस्तोक्रातिया और पौलितेदया शब्दों का प्रयोग किया है 
तथा यहाँ इनका अनुवाद “श्रेष्ठतंत्र और विधानतंत्र ' किया गया है। यों तो “पौलि- 
तेडया” शब्द का सामान्य अर्थ किसी भी प्रकार का संविधान अथवा शासन-व्यवस्था 
अथवा राजनीति है पर यहाँ उसका अर्थ है “मिश्रित वधानिक शासन-पद्धति” जो 
अरिस्त्‌ के मत में श्रेष्ठ प्रकार की व्यवस्था हे क्योंकि इसमें बसिलेडया, अरिस्तौक्रातिया, 
ओ लिगाखिया और देमौकातिया सभी के तत्वों का समन्वित मिश्रण पाया जाता 
है। इसी कारण ऐसा प्रतीत होता है कि मानों अरिस्तु ने अरिस्तौक्षातिया और 
पोलितेइया शब्दों का व्यवहार उनको समानार्थक मानकर किया हो, क्योंकि 
ओऔलिगाखिया और देमौकातिया के विशुद्ध रूपों में अरिस्तोक्रातिया का अंश न रहने 
के कारण उनको न अरिस्तौकातिया कहा जा सकता है और न पौलितेइया । आगे 
भी जहाँ पौलितेइया शब्द का अर्थ मूल पुस्तक में केवल व्यवस्था अथवा संविधान होगा 
तो उसका अनुवाद इन्हों शब्दों द्वारा किया जायगा, पर जहाँ उसका अर्थ मिश्र- 
व्यवस्था होगा तो उसका अनुवाद यथासंभव संविधानतंत्र” शब्द से किया जायगा। 


वा 84 


७५. इनका नाम कार्थेज में सुफ फ़ेते” था और इनकी संख्या दो होती थी । 


६4 


६. पंचमंडलियों के लिये मल सें 'पेन्ताकि (खि)या' शब्द आया है जिसका अर्थ 
पाँच अधिकारियों का समूह । इनके विषय में कुछ अधिक ज्ञतत नहीं है। लिडलड और 


स्कॉट के कोश के अनुसार यह लोग कार्थेज की दशासन-पद्धति में 'सुफूफ़ेते” के पश्चात्‌ 
सर्वोच्च शासनाधिकारी होते थे । 


७. लाकंदायमौन (स्पार्टा) और कार्खो (खें) दौन्‌ दोनों ही राष्ट्रों को व्यवस्था 
में न्याय करने का काम शासनाधिका रियों द्वारा किया जाता था न कि नागरिक परिषद्‌ 
हारा। अन्तर इतना था कि स्पार्टा में विभिन्न प्रकार के व्यवहार (मामले) पृथक्‌ 
पृथक शासनाधिकारियों द्वारा निर्णोत होते थे पर कार्थेज में सब प्रकार के व्यवहार सब 
शासनाधिकारियों द्वारा निर्णय किये जा सकते थे। इससे यह स्पष्ट नहों होता 
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कि अरिस्तु ने क्यों स्पार्टा की पद्धति को अल्पजनतंत्रात्मक और कार्थेज की पद्धति को 
श्रेष्ठतंत्रात्मक कहा है। संभवतया स्पार्टा की न्यायप्रणाली को अल्पजनतंत्रात्मक 
इसलिये कहा गया है क्योंकि इसके अनुसार किसी एक प्रकार के व्यवहारों का ऊंसला 
करनेवाले न्‍्यायकर्ताओं की संख्या स्वल्प ही रहती होगी । पर क्योंकि सब प्रकार के 
व्यवहारों का निर्णय करने के लिये बहुत से न्‍्यायाधिकारियों को नियुक्षित प्राप्त होती 
रही होगी, इस दृष्टि से इस पद्धति को जनतंत्रात्मक भी कहा जा सकता है। दूसरी 
ओर, कार्थेज की पद्धति को श्रेष्ठतंत्रात्मक इस अर्थ में कहा गया है कि जब सब शासना- 
धिकारी सब प्रकार के व्यवहारों का निर्णय कर सकते थे तो सब में सदगुण और योग्यता 
व्यापक रूप सें पाई जातो रही होगी और योग्यता ही श्रेष्ठतंत्र का लक्षण हे । 

८. कुलोनतंत्र, अल्पजनतंत्र अथवा धनिकतंत्र यह सब शब्द औलिगाखिया के हिन्दी 
रूपान्तर हैं। धनिक लोग थोड़े होते हें और उनको अपनी कुलीनता पर गे होता है । 
पाइचात्य देशों में धनवत्ता ओर कुलीनता अत्यन्त प्राच;।न काल से सहचरो रही ह । 
पर भारतवर्ष में ऐसा नहीं रहा है। 

९, योग्य लोगों के योगक्षेम की व्यवस्था राष्ट्र और राष्ट्र के संविधान को करनी 
चाहिये, ऐसा अरिस्तु का मत है। स्वयं उसके योगक्षेम की व्यवस्था कुछ समय हम॑- 
इयास्‌ ने और तत्पदचात्‌ अलक्षानद्र ने की थी। 

१०. तुलना कीजिये :-- 

यद्यदाचरति श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरो' जनः । 
स॒यत्प्रमाणं कुरुते लोकस्तदन॒वत्तंते ॥ गीता ३॥२१ 

११. यदि ऐसा नहीं होगा तो या तो राष्ट्र को योग्य किन्तु निर्धन व्यक्तियों की 
योग्यता का लाभ प्राप्त नहीं हो सकेगा और या निर्धन योग्य व्यक्ति पदारूढ़ होकर 
अष्टाचार का शिकार बनेंगे । 

१२. क्योंकि प्राय: प्रत्येक व्यक्ति के ऊपर उससे ऊचा अधिकारी होता है और 
उसके नीचे उसकी आज्ञा माननेवाले अनुचर होते हैं । 

१३. कार्खेदोन्‌ के निवासी महान नाविक शक्ति से युक्त थे अतएव उन्होंने बहुत 
से उपनिवेश बसाये थे तथा इन उपनिवेशों के रहनेबाले व्यापार के द्वारा धनवान बन 
जाते थे। 

१४. कार्खेदौन के दुर्भाग्य का समय अरिस्तु की आँखों के सामने नहीं था। इस 
व्यापारी जाति का जब रोमन जाति से संघर्ष हुआ तो उस दुर्भाग्य का समय आया 
और ई० पूृ० २६४ से लेकर ई० पु० १४६ तक के भध्य में तीन प्यूनिक युद्धों में कार्थज 
की वाक्ति का अन्त हो गया । इन युद्धों में दूसरा युद्ध, जिसमें महाबली हन्नीबाल को 
पराजित होना पड़ा, विदव-इतिहास को महान्‌ घटना है। 
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५ घर 


अन्य नियम-निर्माताओं का विवरण 


जिन लोगों ने शासन-व्यवस्थाओं का विवरण प्रस्तुत किया है उनमें से कुछ ने 
सार्वजनिक कार्यों में कभी भाग नहीं लिया था, प्रत्युत व्यक्तिगत स्थिति में ही जीवन 
व्यतीत किया था। उनमें से लगभग सबके विपय में जो कुछ कहने योग्य था कहा जा 
चुका है। कुछ अन्य लोग ऐसे थे जिन्होंने क्रियात्मक रूप से या तो अपने नगर के लिये 
अथवा किसी दूसरे नगर के लिये विधान-निर्माण का काम किया था और जो इस प्रकार 
दशासन-कार्य से संबद्ध रहे थे। इनमें से भी कुछ केवछ नियम (कानून) बनाने का 
काम करनेवाले थे एवं कुछ अन्य संविधान ( 5 व्यवस्था ) और नियम दोनों का 
निर्माण करनेवाले थे। उदाहरणार्थ लोकगांस्‌ और सौलोन्‌ दोनों ही प्रकार का 
काम करनेवाले थे--उन्होंने न केवल नियमों का निर्माण किया प्रत्युत संविधानों की 
भी रचना की । लाकैदायमौन्‌ की व्यवस्था के विषय में तो मैं कह ही चुका हूँ । सौलोन्‌ 
के विषय में कुछ लोगों का विचार है कि वह एक उत्तम नियम-निर्माता था जिसने 
कुलीन (धनिक) तंत्र को, (जो कि स्वसत्तासंपन्न था) समाप्त कर दिया, साधारण 
जनता को दासता से मुक्त कर दिया और (अथेन्स की) उस पुरातन पैतृक जनतंत्र- 
पद्धति की स्थापना की जिसके अन्तर्गत राष्ट्र के विविध अंगों का सुन्दर समन्वय घटित 
हुआ। (इन लोगों की सम्मति में) आरेयोपागस्‌ की परिषद्‌ कुलीनों (धनिकों ) 
की संस्था थी; चुना हुआ शासक-मंडल श्रेष्ठ (योग्य नागरिक) लोगां की, और 
सावंजनिक न्यायालय जनसाधारण की। पर वास्तविकता तो ऐसी प्रतोत होती है 
कि धनिक परिषद्‌ और चुने हुए शासकों का मंडल यह दोनों तो उसके पूर्व से ही चले 
आ रहे थे; उसने उनको समाप्त नहीं किया, बना रहने दिया। पर उसने न्यायालयों 
की सदस्यता को प्रत्येक नागरिक के लिये उन्मुक्त करके जनतंत्र के सिद्धान्त का सूत्रपात 
निशचयमेव किया । इसी कारण उसके आलोचकों द्वारा उसको दोष भी दिया जाता 
है क्योंकि यह कहा जाता है कि उसने न्यायालयों को (जिनके सदस्य गुटिका-पद्धति 
से चुने जाते हैं) सब मामलों में सर्वोच्च सत्ता प्रदान करके इतर तत्त्वों को वास्तव में 
समाप्त कर दिया। आगे चलकर जब न्यायालयों की शक्ति बढ़ गई तो जिस प्रकार 
तानाशाहों की चापलसी करते हैं इसी प्रकार तानाशाह-जनता की चापलसी और 
प्रसन्नता के लिये पुरातन विधान को प्रस्तुत चरम प्रजातंत्र-प्रणाली के रूप में बदल दिया 
गया। ऐफियाल्तेस्‌ और पैरिक्लेस' ने आरेयोपागस्‌ की शक्ति को, काट-छाँट 
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करके, घटा दिया; पैरिक्‍्लेस ने न्यायालय के सदस्यों को भत्ता देने का नियम निर्धारित 
किया। इस प्रकार प्रत्येक लोकनायक ने बारी-बारी से जनतंत्र की शक्ति को बढ़ाया 
और अन्ततोगत्वा वह बहुत अधिक बढ़कर अपने वत्तमान स्वरूप को प्राप्त हो गई । 
यह सब है तो सत्य; परन्तु ऐसा सौलोन्‌ के अभिमतानुसार घटित हुआ प्रतीत नहीं होता, 
प्रत्युत परिस्थितिवशात्‌ ऐसा हो गया है। फारस (मेदीस) के साथ युद्ध में 
(अथेन्स ) के सामुद्रिक साम्राज्य को प्राप्त करने का कारण होने से जनता अपने को बहुत 
मानने लगी, और उसके हित का साधन और समर्थन करनेवाले अयोग्य नेता (जिनका 
भले विवेकशील वर्ग के लोग विरोध करते थे) भी उपलब्ध हो गये । ऐसा लगता है 
कि सौलोन ने स्वयं तो (अथेन्स) निवासियों को केवल शासकों को चुनने और उनके 
चरित्र और कार्यों का विवरण प्राप्त करके उनको टीक रखने भर का (अल्पतम) 
अधिकार दिया था जो नितानत आवश्यक था; क्‍योंकि इस शक्ति (अधिकार) के 
बना जनता की दशा दासों के समान रहती और वह शासनतंत्र से वेरभाव रखती । 
उसने सब शासकों ( -- उच्च पदाधिकारियों - मजिस्ट्रेटों) को सुविदित और सम्पन्न 
लोगों के मध्य में से चुनने का नियम बनाया--अर्थात्‌ ५०० मँदिम्नॉस (अन्न की माप ) 
उत्पन्न करनेवाली भूमि के स्वामियों को जेयुगितॉस्‌ (२०० मापों की आय अथवा 
बलों की जोट वाले ) वर्ग को तीसरे हिप्पेडस (अश्वारोही सरदारों ) को ही नियुक्त 
करने का नियम बनाया | चौथा वर्ग थेतेस नामक श्रमिकों (जिनकी आय २०० मापों 
से कम थी ) का था जिनको शासन-कार्य में कोई भाग प्राप्त नहीं था । 


जालेयुकस्‌, जिसने एपीजफ़ीरी' लछौकियन लोगों के लिये नियम बनाये थे तथा 
ख्वारोन्दास्‌ जिसने स्वयं अपनी नगरी काताना के लिये एवं इतालिया और सिकलिया 
(इटली और सिसिली ) में बसे हुए खाल्किस “” नगरी के उपनिवेशों के लिये नियम 
बनाये थे--ये दोनों केवल नियम-निर्माता (अथवा स्मृतिकार) थे। कुछ लेखक 
इससे भी पुरानी कथा छेड़ते हैं और उनकी युक्ति है कि औनौमाक़्ितस्‌ ऐसा प्रथम 
व्यक्ति था जिसको नियम-निर्माण कार्य में दक्षता प्राप्त थी। यद्यपि उसका जन्म 
लौक़िस में हुआ था, पर उसने सिद्ध (पेगम्बर) के रूप में क्रेते के प्रवास-काल में यह 
शिक्षा-दीक्षा प्राप्त की थी। इन लोगों के मतानुसार क्रेते का थालेसू' उसका सहचर 
था, लीकूगौं स्‌ और जालेयुकस्‌ इस थालेस्‌ के शिष्य थे और खारोन्दास जालेयुकस्‌ 
का शिष्य था। परन्तु इन लोगों का ऐसा कहना ऐतिहासिक कालानुक्रम से तनिक 
भी मेल नहीं खाता ; किन्तु कौरिन्थ निवासी फिलौलाउस भी एक नियम- 
निर्माता हो चुका है जिसने थेबस नगर के लिये नियमों की रचना की थी। अपने जन्म- 
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स्थान में वह बक्खियादों के कुल में उत्पन्न हुआ था एवं औलिम्पिक विजेता दियौक्लेस्‌ 
का प्रिय सखा था, जिसने अपनी माता हाल्कियोने के अपने प्रति अवैध प्रणय से घृणा 
करने के कारण कौरिन्थ नगर का परित्याग किया और थेबैस को अपना निवासस्थान 
बनाया, जहाँ दोनों मित्र आमरण एक साथ रहे । और अभी तक उनकी समाधियाँ 
दर्शकों को दिखाई जाती हैं जो एक दूसरी से भली भाँति दिखलाई पड़ती हैं; किंतु 
इनमें से एक कौरिन्थ के प्रदेश की ओर देखती प्रतीत होती है पर दूसरी ऐसी नही है। 
पुराण-परम्परा का कहना है कि दोनों मित्रों ने जान-बुझकर अपनी समाधियों की 
व्यवस्था इस प्रकार की थी; --दियौक्लेस ने अपने पीडामय अतीन की बीभत्सता के 
कारण ऐसा निशचय किया था कि उसकी समाधि से कौरिन्थ की भूमि दिखलाई न दे 
और फिलौलाउस ्‌ ने ऐसा प्रबन्ध किया कि उसकी समाधि से उसकी जन्मभूमि दिखलाई 
देती रहे '। उनके थेबेस में बसने का कारण यही था, अताब फिलौलाउस ने 
थेबेस के लिये नियम बनाये । अन्य नियमों के साथ उसने थेबेस निवासियों को सन्तानो- 
पलब्धि ' का भी नियम प्रदान किया जो दत्तक-नियम कहलाता है। यह नियम उसके 
बिलकुल अपने विलक्षण नियम थे (अन्य किसी स्मृतिकार ने इस प्रकार के नियम 
नहीं बनाये थे) एवं इनका उद्दृश्य कुटम्बों के भूमिखंडों को स्थायी और ज्यों का त्यों 
बना रहने देना था। 


खारोन्दास्‌ के नियमों में झूठे साक्षियों के विरुद्ध अभियोग चलाने की व्यवस्था 
के अतिरिक्त अन्य कोई व्यक्तिगत विशेषता नहीं है। वह प्रथम व्यक्ति था जिसने 
भिथ्या साक्ष्य के विरुद्ध भर्त्सना करने की प्रथा चलाई। सामान्यतया उसके नियमों 
की अभिव्यंजना की यथातथ्यता की दृष्टि से वह आजकल के नियम-निर्माताओं से भी 
अधिक परिपूर्ण प्रबन्धकार प्रतीत हाता है। 


[फालेयॉस * द्वारा प्रस्तावित कानून की विशेषता सम्पत्ति का समविभाजन 
है । प्लातोन्‌ के नियमों की विशेषताएँ, स्त्रियों, बच्चों और सम्पत्ति का समाजीकरण, 
स्त्रियों का सहभोज, मदिरा-पान के विषय में यह व्यवस्था कि अप्रमत्त लोग ही भोजो- 
त्सवों के अधिष्ठाता हों, इनके साथ ही योद्धाओं की ऐसी शिक्षा कि अभ्यास द्वारा वे 
दोनों हाथों के प्रयोग में ऐसी दक्षता प्राप्त कर सकें जिससे एक हाथ उतना ही उपयोगी 
हो जाय जितना दूसरा, इत्यादि बहुत सी हैं ।] 


द्राको के बनाये हुए भी कुछ नियम हैं, परन्तु उसने उनको पूर्वॉपलब्ध व्यवस्था 
में संयोजित कर दिया था, उनसे विधान में कोई परिवर्तेन नहीं हुआ । इन नियमों 
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में दण्ड की कठोरता और अधिकता को छोड़कर और कोई निजी विशेषता 
नहीं है । 


पित्ताकस्‌ * भी केवल नियम-निर्माता हुआ है न कि व्यवस्थाकार । उसका एक 
विलक्षण नियम यह है कि मदमत्त अपराधी को अप्रमत्त अपराधी की अपेक्षा अधिक 
भारी दण्ड दिया जाना चाहिये। उसने ध्यानपूर्वक देखा कि मदमत्त लोगों के द्वारा 
अप्रमत्त व्यक्तियों की अपेक्षा अधिक हिसापराध किये जाते हैं, पर मदमत्त व्यक्ति 
की ओर से दण्ड से बचने के लिये जो युक्ति उपस्थित की जा सकती है उसने उसका 
विचार न करके सार्वजनिक उपयोगिता पर ही दृष्टि रक्‍खी । 


रेगियूम निवासी आन्द्रौदामा' ने थ्वाके* में स्थित खाल्कीदियों (खल्जियों) 
की बस्तियों के लिये नियम बनाए हैं। इनमें से कुछ का संबंध मानव-हत्या एवं 
उत्तराधिकारिणी कन्याओं (अथवा स्त्रियों) से है। परन्तु इनमें कुछ भी वर्णनीय 
बविलक्षणता नहीं है । 


अतएव अब हम उन दोनों प्रकार की व्यवस्थाओं से संबंध रखनेवाले अनुमंधान 
को समाप्त करें, जो या तो वास्तव में शासन-कार्य में उपयुक्त हुई हैं अथवा दाशंनिकों 
द्वारा आविष्कृत हुई हैं (पर शासन-कार्य में उपयुक्त नहीं हुई ) । 


टिप््पाणयोँ 


१. इस अध्याय का विषय द्वितीय पुस्तक के आरंभ में दो हुई योजना से पूर्णतया 
सेल नहीं खाता। न्यूमन को इसके अधिकांश भाग की प्रामाणिकता के विषय में भी 
बहुत सन्देह है। इसमें लेखक ने संविधानों अथवा व्यवस्थाओं का विवरण न देकर 
तियमों (कानूनों) और नियम-निर्माताओं की चर्चा की है। 


२. सौलोन्‌ का स्थान अ्थेन्स की राजनीति में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। उसका 
समय लगभग ई० पू० ६४० से ई० पृ० ५५८ तक माना जाता है । उसका जन्म अथेन्‍्स 
के संभ्रांत परिवार में हुआ था और उसके पिता का नाम ऐक्सेकस्तिदेस था। युवावस्था 
में उसने धन-संग्रह के लिये सौदागर के रूप में यात्राएँ की थीं। इन यात्राओं की समाप्ति 
पर उसने सालामिस को जीतने का सफल आन्दोलन किया। इस सफलता के फल-स्वरूप 
यह ई० पु० ५९४ के लगभग अथेन्‍्स का सर्वोच्च शासक (आखंन्‌) सनोनीत हुआ और 
उसने अपनो विख्यात व्यवस्था का प्रवत्तंन किया । प्रस्तुत अध्याय में अरिस्तु ने सौलोन 
को व्यवस्था के आलोचकों को उत्तर दिया है, व्यवस्था का अधिक परिचय तो उसने 
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अपनी “अर्थेंस का संविधान” नामक पुस्तक में दिया है। उसका एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
सुधार ऋणमोचन' था। अपनी व्यवस्था को प्रर्वात्तत करके वह परिक्नाजक बन गया। 
पर उसकी व्यवस्था को उसके जोवन-काल में ही हटा दिया गया और उसके पश्चात्‌ 
पंइसिस्त्रातस्‌ की तानाशाही स्थावित हो गई। सौलोन्‌ अत्तिक ग्रीक भाषा का प्रथम 
कवि था और उसकी रचनाओं के अवशिष्ट भाग पद्चबद्ध हो हें । उसकी कविता का नमूना 
“अयेंस के संविधान” में देखा जा सकता है। 

३- आरेयोपागस (आरेस का पर्वत) अर्थेंस में एक स्थान था जहाँ सर्वोच्च 
न्यायालय स्थापित था। अतठब आरेयोपागत्‌ का अर्थ न्यायालय भी है। द्राको और 
सोलोन की व्यवस्था के अनुसार हत्या, आघात, लूट-प८ट और बिष देने के व्यवहारों 
(मामलों ) का निर्णय इसी न्यायालय द्वारा किया जाता था । 

४. ऐफ़ियाल्तेस अरेंस का राजनयिक था ओर परीक्लेप्‌ का मित्र था। इसके 
नियमों के कारण आरेयोपागस्‌ की परिषद्‌ के अधिकार कम हो गये और उसकी द्ञासन 
और राजनीति संबंधी शक्ति वट गई तथा उसको कुछ क्षेत्रों में केवल न्याय करने का 
अधिकार शेष रह गया । ई० पु० ४५१ के वसन्त-काल में ऐफियाल्तेस की हत्या हो गई । 

५. पेरोक्‍्लेस (लगभग ई० पु० ५००-ई० पु० ४२९ तक ) अर्थेंस का एक महान्‌ 
राजनयिक हुआ है। उसका समय अथेंस के इतिहास में “वरीक्लेय के युग” के नाम 
से अमर हो गया है। वह यों तो सुदीर्घ काल से प्रभावशाली व्यक्ति था पर ई० पु० 
४४३ से ई० पृ० ४२९ तक वह लगातार सेनाध्यक्ष चुना जाता रहा । उसकी महत्त्वा- 
कांक्षा यह थी कि सब ग्रीक राष्ट्र मिलकर एक हो जायें । पर स्पार्टा के विरोध के कारण 
ऐसा न हो सका। तदुपरान्त उसने एक प्रकार से अर्थेंस का साम्राज्य स्थापित करने 
का उद्योग आरंभ किया और आरंभ में उसको बहुत कुछ सफलता भी प्राप्त हुई पर 
अन्ततोगत्वा अथेन्स और स्पार्टा का युद्ध छिड़ गया जो पेलोपोन्नी शियन्‌ युद्ध कहलाता 
है। इस युद्ध के फल-स्वरूप अन्त में अथेंस की राजनीतिक महत्ता नष्ट हो गई। पर 
पेरीक्लेस का शरीरान्त तो युद्ध के मध्य में ही हो गया । वह अत्यन्त धीर और गंभीर 
स्वभाव का व्यक्ति था। अपने विवक्षियों को समझा-बुझाकर अपने पक्ष में कर लेने 
की उसमें अद्भुत क्षमता थी। उसने अनेकों राजनीतिक और आर्थिक सुधार किये 
और अनेकों विख्यात भवनों का निर्माण किया। मिल्तस्‌ नगर की एक अत्यन्त विदुषो 
और कुशल पातुर (हेताएरा) को, जिसका नाम अस्पशिया था, उसने अपनो 
जीवन-सहचरी बनाया था। अरिस्तू पेरीकलेस की नीतियों का पूर्णतया समर्थक 
नहीं था | वह अतिगामी जनतंत्रवाद को सामूहिक तानाशाही मानता था। 

६. फारस के युद्ध से तात्पय ई० पु० ४७६ की लड़ाई से है जिसमें ग्रीक लोगों 


को महान विजय प्राप्त हुई । 
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७. तीसरे से तात्पय उल्लेख-क्रम में तीसरे सं है न कि महत्त्व में तीसरे क्योंकि 
अश्वारोही सरदार अत्यन्त महत्त्वपूर्ण समझे जाते थे । महत्त्वानुसार वर्गों का क्रम 
अ्थेंस के समाज में इस प्रकार था-- (१) पेन्ताकौस्मियोमेदिम्नास ( -- ५०० अन्न की 
माप उत्पन्न करनेवाली भूमि के स्वामी); (२) हिप्पेइस ( - अव्वारोही सरदार ) ; 
(३) ज्ञेउगितिस्‌ (5-२०० अन्न की साप उत्पन्न करनेवाली भूमि के स्वामी, अथवा 
एक बेल की जोट के स्वामी ); (४) थेतेस (5-२०० अन्न की माप से कम उत्पन्न 
करनेवाली भूमि के स्वामी अथवा श्रमिक) । 

८. ज्ञालेपुकस्‌ के विषय में अधिक ज्ञात नहीं है। लौकी एपीज़फ़ीरी नगर इटली 
के दक्षिण में है। इसका अर्थ है दक्षिणी लौकिस । 

९. खारोन्दास ने एक शासन-व्यवस्था प्रस्तुत की थी। 

१०. खाल्किस्‌ नगरो एयूबोइया द्वीप में है। इस नगरी के निवासियों ने यनान 
में अनेकों उपनिवेश बसाये थे । 

११. औनौमाक्रितस्‌ के विषय में निश्चित रूप से कुछ भी ज्ञात नहीं है। हाँ 
पेइसिपत्रातस के पुत्रों के शासन-काल में (६० पू० ५२७ के लगभग ) इसी नाम का 
एक व्यक्ति अर्थेंस में था जो भविष्यवाणी किया करता था । संभव है यही नियम-निर्माता 
भी रहा हो। 

१२. थालेस नाम के दो व्यक्ष्त ग्रीक पुरातत्त्व को विदित हें। मिलुंतस का थालेस्‌ 
यूनान का आदि-दाहशं निक है। पर यहाँ पर दूसरे--अर्थात्‌ क्रेते के थालेसु-का उल्लेख 
हुआ है; इसका दूसरा नाम थारेतास भी था। 

१३. न्यूमन ने इन सब (ज्ञालंयकस से लेकर थालेस ) की तिथियों का विश्लेषण 
करके यह निर्णय दिया है कि इनका जो कालक्रम दिया गया है वह ऐतिहासिक तथ्यों 
के विरुद्ध है। उसका कहना है कि “नियम-निर्माताओं की गुरु-परम्परा इतनी सरलता 
से नहीं बन जाती; लोकगौ स्‌ थालेस का शिष्य नहीं था, न थालेस ओनौमाक्षितस का 
समकालोन था, न ज्ालंयुकस्‌ लोक्गो स्‌ का समकालीन था और न खारोन्दास ज़ाले- 
युकस्‌ का शिष्प था ।/ (अरिस्तु की राजनीति जिलल्‍्द २, पृ० ३७९) । 

१४. यह मित्रता की विचित्र कथा यनानियों को इसलिये प्रिय थी कि इसमें 
कोरिन्थ के राजवंश में उत्पन्न हुए फिलोलाउस ने अपने मित्र का साथ देने के लिये राज- 
पाट सब को त्यागकर आजोवन-निर्वासन स्वीकार किया है। 

१५. कौरिन्थ और थेबंस की, (सीधी रेखा में ), दूरी रंगभग ४० मील थी। 

१६. मूल में 'पाइदौपोह्दया” शब्द आया है जिसका अर्थ कुछ लेखकों ने सन्तानो- 
त्पादन किया है ओर कुछ ने दत्तक ग्रहण करना । यहाँ इसका अनुवाद सनन्‍्तानोपलब्धि 
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किया गया है जिसमें दोनों ही अर्थ सध जाते हें। परिवार के सदस्यों की संख्या और 
सम्पत्ति में सन्तुलन रखने के महत्त्वपूर्ण नियम को भुला देने के कारण हो अरिस्तू ने 
पिछले ७ वें खंड में फालेयास की आलोचना की है । 

१७. फालेयास से आरम्भ होनेवाले भाग को न्यूसन ने अपने संस्करण में अप्रासा- 
णिकता के सन्‍्देह में भ्रकेट में रखा है। उसका अनुमान है यह अंश किसी हस्तलिखित 
प्राचीन प्रति के हाशिये (मार्जिन) की टिप्पणी थो जो मल ग्रंथ में स्थान पा गई है । 
फालेयास्‌ के विषय में इसो पुस्तक का सातवाँ अध्याय देखिये । 

१८. द्राको को ई० पू० ६२१ में यह विशेषाधिकार मिला था कि वह अथेंस के 
नियमों को व्यवस्था प्रदान करे और उनको नवोन प्रकार से प्रवत्तित करे। अथेंस के 
संविधान में अरिस्तु ने उसके विषय में अधिक विस्तार से लिखा है । 

१९. पित्ताकस ई० पृ० ७वों शताब्दी के उत्तरार्ध में लस्बोौस्‌ नामक द्वीप में जनतंत्र 
का नेता था। वह साप्फ़ो और अल्केयॉस का समकालीन था और उसकी गणना ग्रीक 
सप्तर्षियों में होती हे । 

२०. रगियूम्‌ अथवा रेगियुन्‌ इटलो में दक्षिणतम नगर था। 

२१. आन्द्रोदामा (स) के विषय सें कुछ अधिक ज्ञात नहीं हो सका है । 

२२. थ्ाके (अथवा थ्रायके ) यूनान के उत्तर-पूर्व के विशाल प्रदेश का नाम था । 


१४ 


त॒तीय पुस्तक 


नगर और नागरिक की परिभाषा 


शासनपद्धति के विषय में, उसके विविध प्रकारों का स्वरूप कैसा है और उनमें 
से प्रत्येक का वर्णन किस प्रकार किया जा सकता है, इत्यादि बातों की आलोचना करने- 
वाले को सबसे पहले अपना ध्यान स्वयं नगर (->राप्ट्र स्टेट) की ओर देना चाहिये 
अर्थात्‌ यह पूछना चाहिये कि नगर ( - गाप्ट्र स्टेट) क्या है ? इस समय यह एक 
विवादास्पद विषय है । कुछ लोग कहते हें कि राप्ट्र ने अमुक काये किया है, दूसरे 
लोग कहते हैँ कि नहीं, राष्ट्रों ने नहीं धनिकवर्ग अथवा तानाशाह ने किया है । और 
फिर राजनयिक तथा नियमनिर्माता के निखिल कार्यकलाप का संबंध नगर (-टप्ट्र) 
से ही है। एवं विधान-व्यवस्था भी तो नगर (-टाप्ट्र) में निवास करनेवाले लोगों 
करे जीवन का विशेष प्रकार का संघटन ही तो है । परन्तु क्योंकि नगर (अथवा टाप्ट्र ) 
एक प्रकार का संघात' है, अतग्व यह भी अन्य किसी अवयवी के समान अवयकबों से 
घटित होता है--और राष्ट्र के पक्ष में उसके घटक अवयव उसके निवासी नागरिक हीह। 
अतः यह स्पष्ट है कि हमको अपना अनुसंधान नगर के स्वरूप की खोज करने के पूर्व नागरिक 
के स्वरूप की खोज से आरंभ करना चाहिये। अर्थात्‌ नगर (अथवा गटप्ट्र) नागरिकों 
का संघात है अतः हमको यह विचार करना चाहिये कि किसको नागरिक कहा जाय 
और वास्तव में नागरिक है क्‍या ? (नगर के स्वरूप के समान) नागरिक के स्वरूप 
का विषय भी बहुधा विवादग्रस्त (अथवा संदिग्ध) रहा है। सब लोग नागरिक 
शब्द का प्रयोग एक ही अर्थ में नहीं करते | जो व्यक्ति जनतंत्रात्मक ज्ासन में 
नागरिक होता है वही धनिकतंत्रशासन में बहुधा नागरिक नहीं होता । (नागरिक 
के स्वरूप के इस ) प्रस्तुत विवेचन में से हम उन लोगों को छोड़े देते हैं जिनको नागरिक 
शब्द के यथार्थ अर्थ से भिन्न अन्य किसी अर्थ में नागरिक संज्ञा प्राप्त हो गई है, जेसे कि 
कि वे लोग जिनको सम्मान के लिये नागरिक बना दिया गया है। हम कह सकते हैं 
कि कोई भी प्रकृत नागरिक इसलिए नागरिक नहीं बन जाता कि वह एक स्थान विशेष 
में निवास करता है, क्योंकि प्रवासी परदेशी लोग और दास भी प्रकृत नागरिकों के साथ 
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एक ही स्थान पर निवास करते हैं (पर वे इस कारण नागरिक नहीं हो जाते) । और 
न वह व्यक्ति ही नागरिक हो सकता है जिसको अभियोग चलाने और अभियुक्त बनने 

के अतिरिक्त अन्य कोई वैध अधिकार प्राप्त नहीं है। इस प्रकार के अधिकार का 
उपभोग तो सन्धि की व्यवस्था के द्वारा विदेशियों के द्वारा भी किया जा सकता है । 

बहुत से स्थानों पर विदेशी लोग इस सीमित अधिकार का भी पूर्णरूपेण उपभोग नहीं 
करते, क्योंकि उनको संरक्षक की आवश्यकता पड़ती है। अतएवं वे इस अधिकार में 
भी सीमित मात्रा में भागीदार होते हैं। इस प्रकार इन लोगों को हम नागरिकता 

के विचार से ठीक इसी तरह छोड़ देते हैं जिस तरह उन बच्चों को, (जिनका नाम 

अत्यल्पायु होने के कारण नागरिकों की सूची में सम्मिलित नहीं हुआ है), तथा उन 

व॒द्धों को (जों नागरिकता के कत्तंव्यों से मुक्त कर दिये गये हैं ) छोड़ दिया जाता है । 

नागरिक शब्द का एक विशिष्ट अर्थ ऐसा भी है जिसके अनुसार बालक और वृद्ध दोनों 

नागरिक कहला सकते हैं पर यह नितानन्‍्त निविशिष्ट अर्थ नहीं है, प्रत्युत बच्चों के 

पक्ष में हम नागरिक के साथ अविकसित' विशेषण जोड़ते हैं और वृद्धों के 
लिये गतवयस्‌', अथवा हमको अन्य किसी विशेषण का प्रयोग करना पड़ता है ; पर 
हम किस विशेषण का प्रयोग करते हैं इसमें कुछ नहीं धरा है क्योंकि हमारा आशय 
बिलकुल स्पष्ट है। हम जिस नागरिक के स्वरूप का अन्वेषण कर रहे हैं वह ऐसा 
व्यक्ति है जो इस शब्द के विशुद्ध निविशिष्ट रूप में नागरिक है तथा जिसके विषय में 
उस प्रकार के किसी दोषारोपण के सुधार अथवा परिहार की आवश्यकता नहीं है 
जेंसे बालक और वृद्ध के पक्ष में अथवा जैसे नागरिकता के सम्मान से वंचित अथवा 
निर्वासित नागरिकों के पक्ष में किये जाते हैँ और फिर उनका परिहार किया जाता 
है। इस ठीक नपे तुले अर्थ में नागरिक का अवच्छेदक इससे बढ़कर और कोई नहीं 
हो सकता कि “एक आदमी जो न्याय के प्रतिपादन और शासनपदाधिकार में 
भागीदार हो 


शासनपदों में से कुछ, समय की दृष्टि से, निरन्तर चलनेवाले नहीं होते, अर्थात्‌ 
एक ही व्यक्ति को उन पदों पर दो बार लगातार आएरूढ़ नहीं होने दिया जाता, अथवा 
वही व्यक्ति एक निश्चित समय के उपरान्त दूसरी अवधि के लिये उनका उपभोग कर 
सकता है । दूसरे पद इस प्रकार के होते हैं कि उनमें इस प्रकार की समय की मर्यादा 
नहीं होती--जसे सार्वजनिक न्यायालयों के नन्‍्याथाधीशों के पद अथवा सावंजनिक 
परिषद्‌ के सदस्य का पद । इस कथन के उत्तर में तत्काल यह तक उपस्थित किया 
जा सकता है कि ये (न्यायालयों के न्यायाधीश और परिषद्‌ के सदस्य) पदारूढ़ नहीं 
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होते और न अपनी स्थिति के कारण शासन-काये में भागीदार ही होते हैं ।' पर 
सर्वोच्च सर्त्ताधघारी व्यक्तियों के शासन-पदारूढ़ मनुष्यों की श्रेणी से पृथक करना 
अवश्यमेव उपहासास्पद बात होगी । यह कोरी शाब्दिक युवित है, इससे कुछ अन्तर 
नहीं पड़ता । न्यायाधीश और सावेजनिक परिपद्‌ के सदस्य इन दोनों में समान भावसे 
उपलब्ध सत्ता को सूचित करने के लिये अथवा दोनों को प्राप्त स्थिति को सूचित करने 
के लिये हमारे पास कोई एक छब्द नहीं है। स्पप्टता के लिये, लाइये हम इसको 
'अपरिच्छिन्न। पद (अर्थात्‌ वह पद जो अपरिच्छिन्न समयावधि तक ग्रहण किया 
जाता है) कहें । इस प्रकार हम यह निर्वारित कर सकते हैं कि जो छोग उपर्यक्त 
पद! की परिभाषा के अनुसार पदाधिकार में भागीदार है वे नागरिक है । यह 
नागरिक की सम्यकतम परिभाषा है, तथा जो इस नाम से अभिदहित होते है उनके 
लिये सबसे अधिक उपयुक्‍त है । 


परन्तु हमको यह बात भी ध्यान से नहीं भुछा देनी चाहिये कि उन वस्तुओं में, 
जिनके आधारभूत तत्वों में प्रकारगत और गृणगत भेद होता है. (तथा जिन आधारभत 
तत्त्वों में से एक प्रथम, दूसरा द्वितीय और तीसरा तृत,य इत्यादि होता हे), जब इस 
प्रकार के संबंध की दृष्टि से उन पर विचार किया जाता है, तब या तो कुछ भी सवंगत 
सामान्य तत्व नही मिलता अथवा यदि मिलता भी है तो बहुत ही स्वल्प अथवा नगण्य ।* 
(नागरिकता के विभिन्न आधारभूत तत्त्व विभिन्न राष्ट्र-व्यवस्थाएं हैं ) यह गासन-विधान 
या राष्ट्र-ब्यवस्थाएँ परस्पर एक दूसरे से प्रकारत: (एवं गुणतः ) भिन्न होती हैं, और इनमें 
से कुछ स्पप्टतया प्रथम (उत्तम) और अन्य अवम (अधम )होती हैं । इनम से वह, जा 
सदोष और विकृत होती है, अनिवायंतः: उनकी अपेक्षा अवम होती है जो निर्दोष 
हैं, (और विकृत से हमारा आशय क्या है यह आगे चछकर बतलाया जायगा।) 
अत: प्रत्येक शासन-विधान के प्रकार के अनुसार नागरिक भी अवश्यमेव एक दूसरे से 
भिन्न होते हैं, एवं हमारी (नागरिक की ) परिभाषा जनतंत्र (राप्ट्र) में निवास करने- 
वाले नागरिक के लिये सबसे अधिक उपयुक्त है। अन्य प्रकार के शासन-विघधानों 
में निवास करनेवाले नागरिकों के लिये इसका उपयुक्त होना संभव हो सकता है । 
पर अनिवाय नहीं । उदाहरण के लिये कुछ राष्ट्रों के शासन-विधानों में जनता के अधि- 
कार को स्वीकार ही नहीं किया गया है;उनमें परिषद्‌ की नियमित बेठके भी नहीं होतीं, 
केवल यदा कदा विशेष आदह्ान द्वारा बंठकें हो जाया करती हैं ; तथा व्यवहारों 
(मुकदमों ) का निर्णय भी यों ही विभागश: बाँटकर कर दिया जाता है। जैसे कि 
लाकैदायमौन्‌ में ठेकों के मुकद्मों को सरपंच लोग आपस में बाँट लेते हैं और प्रत्येक 
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सरपंच अलग अलग उनका निर्णय कर देता है; स्थविर-परिषद्‌ मानव-हत्या के मामलों 
को निर्णय करने के लिये ले लेती है, इसी प्रकार अन्य मामलों का निर्णय कोई अन्य 
अधिकारी करते हैं । बहुत कुछ इसी प्रकार की पद्धति कार्खेदौन्‌ ( कार्थेज ) में भी प्रचलित 
है, जहाँ अधिकारियों के अनेक मंडलों को सभी प्रकार के विवादों के निर्णय करने 
का अधिकार प्राप्त है । 


शासन-व्यवस्था में प्रकारों की विभिन्नता से उत्पन्न इस कठिनाई को लहाँघने के 
लिये हमारी परिभाषा का संशोधन किया जा सकता है। हमको इस पर ध्यान 
देना है कि जनतंत्र से भिन्न इन अन्य व्यवस्थाओं में जनपरिषद्‌ के सदस्य और 
न्यायाधीश अपने पद पर अनिश्चित अवधि तक आछूढ़ नहीं रहते, प्रत्युत सुनिर्दिष्ट 
और सीमित समय तक ही उस पर नियत रहते हैं। सुनिदिष्ट कालावधि तक 
पदारूढ़ रहनेवाले इन अधिकारियों में से बहुतों को अथवा कुछ ही को सब विषयों पर 
अथवा कुछ ही विषयों पर विचार करने या निर्णय करने का नागरिक का अधिकार 
इन शासन-व्यवस्थाओं में प्राप्त रहता है । (इस प्रकार ) नागरिक कौन है यह बात इस 
विवेचन से स्पष्ट हो गई । जो व्यक्ति किसी राष्ट्र के विचार-परिषद्‌ अथवा 
न्‍्याय-परिपद्‌ संबंधी शासन में भागीदार होने के अधिकार का (निश्चित अथवा 
अनिश्चित अवधि तक) उपभोग करता है वह हमारे द्वारा उसका नागरिक कहा 
गया है, और नगर उपयुक्त प्रकार के नागरिकों का ऐसा समूह है जिसकी संख्या 
आत्मनिर्भरतापूर्ण जीवन की सत्ता के लिये पर्याप्त हो । 


व्प्पिणयाँ 

१. आदि से लेकर अन्त तक सारे ग्रीक राजनीतिक चिन्तन की दृष्टि नगर पर 
ही केन्द्रित रही । उनका नगर ही उनका राष्ट्र था और नगर से अधिक व्यापक और 
बड़े राष्ट्र की कल्पना वे नहीं कर सके । पेरीक्लेप्‌ इत्यादि कुछ उदार नेताओं और 
अलेवज्ञाण्डर जेसे विजेताओं ने इस दिज्ञा में जो यत्न किये उनमें स्थायी सफलता प्राप्त 
नहीं हो सकी और अन्ततोगत्वा यह सीमित एवं संकुचित दृष्टिकोण ही ग्रीक जगत्‌ 
की समाप्ति का कारण बना। अतएब अरिस्तू की राजनीति में सर्वत्र राष्ट्र के लिये 
पौलिस और राष्ट्रविधान के लिये पौलितेडया' शब्द का प्रयोग हुआ है । 

२. संघात के लिये मर ग्रीक में सिन्थेतौन” (सं० संस्थान) शब्द आता है। 
यह शब्द अरिस्तू की दाशनिक शब्दावली के अन्तर्गत है। संघात दो प्रकार के होते हैं 
एक सावयबव (07227770) और दूसरा निरबयव ( 32272८22९ )। सावयव 
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संघात में अवयब और अवयवी अथवा अंग और अंगी का संबंध पाया जाता है पर निरवयव 

संघात विभिन्न भागों का समह अथवा ढेर मात्र होता है । नगर सावयव प्रकार का 
संघात है । इसके अतिरिक्त सावयब संघात में शासक और शासित तत्त्वों का भी भेद 
पाया जाता है। निरवयब संघात में ऐसी कोई विशेषता नहीं पाई जाती, वह तो अपने 
भागों का संयुक्त समृह मात्र होता है। 


३. क्योंकि अरिस्तु के अनुशीलन की पद्धति हो यह है कि अवयवी के स्वरूप 
(2५४४४०८।८) को समझने के पूर्व उसके अवयवों के स्वरूप को समझना चाहिये । 
प्रथम पुस्तक के आरंभ में ही उसने इस पद्धति का अनुसरण करने की प्रतिज्ञा की है। 
पर वहाँ उसने नगर के विइ्लेषणात्मक और विकासात्मक दोनों स्वरूपों का विवेचन 
किया है और यहाँ केवल विश्लेषणात्मक रूप का। अरिस्तु के मत में किसी भी वस्तु 
का स्वरूप उसके चरम विकास से जाना जा सकता हे ओर अवयदबो के स्वरूप को 
समझने के लिये अवबयवों का ज्ञान आवश्यक हांता है। मनुष्यं। का चरस विकास 
नगर में ही संभव है; क्योंकि मनुष्य सामाजिक अथवा नागरिक प्राणो हें अ-र नगर का 
स्वरूप समझने के लिये नागरिकों के स्वरूप को समझना आवश्यक है। अतएवं मानव 
और नगर के स्वरूप का विवेचन दो परस्पर संबद्ध किन्तु ।भन्न ग्रंथों सें हुआ हं जिनके 
ताम ऐंथिक्स ओर पौलिटिक्स हें । अरिस्तु के सामाजिक और राजनीतिक विचारों 
के व्यापक ज्ञान के लिये इन दोनों का अध्ययन अपेक्षित है । 


४, जिस नगर-राष्ट्र की जँसी व्यवस्था (एकरादतंत्र, श्रेष्ठजनतंत्र, घनिकतंत्र, 
जनतंत्र, तानाशाही ) होती है, उसके अनुसार वेसी ही उसके नागरिक को परिभाषा 
भी होती है । 


५. नगर की व्यवस्था में कुछ अधिकारी ऐसे होते हें जो कार्यकर मंडल | :»८८प।ए८) 
में अन्तभृंवत होते हें और अन्य ऐसे होते हैं जो विचार-विमर्श करने और न्याय करने के 
लिये नियुक्त होते हें। आजकल को परिभाषा में इनको विधानमंडल (7,025[207८) 
और न्यायकर मण्डल ( ]०७०|८४५४५) के अन्तर्गत समझा जा सकता है। अरिस्त्‌ 
का कहना है कि यह समझना भूल है कि केवल कार्यकर मंडल के लोगों को ही शासना- 
घिकार प्राप्त है। उसके रत में अन्य लोगों को किसी विशेष दिशा में उनसे ऊँचा 
शासनाधिकार प्राप्त है । 

६. मूलमें अपरिच्छिन्न के लिये “आऔरिस्ताॉंस्‌” शब्द आया है जिसका अथ्थ॑ 
“सीमारेखारहित” अथवा अनिश्चित होता है। 

७. यहाँ लेखक नागरिक की ऐसी परिभाषा की खोज में है जो सब नागरिकों के 
लिये लाग हो। पर इस विषय में कठिनाई यह है कि किसी भी राष्ट्र की नागरिकता 
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का आधारभूत तत्त्व है उसकी शासन-व्यवस्था और यह शासन-व्यवस्था सर्वत्र एक प्रकार 
की है नहीं । किसी नगर-राष्ट्र में उत्तम प्रकार की व्यवस्था है, किसी में द्वितीय प्रकार 
की और अन्य किसी में तीसरे चौथे इत्यादि प्रकार की। ऐसी परिस्थिति सें यदि नाग- 
रिक को ऐसी परिभाषा को खोज करें जो सर्वेत्र सब राष्ट्रों के नागरिकों के लिये एक 
समान लाग हो तो इस शत की पूर्ति के लिये यह आवश्यक है कि सभी राष्ट्रों के नाग- 
रिकों में कुछ समान तत्त्व पाया जाना चाहिये। पर जब इस समान तत्त्व की खोज करते 
हैं तो पता चलता है कि या तो ऐसा आधारभूत समान तत्त्व है ही नहीं और यदि है भी 
तो उसकी मात्रा नगण्य के बराबर है। इससे नागरिक की परिभाषा खोज निकालने 
का कार्य लगभग असंभव जंसा हो जाता है। 

८. इस प्रकार सीमा बाँधने का कारण उपयुक्त टिप्पणी से स्पष्ट है। परले 
सिरे की धनिकतंत्र व्यवस्था के नागरिक और चरम कोटि की जनतंत्रात्मक पद्धति के 
नागरिक में किसी समान तत्त्व के उपलब्ध होने की संभावना नहीं है। शायद एक ही 
बात उन सबसें समान है कि वे सब मानव हें । 

९. विभिन्न नगरों और विभिन्न प्रकार की शासन-व्यवस्थाओं के उदाहरणों के 
द्वारा उपयुक्त टिप्पणियों के विचारों को ही स्पष्ट किया गया है। परिषदों की बंठकों 
का नियमित प्रकार से न होना इसी बात को सूचित करता है कि नागरिकों को शासन- 
कार्य में कोई अधिकार प्राप्त नहीं है। लाकंदायमौन्‌ और कार्खेदौन्‌ की व्यवस्थाओं 
का वर्णन किया जा चुका है। 

१०. मनुष्य का सच्चा स्वरूप क्या है ? अरिस्तू के मत में इस प्रइन का उत्तर 
(जैसा टि० ३ में कहा गया है) यह होगा कि जब हम मनुष्य का पूर्ण विकास देख लेंगे 
तब उसके स्वरूप को ठीक-ठीक समझ सकेंगे, इसके पूर्व नहीं । तब दूसरा प्रइन यह उठता 
है कि मन॒ष्य का पूर्ण विकास कब संभव है ? इसका उत्तर अरिस्तू ने नगर की परिभाषा 
के द्वारा दिया है। उत्तम प्रकार की व्यवस्था बाले एवं पर्याप्त जनसंख्यावाले नगर में 
ही मनुष्य के स्वरूप का पूर्ण विकास संभव है । 


र्‌ 


नागरिकता को प्राप्ति 


व्यावहारिक दृष्टि से नागरिक की परिभाषा सामान्यतया इस प्रकार की गई है 
कि वह एक ऐसा व्यक्ति है जिसके माता-पिता दोनों ही--न कि केवल कोई एक--- 
नागरिक हों (अर्थात्‌ जो नागरिक माता-पिता की सन्‍्तान हो ) ; अन्य लोग इस झर्ते 
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को और भी पीछे ले जाने पर---दो-तीन या इससे भी अधिक पितामहों की पीढ़ियों 
तक खोज करने पर--जोर देते हैं । इस संक्षिप्त व्यावहारिक और जनसाधारण की 
समझ में आ जानेवाली चलछताऊ परिभाषा पर कुछ लोग यह आपत्ति उठाते हैं कि 
यह तीसरी अथवा चौथी पीढ़ी का पूवेज नागरिक स्वयं किस प्रकार नागरिक बना ? 
लिऔन्‍्तिनी के गौगियास ने कुछ तो इस कठिनाई के अनुभव से और कुछ ब्यंगपूर्वक 
कहा है कि जिस प्रकार ओखलियाँ वह वस्तुएँ हैँ जो ओखली बनानेवाले शिल्पियों के 
द्वारा बनाई जाती हैं, इसी प्रकार लारिस्सा' के नागरिक वह हैं जो उन शिल्पियों ( अर्थात्‌ 
लारिस्सा के सार्वजनिक शासकों ) के द्वारा बनाये जाते हैँ जिनका व्यापार लछारिस्सा 
के नागरिकों का निर्माण करना है। पर (पहले के नागरिक पू्वेज के विषय में प्रश्न 
उठाने का कोई कारण ही नहीं है, क्योंकि ) समस्या बिलकुल सरल है। यदि अपने 
समय में वे हमारी परिभाषा की भावना के अनुसार शासन-कार्य में भागीदार रहे तो 
निश्चयमेव नागरिक थे । जो लोग किसी नगर के आदिम निवासी अथवा संस्थापक 
हों उनके लिए नागरिक पिता से अथवा नागरिक माता से उत्पन्न होने की अहेता को 
माँग करना स्पप्टतया असंभव है। 


परन्तु स्यात्‌ इससे भी अधिक गंभीर कठिनाई का सामना उन लोगों के विषय 
में करना पड़ता है जो क्रान्ति के पश्चात्‌ विधान में परिवर्तन होने पर नागरिक बनाये 
जाते हैं ; जिस प्रकार तानाशाहों के निर्वासन के पश्चात्‌ अथेन्‍्स में क्लेइस्थेनेस 
के द्वारा बनाये गये थे । उसने बहुत से विदेशियों को तथा दासवग के विदेशी प्रवासियां 
को कबीलों में सम्मिलित कर लिया था। ऐसे अवसरों पर इस बात का संशय नहीं उठता 
कि कौन नागरिक है, प्रत्युत इस बात का संशय पैदा होता है कि जो व्यक्ति नागरिक 
है उसको नागरिक होना चाहिये या नहीं ? फिर इससे भी आगे चलकर यह संशय 
उत्पन्न होगा कि वह व्यक्ति जिसको न्‍्यायत: नागरिक नहीं होना चाहिये क्‍या वास्तव 
में नागरिक हो सकता है और क्या अनुचित और असत्‌ दोनों एक ही बात नहीं है ? 
(इसका समाधान सरल है।) यह तो स्पप्टतया प्रतीत होता है कि अनेक पदारूढ़ व्यक्ति 
ऐसे हैं जिनका पदाधिकारी होना उचित नहीं है, पर तो भी हम उनको पदाधिकारी 
तो कहते ही हैं, यद्यपि हम यह नहीं कहते कि उनका ऐसा होना उचित है । (यही 
बात नागरिक के पक्ष में भी लागू होती है) ; उसकी परिभाषा भी 'किसी प्रकार का 
शासन करनेवाला (पदाधिकारी )' की गई है--अतएव, जैसा कि हम कह चुके हैं, वह 
व्यक्ति जो इस प्रकार के (न्याय अथवा नियम-निर्माण संबंधी ) शासन-कार्य में भाग 
लेता है नागरिक है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि जिनको यह अधिकार क्रान्ति 
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के उपरान्त विधान बदलने पर प्राप्त हुआ है एवं जिनके विषय में उपर्युक्त संदेह उत्पन्न 
हो गया है, उनको भी नागरिक कहा जाना चाहिये । 


ट्प्पणियाँ 


१. गौगियास्‌ (लगभग ई० पु० ४८५ से ३७५ ई० पृ०) सिसिली में लिऔन्तिनो 
स्थान का रहनेवाला सौफिस्ट और वक्‍ता था। उसकी वक्‍तृत्वकला में अभिव्यक्षित 
का सोन्दर्य ओर प्रभावोत्पादकता प्राप्त होती है पर उतनी युक्तिसम्पन्नता नहीं 
मिलती । ई० पूृ० ४२७ में वह अपने नगर के दृतमंडल के साथ अर्थेंस में आया 
और उसकी वक्‍त॒ता का अर्थेंस निवासियों पर गहरा प्रभाव पड़ा। इसके पश्चात 
उसने समग्र ग्रीक-जगत्‌ की यात्रा की एवं उसके सुदीर्ध जीवन की समाप्ति 
लारिस्सा नामक स्थान में हुई । प्लातोन ने गौगियास” नाम का एक संवाद 
लिखा हे और उसमें ऐसा भाव प्रकट किया है कि सॉक्रातेस भी गौगियास के 


प्रति सम्मान का भाव रखता था। 


२. लारिस्सा अथवा लरोसा प्राचीन काल में कई एक ग्रीक नगरियों का नाम था । 
पता नहीं कि यहाँ किस नगरी की ओर संकेत है। सम्भवतया यहाँ के शासनाधिकारी 
विदेशियों को नागरिकता का अधिकार प्रदान किया करते थे। स्वयं गौगियास वहाँ 
वद्धावस्था में एक विदेशी के रूप में ही पहुँचा था। 


३. क्लंइस्थनेस, सेगाक्लेस और अगरिस्ते का पुत्र था। अ्थेंस के तानाशाह 
हिप्पियास का पतन हो जाने के पद्चात धनी लोगों ने शासन को हस्तगत 
करने के लिये आन्दोलन आरम्भ किया । तब क्लंइस्थनेस ने जनतंत्र के पक्ष 
का समर्थन किया और अन्य पक्षों को परास्त कर दिया। उसने पुराने संविधान 
में ऋन्तिकारी परिवर्तेनों का प्रवतन किया । उसके संविधान की विशेषताओं के 


लिये अथेंस का संविधान देखियें। 


४. ऋन्‍्ति के पश्चात्‌ जिन विदेशियों और दासों को नागरिकता प्रदान की गई 
उन में से कुछ अवध्य ऐसे रहे होंगे जो न्‍्यायतः नागरिक होने की योग्यता नहीं रखते 
होंगे। प्रश्न यह उठता है क्‍या ऐसे लोगों को नागरिक मानना चाहिये या नहीं ? 
अरिस्तू का विचार है कि जिस व्यक्ति को कानून की दृष्टि से नागरिक सान लिया गया 
उसको बसा ही मानकर उसके साथ व्यवहार करना चाहिये । 


अरिस्तु की राजनीति २२१ 
रे 


राष्ट्र को एकता की कसौटी 


5३? 


परन्तु उनका नागरिक होना न्यायानकूछ है अथवा नहीं, यह एक ऐसा प्रश्न 
जो पूर्वाक्त विवाद के साथ संबद्ध है। इस विवाद से जो समस्या उत्पन्न होती 
वह यह निश वय करना है कि अम॒क कार्य राष्ट्र का कार्य माना जा सकता है अथवा नहीं ? 
उदाहरण-स्वरूप हम ऐसे धनिकतंत्र अथवा तानाशाही के प्रसंग को छे सकते हैं जा 
जनतंत्र के रूप में बदलछ गई है। ऐसे अवसरों पर उपर्युक्त प्रब्न उपस्थित हाता है । 
ऐसी परिस्थिति में लोग अपने ठहरावों और दायित्वों को पूरा करने में आनाकानी करते 
हैं और यह यक्ति प्रस्तुत करते है कि उनका ठहराव तो तानाशाह के साथ हुआ था न 
कि राष्ट्र के साथ। उनकी सम्मति में कुछ राष्ट्र-व्यवस्थाएँ (केवल ) बल के आधार पर 
आश्रित होती हैं, सर्वसाधारण की भलाई के छिए नहीं होतीं (अतशव एसी व्यवस्थाओं 
के कार्य राप्ट्र के कार्य नहीं हो सकते क्योंकि राप्ट्र तो स्वभावत: ही सबके हिल के कार्य 
करता है) । पर यह युक्ति तो दुधारी तलवार के समान है, और जनतंत्र के विपय 
में भी समान भाव से लाग होती है, क्योंकि जनतंत्रात्मक व्यवस्था भी तो (बल ) हिसा 
के आधार पर स्थापित हो सकती है ; तब तो जनतंत्र-पद्धति के शासन के कार्य भी 
उसी प्रकार राष्ट्र के कार्य नहीं होंगे जिस प्रकार धनिकतंत्र व्यवस्था अथवा तानाझाही 
व्यवस्था के--न उनसे कम न ज्यादा। ऐसा लगता है कि यहाँ जो समस्या उठाई 
गई है उसका एक और अधिक दूरगामी प्रश्न से निकट का संबंध है और वह प्रश्न यह है 
कि हमको किस सिद्धान्त के आधार पर यह कहना चाहिये कि अमुक राप्ट्र जैसा था 
वैसा ही बना हुआ है अथवा (इसके विपरीत ) यह राष्ट्र अब वह नहीं रहा अन्य हो गया । 


कक हु ्प 
दा 


केवल किसी नगर के स्थान और निवासियों की दृष्टि से ही इस समस्या का विचार 
करना बहुत ही ऊपरी दृष्टि से विचार करना होगा, व्योंकि नगर की भूमि और जनसंख्या 
तो दो अथवा अधिक भागों में विभकत हो सकती है और नगर के कुछ निवासी एक स्थान 
पर बसे हो सकते हैं और कुछ डूसरे पर (किन्तु ऐसा होने पर भी नगर की अनन्यता 
नप्ट नहीं हो सकती ।) तो भी इस समस्या (और इसके समाधान ) को अपैक्षाकृत 
सरल ही मानना चाहिये ; हमको इस विपय में यह ध्यान रखना चाहिये कि नगर 
(पौलिस्‌ ) शब्द का प्रयोग अनेक अर्थों में होता है. एवं यह बात ध्यान में रखने से 
उपर्यक्त समस्या का हल सरलता से हो जायगा । 


२२२ अरिस्तृ की राजनीति 


इसी प्रकार इससे आगे एक ही स्थान पर निवास करनेवाले मनुष्यों के विषय 
में भी यह प्रशइन उठता है कि इस प्रकार बसे हुए मनुष्यों को कब ( --किस अवस्था 
में) एक नगर माना जा सकता है (अर्थात्‌ भौमिक एकता से परे और उसके अतिरिक्त 
नगर की वास्तविक एकता का आधार क्या है ) । नगर की प्राचीर तो निश्चय ही 
इसका आधार नहीं हो सकती । समग्र पैलौपौनेसॉस'" को प्राचीरों से परिवेष्टित 
करना संभव है (पर क्‍या वह ऐसा करने से एक नगर हो जायगा ? ) स्थात्‌ बाबिलोन 
की गणना इस प्रकार की नगरियों में हो सकती है; और वे सब नगरियाँ भी इसी प्रकार 
की होंगी जिनका घेरा नगर की अपेक्षा इतना बड़ा हो जिसमें पूरी जाति! समा सकती 
हो | बाबिलोन्‌ के विषय में कहा जाता है कि उसके जीत लिये जाने के तीन दिन 
के पढदचात्‌ तक जनता के एक भाग को इस घटना का पता नहीं चला था | किन्तु 
इस (नगर के आकार और एकता की ) कठिनाई का विवेचन तो किसी अन्य अवसर के 
लिए स्थगित कर देना अधिक सुविधाजनक होगा । पर नगर के आकार को, तथा इस 
प्रदन को (कि किसी नगर में एक जाति का निवास हो या अनेकों का) निर्धारित 
करना राजनीतिज्ञ का ऐसा कतंव्य है जिसको उसे भुला नहीं देना चाहिये । 


और फिर एक प्रश्न यह भी है कि यद्यपि (वृद्ध) नगर-निवासी नित्य मरते रहते 
हैं और नये नित्य जन्म-ग्रहण करते रहते हैं, तथापि जब तक निवासियों की जाति तथा 
उनके रहने का स्थान पूर्ववत्‌ वही रहें तब तक क्‍या वह एक ही (नगर- ) राष्ट्र रहेगा ; 
ठीक जैसे कि यद्यपि नदी की धारा में जल बहता और पुन: आता रहता है तथापि नदी 
को वही एक कहा और समझा जाता है ? अथवा क्या इसके विपरीत हमको यह कहना 
चाहिये कि मनुष्यों का प्रवाह तो नदी के समान वही रहता है, पर नगर बदल सकता है ? 
यदि नगर सचमुच ही (साझेदारी पर आश्रित ) एक समाज ' है, उन नागरिकों की साझे- 
दारी है जो किसी एक विधान-व्यवस्था के अनुसार संघटित (एकत्रित) होते हैं, अतएव 
जब राष्ट्र-व्यवस्था के प्रकारान्तरित हो जाने पर वह पूवपिक्षा भिन्न हो जाती है, तब 
तो अवश्यमेव यह समझा जा सकता है कि राष्ट्र भी वही पहलेवाला राष्ट्र नहीं रहेगा, 
और यह ठीक उसी प्रकार से होता है जिस प्रकार कौमेदी का गायक-मंडल त्रागेदी 
के गायक-मंडल से भिन्न कहा जाता है, यद्यपि दोनों मंडलों के घटक बहुधा वही एक होते 
हैं । जो बात गायक-मंडलों के विषय में ठीक है वही अन्य सब संघों और संघातों के 
विषय में सामान्यतया सत्य है । किसी भी संघात के घटक तत्त्वों के संघटन में प्रकार- 
भेद होने पर संघात ही बदल जाता है। उदाहरणार्थ एक ही स्व र-संगति में यदि दौरियन्‌ 
पद्धति के स्थान पर फ्रीगियन्‌ पद्धति का उपयोग किया जाय तो हम उसको पृवपिक्षा 


भरिस्तु को राजनीति २२३ 


बदली हुई कहेंगे । यदि यह बात ठीक हो तो यह स्पष्ट है कि राष्ट्र की एकता 
और अनन्यता निर्धारित करने की कसौटी उसकी विधान-व्यवस्था है। किसी नगर में 
निवास करनेवालों की जाति चाहे वही रहे और चाहे बदल जाय तो भी वह एक ही 
नाम से अभिहित हो भी सकता है और नहीं भी (क्योंकि निवासियों की जाति ठ्स 
विपय में कोई कसौटी नहीं है।) पर जब व्यवस्था-परिवर्तन के कारण राष्ट्र बदल जाय 
तब अपने ठहरावों को पूरा करना उचित है अथवा अनुचित यह एक पृथक प्रश्न है । 


र्प्पणयोँ 


प्रस्तुत खंड में अरिस्तु ने राष्ट्र की एकता का जटिल प्रदन उठाया हे और 
अन्तिम निर्णय यह दिया हे कि राष्ट्र की एकता का आधार उसकी भूमि और निवासियों 
की एकता नहीं है, प्रत्युत उसकी शासन-व्यवस्था की एकता है । शासन-व्यवस्था अथवा 
संविधान वही रहे तो भूमि और जनता की स्थिति कंसी भी क्यों न हो राष्ट्र ( -- नगर- 
राष्ट्र) की एकता अक्षुण्ण बनी रहती है एवं यदि शासन-पद्धति बदल जाय तो भौसिक 
और जनता की एकता ज्यों की त्यों रहने पर भी राष्ट्र का रूप बदल जाता है। यह 
स्मरण रखना आइवयक है कि अरिस्तू जो कुछ भो कह रहा हे वह ग्रीक जगत के इतिहास 
के अनुभव के आधार पर कह रहा है। उसके समय में इस संबंध में दो विरोधी मत 
प्रचलित थे, एक यह कि राष्ट्र का स्वरूप स्थिर और स्थायी हे तथा दूसरा यह कि राष्ट्र 
का स्वरूप परिवर्तनशील है। इन दोनों के मध्यमार्ग को अरिस्तू ने स्वीकार किया है । 
पर यह सब विचार आधुनिक जगत्‌ के विशालकाय राष्ट्रों के संबंध में कोई अर्थ नहीं 
रखते । इसके अतिरिक्त हमारे आदर्श भी इन विचारों की संकुचितता को स्पष्ट 
सिद्ध कर देते हैँ। ग्रीक जगत्‌ के छोटे छोटे स्वतंत्र नगरों की पद्धति यत्र विहवं 
भवत्येकनीडम” वाले आदर्श के समक्ष एक परिहास की बात प्रतीत होती है । पर इतना 
सापेक्ष्य सत्य अरिस्तु के इस विचार में अवश्य स्वीकार करना होगा कि शासन-पद्धति 
का प्रभाव जनता के चरित्र पर एक सीमा तक पड़ता अवब्य है इसोलियें महाभारतकार 
ने यह स्वीकार किया था कि “राजा कालस्य कारणम्‌ ।” इसके विपरीत हमारे अपने 
देश का ही उदाहरण है। यद्यपि अपने सुदीर्घ इतिहास में भारतवर्ष ने शासन-पद्धतियों 
के न जाने कितने परिवर्तन देखे हैं और उनसे होनेवाले जनता के स्वभाव के परिवत्तेनों 
का भी अनुभव किया है पर तो भी भारत की राष्ट्रीय एकता शताब्दियों ही में नहीं 
सहल्लाब्दियों तक में अमर बनी रही है। इसमें तनिक भो सन्देह नहीं कि यदि अरिस्तु 
ने इतिहास के इन अन्य उदाहरणों को जानकारी प्राप्त को होती तो वह अवश्य ही अपना 
सत-परिवर्तन कर देता । 


२२४ अरिस्तुृ की राजनीति 


१. यह एक व्यावहारिक समस्या है। हमारे समय में यह समस्या रूसी छाल क्रान्ति 
के पह्चात उत्पन्न हुई थी। इसका समाधान विविध राष्ट्र विजिध प्रकार से कर सकते 
हैं परन्तु प्रायः राष्ट्र पूर्व की व्यवस्था के दायित्वों को अंगीकार करना ही उचित समझते 
हें। अथेंस की ई० पु० ४०४ की जनतंत्री सरकार ने अपने पूर्व की “तीस तानाशाहों” 
की सरकार के दायित्वों को पूर्णतया स्वीकार किया था। 


२. राष्ट्र और सरकार की अभिन्नता का प्रश्न भी काफ़ो उलझा हुआ है। यदि 
कोई यह कहे कि राष्ट्र को सरकार से अभिन्न तभी माना जा सकता है जब कि सरकार 
के कार्य राष्ट्र की भलाई के लिये हों तो इस विषय में सर्वेदा दो मत रहते हैं । शासना- 
रूढ़ सरकार सत्र राष्ट्रहित की दुहाई दिया करती हें और उनके विरोधी सर्वंदा उनके 
इस दावे का खंडन किया करते हें । पर अन्ततोगत्वा इसका निर्णय जनता के स्नेह और 
विद्रोह के रूप में होता है जो किसी व्यवस्था के हितकारोपन को उसका लगातार समर्थन 
और उसके राष्ट्रद्ेथष को उसके विरोध द्वारा प्रकट किया करती हें । 


३. यदि नगर का अर्थ हम एक स्थान पर बसी हुई बस्ती मानें तो जो नगर 
एक से अधिक स्थानों पर बसा होगा वह एक नगर नहीं कहलायेगा । पर यदि एकता 
से हमारा तात्पर्य सामाजिक तथा राजनीतिक एकता में आबद्ध जनता से हो तो चाहे 
ऐसी जनता एक से अधिक स्थानों पर भी क्‍यों न बसी हो वह एक नगर ही कहलायेगी । 
प्राचीन यूनान में कुछ नगर ऐसे थे जो एक से अधिक स्थानों पर बसे हुए थे। 
उदाहरणार्थ मान्तीनेइया ऐसा ही नगर था। 


४. आधुनिक युग में तो यह बात अत्यधिक सत्य हो गई है। प्राचीर और परिखा 
ती क्या अब तो उत्तुंग पर्दत और अगाध सागर भी राष्ट्रों को पृथक करने में असमर्थ हें । 


५. पेलोपौनेसॉस्‌ के अन्तर्गत आगौ स, लाकौनिया, मंसेनिया, एलिस, अखेया 
एवं आर्कादिया इत्यादि अनेक नगर-राष्ट्र बसे हुए थे जो सारे भूखण्ड को एक प्राचीर 
से आवेष्टित कर देने पर भी एक नहीं हो सकते थे । 


६- बाबिलोन (या बाबुल) नगर फारस की खाड़ी से ऊपर यूफातेस नदी के तट 
पर स्थित था। प्राचीन कार में यह एक बहुत बड़ा नगर था। 


७. जाति और राष्ट्र के अन्तर को स्पष्टतया समझने के लिये यह बात ध्यान में 
रखना उचित होगा कि प्रायः यूनान में स्वतंत्र नागरिकों के रूप में एक मात्र हैलेनेस 
जाति के लोग बसे हुए थे पर उनके नगर-राष्ट्रों की संख्या सेकड़ों तक पहुँचतो थी । 
अरिस्तु के कथन का आशय यह है कि यदि सब नगरों के ग्रीक लोग एक स्थान पर बसा 
दिये जाते पर उनकी श्ञासन-पद्व तियाँ पृथक पृथक रहतों तो भी वे एक नगर नहां 
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कहलाते यद्यपि उन सब को जाति एक ही होती । जाति के लिये मल में “मेनॉस” 
दब्द का प्रयोग किया गया है जो संस्कृत के 'जन' शब्द का सजातीय है । हु 

८. नगर के आकार का प्रइन अरिस्तू ने पुस्तक ७ खंड ४ में पुनः उठाया है। 
परन्तु इतना स्पष्ट है कि उसके मत में बहुत बड़े नगरों में एकता अनन्यता का निर्वाह 
होना कठिन है । 

९. समाज के लिये मूल में '"कोइनोनिया'' शब्द का प्रयोग किया गया है तथा 
अंग्रेज़ी में इसका अनुवाद ८0धरगरपरा]ए५ अथवा ४५५८०८४।६५)) छब्द से किया 
गया हे । 

१०. कौमेदी सुखान्त नाटक अथवा प्रहसन । त्रागेदी दुःखान्त अथवा 
गम्भी रतापूर्ण नाटक । प्राछ्षीन ग्रीक नाटकों के अभिनय में नाटक-पात्रों के अतिरिक्त 
गायकरमंडल (खोरस) भी होता था। इस गायक-मंडल के ध्यक्त प्राय: दोनों प्रकार के 
नाटकों में बही रहते थे पर नाटक के विधान के भेद से उनके अभिनय में स्पष्ट अन्तर 
हो जाता था। 

११. दौरियन, फ्रोगियन और लीडियन्‌ यह तीन प्रकार की गायन-पद्वतियाँ 
प्राचीन यूनान में प्रचलित थीं। यह क्रमशः (१) पौरुषपूर्ण एवं गंभीर (२) आवेग- 
पूर्ण तथा भड़कीली और (३) करुणरसपूर्ण थीं । 


श्र 
अच्छा मनुप्य ओर अच्छा नागरिक 


उपर्यक्त विवेचन से बहुत अधिक मिलती-जुलती और निकट संबंध रखनेवाली 
एक बात और भी ऐसी है जो विचारणीय है, कि क्या एक भले आदमी और नेक नागरिक 
की भलाई ( उत्तमता, सदव॒त्ति) एक और अभिन्न है अथवा पृथक पृथक । 
यदि इस प्रटइन की ठीक ठीक खोज करनी हो तो हमको पहले नागरिक की उत्तमता 
की रूपरेखा की जानकारी प्राप्त कर लेनी चाहिये । जेंस नाविक किसी समाज 
( जहाज चलानेवाले समाज) का सदस्य (घटक ) होता है इसी प्रकार नागरिक भी 
(नागरिकों के समाज का सदस्य ) होता है । इन नाविकों के कार्य एक दूसरे से भिन्न 
होने के कारण वे आपस में एक दूसरे से भिन्न होते हैं--कोई खेवक होता है, कोई 
पथ-प्रदर्शक' होता है, कोई पुरोद्रप्टा' और अन्य कोई इसी प्रकार अपने नाम के अनुसार 
किसी अन्य नामवाला । ऐसी अवस्था में यह स्पष्ट है कि प्रत्येक नाविक की उत्तमता की 
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ठीक ठीक परिभाषा विशिष्ट रूप से उसी व्यक्ति से संबद्ध होगी; पर इसी प्रकार यह भी 
स्पष्ट है कि उत्तमता की एक सामान्य परिभाषा सब (नाविकों) के लिये भी लागू 
होगी, क्योंकि नौका-संचालन-कार्य में सुरक्षितता उन सबका काये है जिसके लिये उनमें 
से प्रत्येक को प्रयत्नशील होना चाहिये । यही बात नागरिकों के विपय में भी लाग 
होती है, अपने अपने विशिष्ट काये की दष्टि से एक दूसरे से भिन्न होते हुए भी उनमें से 
प्रत्येक का सामान्य कार्य अपने समाज का सुत्राण है; एवं यह समाज (और कुछ नहीं ) 
उनकी शासन-व्यवस्था ही है (जिसके आधार पर उनका समाज खड़ा है) । अतएव 
नागरिक की उत्तमता (--विशेष गुण ) अनिवायंतया उस समाज-व्यवस्था की सापेक्ष्य 
होती है जिसका वह सदस्य है । और यदि शासन-व्यवस्थाओं के अनेक प्रकार हां तो 
यह स्पष्ट है कि नागरिकों की कोई एक निरपेक्ष उत्तमता नहीं हो सकती । पर, भला 
मन॒ष्य हम उसको कहते हैं जो एक निरपेक्ष चरम उत्तमता से युक्त हो । इससे यह स्पप्ट 
हो गया कि यह बिलकुल संभव है कि अच्छा नागरिक होते हुए भी उसके पास वह उत्तमता 
(भलाई ) न हो जिसके कारण कोई व्यक्ति भल्गा हुआ करता है। 

यही नहीं, प्रत्युत श्रेप्ठ नगर-व्यवस्था के संबंध की दृष्टि से भी प्रश्नों को 
उदभावना करके एवं उनके विपय में विवेचना करके हम इन्हीं युक्ततियों से 
प्रस्तुत समस्या पर वास्तव में दूसरे प्रकार से विचार कर सकते हैँ । यदि नगर 
के लिये पूर्णतया केवल भले आदमियों से ही घटित होना संभव न हो और 
फिर भी यदि प्रत्येक नागरिक का कतंब्य यह हो कि वह अपने व्यापार को भले प्रकार 
से करें; यदि अपने व्यापार को भले प्रकार करने में ही उसकी उत्तमता निहित हो 
(जैसा कि होना ही चाहिये) तो क्योंकि सब नागरिकों का एक समान होना असंभव 
है (उनके व्यापार और उनकी क्षमता भिन्न होती हैं ), अच्छे मनृप्य की उत्तमता 
(>5अच्छाई, भलाई ) और अच्छे नागरिक की उत्तमता से अभिन्न (अनन्य) नहीं 
हो सकती । अच्छे नागरिक की भलाई (उत्तमता ) तो सभी नागरिकों में समान भाव 
से होनी ही चाहिये--क्योंकि केक्‍्ल इसी विशेषता के आधार पर कोई नगर अनिवाय- 
तया श्रेष्ठ (आदर्श ) नगर हो सकता है। परन्तु उन सबमें अच्छे मनुष्य की भलाई 
तब तक संभवतया नहीं पाई जा सकती जब तक हम यह मान न लें कि अच्छे नगर के 
नागरिक होने से उनको अच्छा मनुप्य भी होना चाहिये ही । 


और फिर यह भी विचारणीय है कि राष्ट्र असद॒श तत्त्वों से संघटित है ।' ठीक 
जसे सजीव प्राणी प्राण (जीव) और शरीर से मिलकर बनता है, जिस प्रकार जीव के 


अरिस्तू को राजनीति 2 


घटक तत्त्व विवेक और कामनाएँ है, जिस प्रकार गहस्थी पति और पत्नी से मिलकर 
बनती है, सम्पत्ति स्वामी और दास से घटित होती है, इसी प्रकार राप्ट भी पृथक पृथक 
अमदृश तत्त्वों से मिलकर बनता है जिनमें न केवल ऊपर कहे हुए तत्त्व सम्मिलित होते 
हैं प्रत्यत इन्हीं के समान अन्य तत्त्व भी होते है । अतएव निः्चयमेव सब नागरिकों की 
अच्छाई इसी प्रकार एक नहीं हो सकती जिस प्रकार (तागेदी के ) खोरस (नुत्य-मंडली ) 
के नायक और उसक पाश्व॑स्थ नतेक के गुण एक नहीं हो सकते । इन विचारों से यह 
स्पप्ट है कि अच्छे नागरिक की भलाई और नेक मनष्य की भलाई यह दोनों एक ही 
चीज नहीं हैं । 





पर फिर भी यह प्रश्न हो सकता है कि क्या कुछ थोड़े से भी ऐस उदाहरण नहीं 
हो सकते जिनमे अच्छे नागरिक और भले आदमी की भलाई में अभिन्नता हो ?” 
इस प्रध्न के उत्तर में हम कहते हैं कि हम एक अच्छे शासक को भल्ठा और बद्धिमान 
व्यक्ति कहते है और राजनयिक के विषय में हम चाहते हैँ कि उसको चतुर होना 
चाहिये । कुछ लोगों का कहना तो सचम्‌च यहाँ तक है कि शासक की तो शिक्षा ही, 
ग्रास्भ से और प्रकार की (अन्य साधारण लोगों की शिक्षा से भिन्न प्रकार की ) होनी 
चाहिये ; और यह बात तो देखी भी जाती है कि राजाओं के छड़कों को घुड़सवारी 
और युद्धकला की शिक्षा दी जाती है। इसी के अनुसार यूरीपिदेस ने कहा है-- 


“नहीं दिखावा मुझ चाहिये, किन्तु राष्ट्र-हितकारी कार्य! 


जिससे शासक की विशेष प्रकार की शिक्षा होनी चाहिये, यह आशय ध्वनित होता है 
तो यदि अच्छे शासक की भलार्ड वही हो जो अच्छे मन"य की होती है, ओर यह भी मान 
लें कि जासित व्यक्ति नागरिक भी होता है, तो यही निष्कर्ब निकलता है कि अच्छे 
नागरिक और अच्छे मन॒प्य के गूण ( - भलाइयाँ) निरविशेष भाव से सत्र एक ही 
नहीं हो सकते, यद्याव कुछ विशेष अवस्थाओं में (जब कि नागरिक शासन-कार्ये कर 
रहा हो) ऐसा हो सकता है । सामान्य नागरिक की भलाई शासक को भलाई से अभिन्न 
नहीं होती; स्थात्‌ इसी कारण इयासोन्‌ “ ने कहा था “यदि में स्वेच्छाचारी शासक न 
होऊँ तो भूखा जैसा अनुभव करूं ; जिससे उसका आशय यह था कि वह एक साधारण 
( शासित-प्रजा ) जन के समान जीवन व्यतीत करना नहीं जानता था । 


किन्तु दूसरी ओर शासन करने और शासित होने की दुहरी योग्यता के कारण 
मनष्यों की प्रशंसा की जाती है, एवं भले प्रकार शासन करने और शासित होने को 
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दहरी योग्यता उत्तम ( सिद्ध ) नागरिक का गुण माना जाता है। यदि अच्छे 
मनुप्य की भलाई उसका एक प्रकार का शासन करना हो तथा अच्छे नागरिक की 
अच्छाई दोनों (शासन करना और शासित होना ) मानें तो दोनों की यह दोनों भलाइयां 
एक समान प्रशंसनीय नहीं मानी जा सकतीं । 


क्योंकि कभी कभी यह मान लिया जाता है कि शासक और जयासित दोनों को 
पृथक्‌ पृथक बाते सीखनी चाहिये न कि एक अभिन्न बात, किन्तु नागरिक को (जो कि 
दगासक और शासित दोनों होता है) दोनों बातें सीखनी चाहिये और दोनों में ही भागी- 
दार भी होना चाहिये, तब तो आगे जो विवेचन का मार्ग होना है, वह स्पष्ट ही प्रतीत 
होने लगता है । एक शासन का प्रकार वह है जिसको प्रभुशासन कहते है, इससे 
हमारा अभिप्राय उस शासन से है जिसका संबंध नीच टहल से है । यहाँ शासक को 
इन (नीच टहल के ) कार्यों को करना नहीं जानना चाहिये, प्रत्यृत शासितों की क्षमता 
का इन कार्यो में उपयोग करना जानना चाहिये; वास्तव में प्रथम प्रकार का ज्ञान 
(अर्थात्‌ टहल-चाकरी का ज्ञान) तो निरा बंघुआपन होगा । बँधुए दासों की स्थिति के 
अनेकों रूप होते हें क्योंकि निकृष्ट प्रकार की सेवाएँ भी (जिनका किया जाना आवश्यक 
होता है) अनेकों प्रकार की होती हैँ । इन अनेक प्रकार की सेवाओं में से एक वह हे 
जो हाथों से कार्य करनेवाले शिल्पियों के द्वारा की जाती है, जो (जेसा कि उनका नाम 
सूचित करता है) अपने हाथों के परिश्रम से अपनी जीविका चलाते हैं; निचली कोटि 
के दस्तकार भी इसी वर्ग में सम्मिलित माने जाते हैं । यही कारण है कि कुछ (नगर-) 
राष्ट्रों में प्राचीन काल में अतिगामी जनतंत्र की स्थापना के पूव श्रमिकों को शासन-काय 
में भाग नहीं मिलता था । निईचय ही भले आदमियों, राजनयिकों और नेक नागरिकों 
को उपर्युक्त प्रकार से (स्वामी से दास के समान शासित होनेवाले) निम्न छोगों के 
काम, यदा कदा अपने उपयोग के प्रयोजन को छोड़कर, नहीं सीखने चाहिये : यदि 
वे अपने निजी प्रयोजन के लिये ऐसा कभी करते हैं तो ऐसी दशा में प्रभु और दास 
के संबंध का कोई प्रश्न ही उत्दन्न नहीं होता । 


पर (इस उपयुक्त शासन के अतिरिक्त ) एक अन्य प्रकार का शासन और भी है 
जो शामक द्वारा उन व्यक्तियों पर चलाया जाता है जो जन्मना (शासक के ) समान 
होते हैं और स्वतंत्र होते हैं। इस प्रकार के शासन को नागरिक ज्ञासन कहते हैं तथा 
इसको शासक को ठीक इसी प्रकार शासित होकर एवं आज्ञाकारी बनकर सीखना 
चाहिये जिस प्रकार अश्वारोही सेनाध्यक्ष होना दूसरे अश्वारोही सेनाध्यक्ष के शासन 
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भें रहकर, अथवा पदाति-सेनाध्यक्ष बनना दूसरे पदाति-सेनाध्यक्ष के शासन में रहकर, 
उससे निचले पद पर रहकर एवं उससे पहले और भी छोटे पद पर रहकर सीखा 
जाता है। इसीलिए यह बड़ी सुन्दर उक्ति है कि “जिसने पहले भले प्रकार घासित 
होना नहीं सीखा वह अच्छा शासक भी नहीं हो सकता । इस (प्रकार की शासन- 
पद्धति) में शासक और शासित दोनों के गुण (अथवा उत्तमता ) अवध्य एक दूसरे से 
पृथक होते हू पर तो भी अच्छे नागरिक को शासन करने और जासित होने के ल्टयि 
उपयुकक्‍त ज्ञान और क्षमता दानों को रखना चाहिये तथा नागरिक की उत्तमता का 
लक्षण भी, ' (शासक और शासित ) दोनों की दृष्टियों से स्वतत्न व्यक्तियों पर किये 
जानेवाले शासन का ज्ञान ही है । 


(इतने विवेचन के पठचात्‌ अब हम अपने प्रकृत प्रश्न को लेते है ।) अच्छे मनुष्य 
को भी (अच्छ नागरिक के समान ) दोनों ही दप्टिकोणों से ज्ञान की आवच्यकता होगी । 
यदि शासक का संयम और न्याय. (शासित के संयम और न्याय से ) भिन्न प्रकार के 
हों क्योंकि शासित कितु स्वतंत्र व्यक्ति का संयम और न्याय भी (शासक के संयम और 
न्याय से) भिन्न प्रकार के होते है तब तो यह स्पप्ट है कि अच्छे मन॒प्य का सदगुण-- 
उदाहरणार्थ उसका न्‍्याय--एक होी प्रकार का नहीं हाोगा। स्पप्टलया ही उस 
(सद्गुण अथवा भलाई ) में प्रकार-बहुलता ' होगी, एक प्रकार उसको शासक का 
कार्य करने के योग्य तथा दूसरा उसको विधेय अथवा शासित होने के योग्य बनानेवाला 
होगा । तथा गण के यह प्रकार ठीक इसी तरह एक दूसरे से भिन्न होगे जिस प्रकार 
पुरुष का संयम और साहस स्त्री के संयम और साहस से भिन्न होता है । क्योंकि, यदि 
किसी पुरुष में उतना ही साहस हो जितना किसी साहसी नारी में होता है तो वह पुरुष 
भीरु समझा जायगा, और यदि किसी स्त्री की शिप्टता (अथवा विनयज्ञीलता ) किसी 
भले आदमी से अधिक न हो तो बह वाचाल (अथवा चंचला ) समझी जायगी ; और 
गृहस्थी में तो वास्तव में ही पुरुष और स्त्री की कार्य-व्यवस्था एक दूसरे से पृथक होती 
है क्योंकि पुरुष का कार्य है योग (आवश्यक सामग्री को जुटाना ) ओर स्त्री का काये है 
लेम (अर्थात्‌ संग्रह की रक्षा) । 


शासक का एक मात्र विशिष्ट गृण है व्यावहारिक बुद्धिमत्ता । अन्य शेप सब 
(संयम, न्याय और साहस आदि) सद्‌गुणों के विषय में ऐसा प्रतीत होता है, वे सब 
शासक और शासित दोनों में समानरूप से पाये जाने चाहिये। (शासिन) प्रजाजनों 
का विशिष्ट गण यह व्यावहारिक बुद्धिमत्ता निश्चयमेत्र नहीं है, प्रत्युत सत्सम्मति हैं । 
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शासित की उपमा बीन बनानेवाले से दी जा सकती है एवं शासक बीन बजानेवाले के 
समान होते है । 

इन (उपर्युक्त विचारों) से यह स्पष्ट हो जाता है कि अच्छे आदमी और नेक 
नागरिक के गूण एक ही होते हैं अथवा भिन्न, अथवा (यों कहिये ) किस अर्थ में समान 
होते हें और किस अ्थ में भिन्न । 


टिप्पणियाँ 


१. मूल में भलाई” के स्थान पर “अरंते” शब्द का प्रयोग हुआ है। यह शब्द 
ग्रोक भाषा में बड़ा महत्त्वपूर्ण दाब्द है। होमर्‌ की भाषा में इसका अर्थ बीरता अथवा 
पौरुष होता था। आगे चलकर इसका अर्थ “भलाई” और उत्तमता' इत्यादि हो 
गया। दाहंनिकों ने इसका प्रयोग लक्षण के अर्थ में भी किया है। सॉक्रातेस का सिद्धान्त 
था सब प्रकार की भलाइया रक हे। यह भलाइयों फी एकता का सिद्धान्त अरिस्त्‌ 
को सान्य नहीं था। यहाँ पर उसने सांक्रातेस के मत का विरोध करते हुए यह भतिपादन 
किया है कि भले नागरिक को भलाई उसके राष्ट्र के संविधान अथवा शासन-पद्धति 
को सापेक्ष्य होती है अतएबवं यह आवश्यक नहीं कि भले आदमी को भलाई और भले 
नागरिक की भलाई एक एवं अभिन्न हों। 

२. ३. यनानियों की नौकाओं में कर्णधार के लिये 'कीबरनेतेस्‌ शब्द आया है । 
इसका अनुवाद “वथप्रदर्शंक किया गया है । इसके अतिरिक्त एक दूसरा व्यक्ति और 
होता था जो नौकाशो्ष पर खड़ा रहता था और जिस दिश्ञा में नौका चलती होती थी 
उस दिश्ञा में वह दूर तक दृष्टि रखते हुए 'कर्णधार' को सांकेतिक सूचनाएं दिया करता 
था। इसके लिये मल में 'प्रोई्द रियस्‌” शब्द आया है जिसका अनुवाद पुरोदृष्टा” शब्द 
के द्वारा किया गया हे । 

४. यदि साधारण शासन-व्यवस्थाओं के दृष्टिकोण को एक ओर रखकर आदहशों 
अथवा श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था की दृष्टि से भी प्रस्तुत प्रघनन पर विचार किया जाय तब भी 
हम इसी निष्कर्ष पर पहुँचेंगे कि श्रेष्ठ नगर फे अच्छे नागरिक और भले मन॒ुष्प की भलाई 
एक और अभिन्न नहों हो सकतो । 

५. राष्ट्र के असदश तत्त्वों से संघटित होने के कारण प्रत्येक तत्व की उत्तमता 
अथवा भलाई भी एक-सी नहों हो सकती । अतएवं भले नागरिक तो वे इस भलाई 
की विविधता को लेकर भी हो ही सकते हें पर यदि ये भले आदमी हों तो यह 
विविधता उनमें नहीं होनो चाहिये क्योंकि सब भले आदर्ियों की भलाई तो एक हो 
प्रकार की होनी चाहिये। | 
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६. यूनानी नाटकों में मुख्य कथावस्तु के अभिनय करनेवाले पात्रों के अतिरिक्त 
एक नृत्यमंडली भी होती थी और इसका एक नेता होता था। मूलतः तो यह नत्य- 
सण्डली ही यूनानी नाटक को जननी है। पर कालान्तर में इसके गर्भ से उत्पन्न हुए 
नाटकों ने मुख्य स्थान ग्रहण कर लिया ओर नृत्यमंडली का स्थान गौण हो गया। 
वत्तंमरान लेखक अरिस्तू के काव्यशास्त्र (पोएटिक्स) का एक संस्करण मूल ग्रोक पाठ 
ओर हिन्दी तथा संस्कृत अनुवाद सहित प्रस्तुत कर रहा है जिसकी विस्त॒त भूमिका में 
इन विथयों का व्योरेवार विवेचन किया जायगा। यहाँ इतना ही पर्याप्त है कि नृत्य- 
मंडली का नेता तथा उसके साथ नृत्य करनेवाला अन्य कोई नतंक एक ही मण्डलो के 
घटक होते हुए भा एक सीमा तक एक दूसरे से व्यापारतः भिन्न होते हे । इसी प्रकार 
नागरिक एक हो नगर के घटक होते हुए भो व्यापारत: परस्पर एक दूसरे से भिन्न होते 
हैं; अतएब उनकी भलाइयाँ भो भिन्न होती हें । 

७. उपयुक्त पवों टिप्पणी से यह स्पष्ट है कि सब नागरिक भले नागरिक हो सकते 
हूँ पर सब नागरिक भले आदमी नहीं हो सकते । अब दूसरा प्रइन यह उठता है कि 
क्या थोड़े नागरिक भी भले आदमी नहीं हो सकते ? अरिस्तू इस प्रशइन का उत्तर 
विस्तृत विवेचन के पश्चात्‌ हाँ में देता है। उसका कहना है कि आदर्श शासन-पद्धति 
के अन्तगगंत रहनेबाला अच्छा नागरिक ऐसा व्यक्ति हो सकता है कि जिसमें अच्छे नाग- 
रिक और अच्छे आदमी की भलाइयाँ पाई जा सकती हैं। आदर्श शासन-पद्ध ति में प्रत्येक 
नागरिक पर्यायश: शासक ओऔर शासित होता है। शासक के रूप में उसमें आचरण- 
कौशल होना आवश्यक है जो अच्छे व्यक्ति का लक्षण है और शासित प्रजाजन के 
रूप में उसमें एक अच्छे नागरिक की उत्तमता होनी चाहिये । इस प्रकार एसे व्यक्ति 
के प्रसंग में अच्छे मनष्य की उत्तमता ओर अच्छे नागरिक की उत्तमता दोनों एक 
ही जाती हैं। पर इस सुबर्गसंघोग के घटित होने के लिये आदर्श शासन-व्यवस्था की 
स्थापना आवश्यक है । 

८. चबतुर' के लिये मल में 'फ्रौनि्मास” शब्द का प्रयोग हुआ है। इस दब्द का 
आधार है एक दूसरा शब्द 'फ्रौनेसिस” जिसका अर्थ है आचार-कौशल जिसको गीता की 
भाषा में हम पूर्ण योग भो कह सकते हें क्योंकि कर्मों के ठीक करने को ही तो योग कहा 
गया है। “योगः करंसु कौहलम्‌ गी० २॥५० ॥। 

९. यह पंक्तियाँ यूरी पिदेस के एओलॉस नामक विलुप्त नाटक में से उद्धत की गई 
हैं। संभवतया यह बात राजा एओलॉस ने अपने पुत्रों के संबंध में कही है । 

१०. (इ)यासोन्‌ थेसालिया के फ़ेरायें नगर का अधिनायक था। उसने अपनी 
चतुरता से थेसालिया के सब नगरों का संघ बनाया और तत्पशचात्‌ उसका विचार 


अक अरिस्त की राजनीति 


फ़ारस के विरुद्ध अभियान करने का था और इसी उद्देंहय से उसने एक जहाज़ी बेड़े 
के निर्माण का कार्य आरंभ कर दिया था। इसी बीच में उसने अत्यन्त कुशलता से 
थेबेस और स्पार्टा के पारस्परिक युद्ध में थेबस का साथ देकर स्पार्टा की शक्ति को क्षीण 
कर दिया। स्पार्टा की पराजय के उपरान्त उसने थमो पिलाए के दरें को हस्तगत 
कर लिया। इसके उपरान्त वह अपनी शक्ति के प्रदर्शन के लिये तयारी कर रहा था 
कि एक दिन वह अपने न्‍्यायाधिकरण में ७ युवकों द्वारा मार डाला गया। यह युवक 
अपनी प्रार्थना उसके समक्ष उपस्थित करने के बहाने उसके पास पहुँच गये ओर वहाँ 
उसको समाप्त कर डाला । यह घटना ई० पू० ३७० की है। 

११. अच्छा व्यक्ति आत्मसंयम द्वारा अपनी इच्छाओं पर शासन करता है एवं 
आचरण संबंधी समस्याएं उत्पन्न होने पर बंद्धिमत्तापू्वक उनका शमन करता है। 
यह सब अच्छे शासक के लक्षण हैं । 


१२. स्वामी का दास पर शासन प्रभ्शासन कहलाता है। 

१३. शासक और शासित की शिक्षा के संबंध में दो मत प्रचलित थे--(१) 
शासक और शासित की शिक्ष। एक दूसरे से बिलकुल भिन्न होनी चाहिये। (२) 
नागरिक को शासक ओर शासित दोनों ही के लिये उपयोगी बातें सीखनो चाहिये 
क्योंकि नागरिक अंशतः शासक और शासित दोनों ही होता है। अरिस्तू के मत में 
शासक नागरिक को दासों और निक्ृष्ट कोटि के दस्तकारों की विद्याओं को नहीं सीखना 
चाहिये । दूसरी ओर जहाँ तक स्वतंत्र नागरिकों का संबंध है वहाँ तक शासक और 
शासितों को एक दूसरे की विद्या अवश्य सीखनी चाहिये । अरिस्तू ने जो सनिक पदा- 
घधिकारियों की शिक्षा का उदाहरण दिया है उसका उद्देश्य यही हे कि शासित व्यक्ति 
ऋमशाः अपने से ऊंचे पदाधिकारियों से शिक्षा प्राप्त करते हुए उच्च से उच्चतर शासक 
पद पर पहुँचता जाता है। 

१४. यूनानी भाषा मे अरते” के अन्तर्गत भलाई के चार विशिष्ट गणों का समा- 
वेश होता था--(१) संयम, (२) न्याय, (३) साहस, और (४) बद्धिमत्ता। 
अरिस्तु ने इन गुणों का क्रमशः उल्लेख किया है। 

१५. आरंभ में अरिस्त ने भले मनष्य को भलाई को एक-रस माना था पर अब 
उसको उसमें प्रकार भेद स्वीकार करना पड़ा है। अच्छे मनष्य की भलाई का एक प्रकार 
उसके शासकरूप से तथा दूसरा प्रकार उसके शासित होनेवाले रूप से संबंध रखने 
वाला हे । 


१६. सब उपमाओं के समान यह उपसा भी सीसित समानता की द्योतक है। 
शासक ओर बीन बजानेवाले को समानता तो समझ में आने योग्य है पर शासित प्रजाजन 


श्र 


अरिस्तु की राजनीति जे 


हु 


किस प्रकार बीन बनानेवालों के समान है यह समझ में आना सरल नहीं है। स्थात्‌ 
अरिस्तू का आशय यह रहा हो कि शासित नागरिक उन परिस्थितियों को जन्म देते 
हैं जिनमें शासक को अपनी व्यावहारिक बद्धिमत्ता को प्रदर्शित करने का अवसर प्राप्त 
होता है । 

वि० अच्छा मनुष्य और अच्छा नागरिक किस सोमा तक एक समान होता है यह 
विषय कुछ उलझा हुआ है। स्वयं अरिस्तू का यह विचार है कि नगर का विकास मानव 
के स्वरूप के ही विकास का परिणाम है--वही परिवार, एवं ग्राम इत्यादि की भूमिकाओं 
में विकसित होता हुआ नगर का नागरिक बना है और आज तो यहाँ तक कह सकते 
हैं कि विश्व का नागरिक बना है। अच्छा मन॒ृष्य और अच्छा नागरिक दोनों ही अच्छाई 
से युक्त होते हैं पर उनकी अच्छाइयाँ विभिन्न प्रकार की होती हैं। सामान्यतया इन 
अच्छाइयों का विरोध छिपा ही रहता है पर जब नगर-प्रेम और देझाप्रेम तथा सत 
(सत्य प्रेम ) में उत्कट विरोध उत्पन्न हो जाता है तो यह विरोध स्पष्ट सामने आता है । 
वारेन हेस्टिड्भ स्‌ और सी. एफ़. एण्ड्रय्ज्ञ के दो उदाहरण इस विरोध को स्पष्ट करने 
के लिये पर्याप्त हे । वारेन हेस्टिड्भ[स पर जो अभियोग चलाया गया था उसके आरोप 
सच्चे थे पर इड्भूलंण्ड के सर्वोच्च न्यायालय ने उसको राष्ट्र का हितसाधक समझ्न- 
कर--अर्थात्‌ अच्छे नागरिक होने का प्रमाणपत्र देकर--सब आरोपों से मक्‍त कर 
दिया। सी. एफ़. एण्ड्यूज़ को भारत का पक्ष लेकर अनेक बार अपने सहनागरिकों के 
विध्ेष का भाजन बनना पड़ा होगा, वह अंग्रेज़ी राष्ट्र के नागरिक की दृष्टि से उतने 
अच्छे नहीं समझे गये होंगे। देखा जाय तो अभी तक इस दिशा में मानव का विकास 
पू्णता को नहीं पहुँचा है। आज भी शक्तिशाली राष्ट्रों तक को मानव की निरपेक्ष 
भलाई एक सीमा तक ही सह्य है चाहे कहने को सभी सर्वोच्च भलाई का ठेकेदार 
होने की घोषणा करते हैं ।- यही कारण है कि इतिहास के पथ पर सुकरात, ईसा, अन्नाहम 
लिकन और गांधी की ह॒त्याओं के दश्य भी दिखलाई पड़ते हैं। जिस दिन उपनिषद 
के ऋषियों की कल्पना साकार होगी और सारा विश्व 'एक-नीड' हो जायेगा तब 
स्पात अच्छा नागरिक और भला आदमी एक ही भाव के द्योतक हो सर्कंगे। जब तक 
ऐसा नहीं होगा तब तक अरिस्तू के विचार के अनुसार अच्छा नागरिक वह होगा जो 
अपने नगर के संविधान का पालक होगा और अच्छा मनुष्य संभव है अच्छा नागरिक 
न भो हो। इसके साथ ही हमको यह भी स्वीकार करना चाहिये कि जब तक मानव की 
निरपेक्ष अच्छाई और नागरिक की अच्छाई में अद्ठेत की स्थापना नहीं होती 
तब तक मानव का विकास पूर्णता को नहीं पहुँच सकता । जिस दिन यह विकास 
पूर्णता को पहुँच जायेगा उसी दिन सच्ची राजनीति और स्थायी विश्वशान्ति 


संभव होगी । 


२३४ अरिस्तु को राजनीति 


पु 
नागरिक कोन ? 


नागरिक के संबंध में अभी एक और कठिन समस्या (प्रश्न) शेष है ; अर्थात्‌ 
क्या सच्चा नागरिक वही है जिसको शासनाधिकार में भाग प्राप्त है अथवा निम्नश्रेणी 
के श्रमिक जन भी नागरिकों की कोटि में आते हैं ? यदि वे लोग भी जो कि 
दासनाधिकार में भागीदार नहीं हैं नागरिक समझे जायेंगे तो प्रत्येक नागरिक में यह 
(शासन करने और शासित होने का ) गण नहीं पाया जा सकता, जो कि अच्छे नागरिक 
का गण है । दूसरी ओर यदि यह (निम्न श्रेणी के लोग ) नागरिक न कहलायें तो फिर 
इनको राष्ट्र के किस भाग का स्थान प्राप्त होना चाहिये ? वे न तो अधिवसित विदेशी 
हैँ और न परदेसी हैं, (तो फिर वे किस वर्ग में हैं ? )वे किस वर्ग के है यह कहना कठिन 
है, पर क्या हम यह नहीं कह सकते कि इस कठिनाई को मानने में कोई मूढ़ता की बात 
नहीं है। यदि निम्न श्रेणी के लोग उपर्यक्त वर्गों में सन्निविष्ट नहीं किये जा सकते 
तो इसी प्रकार दास और दासता से मुक्त लोग भी उन वर्गों में सम्मिलित नहीं किये 
जा सकते । सच तो यह है कि हम उन सबको नागरिकों के मध्य में नहीं गिन सकते 
( जो यद्यपि नगर के वास्तविक घटक नहीं हैं तो भी ) जिनके बिना नगर, नगर नहीं 
रहेगा । इसी प्रकार बच्चे भी (यद्यपि लगभग नागरिक होते हैं ) तथापि वय:प्राप्त 
मनप्यों की बराबरी के नागरिक नहीं हो सकते । वय:प्राप्त व्यक्ति ही पूर्ण नागरिक 
होते हैं, परन्तु बच्चे वय:प्राप्त न होने के कारण एक विशिष्ट अर्थ में, एक विशिष्ट मान्यता 
के आधार पर नागरिक होते हँ--अर्थात्‌ ऐसे नागरिक होते हैं जिनका विकास पूर्णता 
को नहीं पहुँचा है । पुरातन काल में कुछ नगर ऐसे थे जिनमें यह श्रमिक वर्ग के लोग 
दास अथवा विदेशी हुआ करते थे, और इसीलिए अब भी उनमें बहुत से लोग ऐसे ही 
हैं। श्रेष्ठ राष्ट्रव्यवस्था तो इन लोगों को नागरिक बनायेगी नहीं । परन्तु जिन नगर- 
राप्ट्रों में इनको नागरिक बनाया जायेगा उनमें हमारी नागरिक के गुण की परिभाषा 
सब नागरिकों के लिये लागू नहीं होगी,और न केवल स्वतंत्र जनों के लिये ही लागू होगी, 
प्रत्यत केवल उन व्यक्तियों के लिये लागू होगी जो अनिवार्य (यानी बाधित ) नीच- 
टहल के कार्यों से मुक्त कर दिये गये हैं । बाधित सेवा करनेवालों में से जो व्यक्तियों 
की सेवा करते हैं वे दास कहलाते हैं, तथा जो समाज की सेवा करते हैं वे निम्न कोटि 
के शिल्पी कहलाते हैं । यही विचारसरणी कुछ और आगे चलकर इन लोगों की स्थिति 


अरिस्तु की राजनोति न 


को स्पष्ट कर देगी; और यों तो सच यह है कि जो कुछ अब तक कहा जा चका है वही 
समझ लिये जाने पर सब कुछ स्पष्ट कर देगा । 


क्योंकि शासन-व्यवस्थाएँ विविध प्रकार की होती हैं, अतएणव अनिवार्यतया 
नागरिकों के भी विविध प्रकार होने ही चाहिये, अधिक विशेषता के साथ उन नागरिकों 
के विविध प्रकार होने चाहिये जो शासित प्रजाजन हैं। परिणामत: शासन-व्यवस्था 
के किसी एक प्रकार में तो शिल्पी और श्रमिकों का नागरिक होना आवद्यक होगा 
और अन्य किसी व्यवस्था विशेष में ऐसा होना संभव नहीं होगा । उदाहरण के लिये 
यदि व्यवस्था का प्रकार वह हो जो श्रेष्ठ जनतंत्र (अरिस्तौक्रातिके ) कहलाता है तथा 
जिसमें सम्मान (अथवा पद ) सदगण और योग्यता के आधार पर वितरित होते 
हैं, तो उसमें ऐसा होना असंभव होगा ; क्योंकि निम्न कोटि के शिल्पी अथवा श्रमिक का 
जीवन व्यतीत करनेवाला व्यक्ति सदगुण से संबद्ध वस्तुओं का अनुसरण नहीं कर 
सकता । अल्प जनतंत्र ( > धनिक-तंत्र ) के विषय में यह बात है कि शासन-कार्य में 
भागीदार होना बहुत अधिक धनवत्ता की योग्यता पर निर्भर होने के कारण कोई श्रमिक 
ते। उसका नागरिक कभी हो ही नहीं सकता ; परन्तु शिल्पी का नागरिक होना सं भव 
है, क्योंकि अधिकाश शिल्पी लोग प्राय: घनवान्‌ हो जाते हे । तथापि थ॑बैस्‌ में (उस 
समय भी जब कि वहाँ धनिक-तंत्र था) यह नियम था कि कोई भी व्यक्ति उस समय तक 
णासन-कार्य में भागीदार नहीं हो सकता था जब तक कि हाट-बाजार के क्रग्न-विक्रय से 
विरत हुए उसे दस वर्ष व्यतीत न हुए हों । दूसरी ओर बहुत-सी राष्ट्र-ब्यवस्थाए 
ऐसी भी हैँ जिनमे विदेशियों तक को नागरिक बनाने का नियम पाया जाता है । 
उदाहरणार्थ कुछ जनतंत्र-व्यवस्थाओं में नागरिक माता से उत्पन्न हुआ व्यक्ति नागरिक 
मान लिया जाता है ; और बहुत से राष्ट्रों में इसी प्रकार का नियम अवैध (जारजन्मा ) 
सन्‍्तानों के लिये भी लागू होता है । परन्तु नागरिकता प्रदान करनेवाले नियम का 
इस प्रकार का विस्तार (अथवा शिथिलीकरण ) सामान्यतया नहीं किया जाता, तभी 
किया जाता है जब कि वैध नागरिकों की कमी या अभाव होता है । परन्तु जब जनसंख्या 
बढ़ने लगती है तो थोड़ा थोंडा करके (कठोरता बरती जाने लगती है), प्रथम ऐसे 
माता-पिताओं की सन्तान को नागरिकता से वंचित कर दिया जाता है जो दास हों, 
तत्पश्चात्‌ उनको नागरिकता से पृथक्‌ कर देते हैं जिनकी माता नागरिक और पिता 
विदेशी होता है, और अन्त में नागरिकता का अधिकार उन्हीं व्यक्तियों तक सीमित 
रह जाता है जिनके माता-पिता दोनों ही नागरिक होते है । अत: इन (उपर्युक्त ) 
विचारों से यह स्पष्ट हो जाता है कि नागरिकों के विविध प्रकार होते हैं, एवं नागरिक 
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नाम (शब्द) विशेषरूप से उन लोगों के लिये प्रयुक्त होता है जो राष्ट्र के सम्मानों 
( 55 सम्मानास्पद पदों) के भागीदार होते है । इसीलिए होमेर ने अपने इलियाद 
काव्य में सम्मानशन्‍्य व्यक्ति के वर्णन में 

“जैसे कोई सम्मानशून्य परदेसी” 


कहा है ; और वास्तव में जो व्यवित राष्ट्र के सम्मान और पदाधिकार से बहिप्कृत 
है, बह उस राष्ट्र में (बस हुए) परदेसी के ही समान है। परन्तु जब यह पृथक्करण 
(अथवा बहिष्कार) छिपाकर किया जाता है तो इसका उद्देश्य (अधिकारसम्पन्न 
टोगों द्वारा) अपने देशवासियों को धोखा दिया जाना होता है । 


ता र्ं 


“भला आदमी और नेक नागरिक दोनों एक होते है अथवा एक दूसरे से पृथक ' 
इस प्रइन के संबंध में जो विवेचन किये गये है उनसे यह स्पप्ट है कि कुछ नगरराप्ट्रा 
में वे एक ही होते हैं ओर कुछ में वे पृथक होते हैं । तथा जब (और जिस नगर मं) 
वे एक ही होते है तब भी सब नागरिक भछले आदमी नही होते प्रत्यत राजनीतिजञ 
(राजनयिक ) और सत्तारूढ़ व्यक्ति ही ऐसे होते हैं, अर्थात्‌ वे लोग ऐसे होते हैं जो या 
तो स्वयं अकेले अथवा अन्य लोगों के साथ मिलकर सावेजनिक कार्यों का संचालन 
करते हैं, अथवा करने की योग्यता रखते हैं । 


शत 


टिप्परियोंँ 


१. अर्थात्‌ श्रमिक जो समयाभाव के कारण शासन-कार्य में भाग नहीं ले सकते । 

२. नगर में बसनेवालों को अरिस्तू दो श्रेणियों में विभक्त करता है--(१) 
वे लोग जो कि नगर के राजनीतिक अथवा शासनसंबंधी कार्यो में भागीदार होते हे 
ओर नागरिक कहलाते हँ--(२) वे लोग जो नगर के अस्तित्व के लिये--उसको 
भोतिक और आथिक आवइयकताओं की पुत्ति के लिये और नागरिकों को उनके कतंव्य- 
पालन के लिये अवकाश प्रदान करने के लिये--परम आवश्यक हें। पर यह दूसरा 
वबग नागरिकता के अधिकार नहीं रखता । 


३. मल में सम्मान के लिये “तिमे' शब्द का प्रयोग हुआ है जिसका अर्थ सम्मान 
और पद (>"-ओहदा >> ऑफ़िस ) दोनों ही होता है। 


४. इस पुस्तक के क्षीथे और पाँचवें खण्डों में अरिस्तु ने इस समस्या पर विस्तार- 
पूृर्षवेक विचार किया है और इस विचार के मध्य में प्रइल को स्थिति भो एक-प्ती नहीं रह 
सको है। आरंभ में अच्छे आदमी और अच्छे नागरिक की अभिन्नता अथवा पृथकता 
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का विच्वार विविध प्रकार की शासन-पद्धतिथों की दृष्टि से किया गया है तथा जसा कि 
नितान्त स्वाभाविक था, निष्कर्ष यह निकला है कि अच्छा आदमी और अच्छा नागरिक 
एक दूसरे से भिन्न होते हे। इसका कारण यह है कि शासन-पद्ध तियाँ विभिन्न प्रकार की 
होती हैं एवं उनके अनुसार अच्छे नागरिक का स्वरूप भी भिन्न-भिन्न प्रकार का होगा । 
इस विभिन्नता को पटरो अच्छे आदमी को अच्छाई से बढना संभय नहीं है। तत- 
पदचात इस प्रश्न पर आदर्श नगर-राष्ट्र की व्यवस्था की दृष्टि से विचार किया गया 
है और यह निष्कर्ष निकला है कि आदर्श राष्ट्र-व्यवस्था में सब अच्छे नागरिक अच्छे 
मनष्य से अभिन्न नहीं हो सकते, हाँ एक अच्छा नागरिक जो शासित होने की योग्यता 
के साथ ही साथ शासन करने को व्यावहारिक योग्यता भो रखता है, अच्छे मनुष्य से 
अभिन्न हो सकता है। इसी बात को यहाँ पुनः दोहराया गया है। पर यह द्रष्टव्य 
है कि चतुर्थ खण्ड के आरंभ में अरिस्तू ने अच्छे मनुष्य की अच्छाई को निरपेक्ष और 
अबंड माना है पर आगे चलकर उसो में दो गुणों का समावेश कर दिया है जिनमे से 
एक उसको सुशासित होने की और दूसरा सुशासन करने की क्षमता प्रदान करता हे । 
यह अरिस्त्‌ का द्वंताद्वत है । 

अरिस्तु ने ऐसी परिस्थिति की कल्पना नहीं की जिसके अनुसार प्रत्येक नागरिक 
अच्छे मनुष्य से अश्ज्नि हो सके । पर यदि उसकी युक्‍्तियों का अन्त तक अनुसरण 
किया जाय तो हम इस निष्कर्ष पर पहुँचेंगे कि ऐसा होना तभी संभव होगा जबकि 
(१) सब राष्ट्रों की शासन-पद्धतियाँ एक समान आदर्श हो जाय (२) प्रत्येक नाग- 
रिक भली प्रकार ज्ञासित होने को क्षमता रखता हो और (३) प्रत्येक ना गरिक 
सुशासन करने को व्यावहारिक बुद्धिमत्ता से युक्त हो । दूसरे शब्दों में हम यह कह सकते 
हैं कि जब सारे बिश्व में एक आदर्श शासन-पद्धति को स्थापना हो जायेगी, तथा शिक्षा 
एवं विनय की चरमोझ्नति के द्वारा मानव-स्वभाव का पूर्ण विकास हो जुकेगा तब 
प्रत्येक नागरिक भला आदमी बन सकेगा । तभी संभवतया अंकुशस्वरूपी स्टेंट 
वास्तविक अर्थ में सूखे पीले पात के समान मलान होकर झड़ जायेगी। 


६ 
शासन-व्यवस्था, प्रकरूत और विकृत 


इस (नागरिकता) के प्रब्न का निर्धारण कर लेने के पश्चात्‌ अब यह देखना चाहिये 
कि नगर-व्यवस्था ( >संविधान ) एक ही प्रकार की होती है अथवा अनेक प्रकार की । 
और यदि अनेक प्रकार की होती हों, तो वे क्या (अर्थात्‌ कौन कौन सी) हैं, कितनी हे 
और उनमें (परस्पर) क्‍या अन्तर है ? 
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नगर-व्यवस्था (अथवा नगर का संविधान ) सामान्यरूपेण नगर के शासनपदों 
का--और विशेषतया सबसे उच्च प्रभु-पर्दा का संघटन है। नगर-राष्ट्र की प्रभु- 
ठक्ति सर्वत्र ही शासनारूढ़ जनसमूह होता है। सच तो यह है कि शासनारूढ़ नागरिक- 
जन-सम्‌ ह ही नगर-व्यवस्था (अथवा विधान) है। उदाहरण के लिये, जनतंत्रात्मक 
विधान में जनसाधारण ही प्रभु होते हैं; दूसरी ओर इसके विपरीत अल्प जनतंत्र में 
अल्पसंख्यक लोग प्रभ होते हैँ। प्रभुताप्राप्त जनसमू्‌ह के इस भेद के कारण ही तो 
हम यह कहते हैं कि दोनों प्रकार के विधान एक दूसरे से भिन्न हैं । यही बात अन्य प्रकार 
की व्यवस्थाओं के विपय में भी लागू होती है । 


सबसे प्रथम हमको यह विचार करना चाहिये कि नगर-राष्ट्र की संस्थापना का 
प्रयोजन क्‍या है और शासन-पद्धति के विविध प्रकार कितने हैं जिनके द्वारा मनुष्य और 
मनृष्यों के समाज शासित होते हैं । यह बात तो हम इस ग्रंथ के प्रथम भाग में ही, 
गृह-शासन और प्रभु-शासन का निर्धारण करते समय कह चुके हैं कि मनुप्य सहज स्वभाव 
से ही पुरवासी (राजनीतिक ) प्राणी है । अतएव परस्पर एक दूसरे की सहायता की 
आवश्यकता न रखते हुए भी मनृप्य सहज-प्रवृत्ति से ही एक दूसरे के साथ (समाज में ) 
रहने के कुछ कम इच्छुक नहीं होते । परन्तु (इसके अतिरिक्त ) वे (सब जनता के 
संघटित नगर-समाज द्वारा ) जितनी मात्रा में सुन्दर जीवन की उपलब्धि कर पाते है 
उतनी ही मात्रा में समान हितों की प्रेरणा से साथ मिलकर रहने के लिये भी आक्रृप्ट 
होते हैं । यह (सुन्दर या शोभन जीवन ही ) समषप्टिल्पेण राष्ट्र का और व्यक्ति का 
परम लक्ष्य (अथवा परमाथ ) है । परन्तु मनुष्य केवल जीवन (रक्षा) के लिये 
भी एक साथ मिलकर रहते हैँ तथा नागरिक समाज का स्थापन और संचालन तब 
तक किया करते हैं जब तक कि जीवन की बुराइयों का पलड़ा (भलाइयों के पलड़े की 
अपेक्षा ) बहुत अधिक नहीं झुक जाता, क्योंकि स्यात्‌ केवल (इस प्रकार) जीवन में 
भी कुछ भलाई का अंश होता ही है ।* यह एक स्पष्ट तथ्य है कि बहुत से मनृप्य जीवन 
से इतने अधिक चिपटे रहते हैं कि वे (उसको बचाए रखने के लिये ) बहुत अधिक मात्रा 
में कष्ट सहने के इच्छुक बने रहते हैं, मानो जीवन में उनको स्वस्थ आनन्द का प्राकृतिक 
माधुयं प्राप्त होता हो । 


(यह तो रही राष्ट्रों के उद्देश्य की विवेचना । इसके उपरान्त शासन-पद्धतियों 
के भेदों का प्रशन आता है ।) उन विविध प्रकार की शासन-पद्ध तियों में, (जिनकी मनुप्य 
बहुधा चर्चा किया करते हैं ), भेद बतलाना सरल काम है; और स्वयं हमने ही अनेक 
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हा 


बार इन सब की अपने सार्वजनिक प्रवचनों' में विवेचना और (परिभाषा ) की है । 
शासनपद्धति का एक प्रकार प्रभु-शासन है ; यद्यपि वास्तव में प्राकृतिक प्रभु और 
प्राकृतिक दास दोनों का हित एक होता है, तथापि प्रभुशासन मख्यतया प्रभु के हित की 
दृष्टि से चलता है न कि दुबंल (दास) के हित की दृष्टि से ; दास के हित की दप्टि 
तो स्यात्‌ प्रसंगात्‌ रहती हो तो रहती हो--क्योंकि दास की मृत्यु न होने से ही तो 
प्रभगासन की रक्षा संभव है । बच्चों और पत्नी पर किया जानेवाल्ा शासन और 
सामान्यतया गृहस्थी पर किया जानेवाला शासन, जिसको हमने गृहप्रबन्ध का नाम 
दिया है, या तो प्रथमत: शासितों की भलाई के लिये होता है अथवा शासक और शासित 
दोनों ही के समान स्वार्थों की सिद्धि के लिये । परन्तु सारत: इस प्रकार का शासन 
शासितों की भलाई के लिये ही होता है, जेसा (शासनकल्ठा के अतिरिक्त ) अन्य कलाओं 
के पक्ष में भी देखा जाता है--उदाहरणार्थ आयर्वेद और व्यायामकला को छे सकते 
है, जो संयोगात्‌ कलाविद्‌ के हित-साधन में भी प्रयक्त हो सकती है; क्‍योंकि शिक्षक को 
शिक्षा पानेवाले शिक्षाथियों के वर्ग में यदाकदा सम्मिल्लित होने से कोई नहीं रोक सकता, 
ठोक इसी प्रकार जिस प्रकार कि पोतनिर्यामक स्वंदा ही एक सांयात्रिक भी होता है । 
इस प्रकार व्यायाम-शिक्षक एवं निर्यामक (मुख्यतया) अपने शासन में रहनेवालों की 
ही भलाई पर दृष्टि रखते है ; परन्तु जब वह स्वयं उन्हीं शासित जनों में से एक होता 
है तो संयोगवद वह भी उस भलाई से लाभान्वित होता है, इस प्रकार पोतनिर्यामक 
साधारण यात्री भी होता है और (व्यायाम-) शिक्षक (शिक्षक रहते हुए ) अपने द्वारा 
शिक्षा दिये जाते हुए वर्ग का घटक भी होता है । 


यही बात राजनीतिक पदों के अधिकारियों के शासन के वियय में भी लागू होती 
है ; जब राष्ट्र के विधान की संस्थापना समानता और सादृश्य के आधार पर होती हे 
तो नागरिक इस बात को उचित समझते हैं कि वे लोग बारी बारी से पद ग्रहण करे । 
पू्वंकाल में तो प्राकृतिक नियम” के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति इस सिद्धान्त पर विश्वास 
करते हुए बारी बारी से पद ग्रहण किया करता था और यह मानता था कि अन्य लोग भी 
उसकी भलाई की देखभाल करने के कर्तव्य को इसी प्रकार अंगीकार करेंगे जिस प्रकार 
उसने स्वयं पदारूढ़ होते हुए अन्य लोगों के हितों की देखभाल की थी । परन्तु आज- 
कल तो शासनपद और सावं॑जनिक सम्पत्ति से उपलब्ध होनेवाले लाभों के लोभ से लोग 
निरन्तर पदारूढ़ रहना चाहते हैं । ऐसी दशा है मानों शासक लोग रोगी हों एवं उनको 
स्थायी स्वास्थ्य का लाभ निरन्तर पदारूढ़ रहने से ही प्राप्त हो ; जिस उत्साह से 
वे लोग पदों के पीछे पड़े रहते हैं उससे तो यही मान्यता प्रकट होती है । इसका मथितार्थ 
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बिलकुल स्पप्ट है--जो राष्ट्र-व्यवस्थाएँ सर्वसाधारण के हित को दृष्टि में रखती हें 
वे ही परिपूर्ण (निरपेक्ष ) न्याय की दृष्टि से ठीक संघटित हुई है । पर जो व्यवस्थाएँ 
केवन्ठ शासकों की भलाई पर ही दप्टि रखती है वे सब दूषित व्यवस्थाएँ हैं और सरल एवं 
शुद्ध व्यवस्थाओं के विकृत रूप हैं । यह विकृत व्यवस्थाएं स्वरतंत्रात्मक होती है जब 
कि सच्चा नगर (-राप्ट्र) समानरूपेण स्वतंत्र जनों का समाज होता है । 


ठिप्परिणियोँ 


१, शासनपढों के अधिकार, कतंव्य और सीमाओं का निर्धारण करना ही तो 
शा पन-व्यवस्था का सारभूत मुख्य विषय हे। 

२. प्रभुषद अर्थात्‌ सर्वशक्तिसम्पन्न पद जो अंग्रेज़ी सॉवरेन्‌ (७०४८० ४४) 
कहलाता है । 


३. शासनारूढ़ जनसमह के लिये मल में पौलित्यमा” शब्द का प्रयोग किया 
गया है। इस शब्द का अर्थ हे किसी नगर के समग्र स्वतंत्र राजनीतिक सत्ता-प्राप्त 
नागरिकों का समह । अन्ततोगत्वा किसी नगर-राष्ट्र में यटी नागरिक समह सर्व- 
शक्तिसम्पन्न होता हे । 


अरिस्तू ने अपनो राजनीति संबंधी रचनाओं में पौलिस एवं इससे निर्मित अनेक 
शब्दों का प्रयोग पदे पदे किया है अतएवं इन शब्दों की तालिका से परिच्चित होना इन 
रचनाओं को समझने के लिये आवद्यक है। (१) पोलिस > नगर, पुर; (२) 
पौलितेस + नागरिक; (३) पौलित्यूमा (पोलितेउसा) > समग्र नागरिकों का 
समर, शासनकायें; (४) पोलितेद्या 55 नगर-व्यवस्था अथवा, नगर का संविधान, 
अथवा नगर-राष्ट्र का संविधान ; (५) पौलितिबाॉस - राजनीतिज्ञ अथवा राज- 
नथिक; (६) पौलिस्तेस - नगर-संस्थापक एवं पोलितिस्मॉस नागरिक कार्यों का 
प्रबन्ध इत्यादि । यद्यपि लिडरू और स्कॉरट के ग्रीक भाषा के कोश में नगर और नगर- 
दइासन से संबंध रखनेवाले शब्दों की तालिका बहुत लम्बी है तथापि यहाँ पर केवल 
अधिक महत्त्वपूर्ण शब्दों का संग्रह किया गया है। 


वास्तव में आयंभाषा-परिवार का यह पुर शब्द और इसका सजातीय पौलिस 
शब्द एक अत्यन्त महत्वपुर्ण शब्द हे। संस्कृत में भी यह शब्द ऋग्वेद के समय से लेकर 
साहित्य, राजनीति और दशन में विशेष स्थान ग्रहण किये हुए है। पुर, पौर, पुरुष 
(सांख्यदशंन और वेदान्त, पुरुषबसक्त ) राजपुरुष ( अफ़सर, पुलिस का अफ़सर ) 
इत्यादि अनेक रूपों सें पुर शब्द का परिवार हमको यत्रतत्र सिलता है। अनेक नगरों 
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के नामों के साथ में तो यह बहुत अधिक मिलता है। उधर इसका सजातीय पौलिस 
शब्द तो आज 'पौलिटिक्स” के रूप में विदवभर पर छा गया है । 


जसा कि ऊपर कह चके हैँ शासन-व्यवस्था अथवा संविधान मख्यतया सर्वोच्च शक्ति 
की व्यवस्था करना है। अरिस्तु का मत है कि जिस प्रकार की सर्वोच्च-शक्ति की 
व्यवस्था किसी नगर में होती उसी प्रकार का शासन उस नगर में चलता है ओर नागरिकों 
का चरित्र भी बनता है। इसी तथ्य को महाभारत में इस प्रकार कहा है “राजा 
कालस्य कारणम । 


४. राष्ट्र की सत्ता के दो उहेश्य हें; एक तो सानवोय स्वभाव की सामाजिकता 
से संबद्ध है--अर्थात्‌ मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा हे कि वह समाज बनाकर रहता है । 
दूसरा उहृंदय राष्ट्र की सत्ता का यह हे कि राष्ट्र के हारा मानव के समान हित को सिद्धि 
होती है; एवं यह समान हित अरिस्त के मत में अच्छे जोवन की सम्प्राप्ति है तथा 
यही नागरिक-जीवन का मुख्य उद्देश्य हु। इस उदृंश्य की चरम परिणात उसी दिन 
समझनी चाहिये जिस दिन प्रत्येक नागरिक को अच्छे जीवन की उपलब्धि हो, यहापि 
अरिस्तू न स्पष्टतलया ऐसा कहीं कहा नहीं है। 


५. केवल जीवन में भी रूलाई का अंश होता ही है इसका सबसे प्रबल प्रमाण 
सानव का उत्कट जीवन का प्रेस हे। रूस्कृत में लो जीवन्चरों भद्रशतानि पदयेत'' 
( >"जीवित रहता हुआ सरष्य सेकड़ों भलाइयों को प्राप्त करता है) यह लोकोक्ति 
हो बन गई है। वाल्मीकि के समय भी इस प्रकार की लछोकगाथा प्रचलित थी, ऐसा पता 
सीता के हारा हनमान को कहे गये निम्नलिखित इलोक से चलता है :-- 

कल्याणी बत गाथेयं लौकिकी प्रतिभाति में । 

एति जीवन्तसानन्दो नर वर्षशतादपि ॥ वा. रा. सुन्दरकाण्ड ३३।६ 
अर्थात्‌ “यह लोकोक्ति, (* जीवित रहते हुए मन॒ष्य को सो वर्ष सें भी (कभी न कभी ) 
आनन्द पा ही छेता है, मुझे अत्यन्त कल्याणमयी प्रतीत होती है ।” योगिराज अर- 
विन्द ने अपनी दिव्य जीवन नामक रचना में तो सत्ता की आनन्दमयता का प्रतिपादन 
अकाटथड तर्को द्वारा किया है। पर जीवन फी सुरक्षितता भी समाज में हो भरी भाँति 
सिद्ध होती है। इस प्रकार नगर से तीन उद्देब्यों की पूत्ति अरिस्तू नें मानी--( १) 
जीवन की सुरक्षितता, (२) सामाजिक जीवन को सम्प्राप्ति और (३) अच्छे 
जीवन की उपलब्धि । यह उद्देश्य उत्तरोत्तर अधिक महत्त्वपूर्ण हैं। 

६. अरिस्तु की रचनाओं को दी भागों में विभक्‍त किया गया है। इनमें से कुछ 
रचनाएँ साधारण जनता के लिये प्रस्तुत की गई थीं जिनकी शेली सरल थी । शोंष 
रचनाएँ अरिस्तू के 'लोकंयम्‌” नामक विद्यालय के विद्यार्थियों के लिणे निर्मित हुई थों । 


१६ 
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इसी प्रकार का विभाजन उसके गुरु प्लातोन को रचनाओं का भो था। पर काल की 
विचित्र गति के कारण प्लात.न की सार्वजनिक रचनाएँ और अरिस्तू की विद्यार्थियों के 
लिये प्रस्तुत की गईं रचनाएँ बच गईं और शेष काल के काल में समा गई । 

७. राष्ट्र का प्राकृतिक स्वरूप अरिस्तु के मत में यही है कि प्रत्येक नागरिक बारो 
से शासन-पद को कतंव्य-भावना से ग्रहण करे और अपनी बारी की अवधि तक शासितों 
के हित की साधना करे। उसको पद के प्रति आसक्ति नहीं रखनी चाहिये। जिस 
शासन-व्यवस्था में यही दृष्टि प्रधान रहती है वह व्यवस्था ठीक प्रकार की है। पर जिस 
व्यवस्था में पदाधिकारियों की दृष्टि शासितों की भलाई से हटकर अपने स्वार्थ की सिद्धि 
पर केन्द्रित हो जाती है वह व्यवस्था विक्ृृत व्यवस्था कहलाती हैँ । विक्रृत व्यवस्था 
के अवान्तर भेदों का वर्णन आगे चलकर किया गया है । 


कक, 
शासन-व्यवस्थाओं के शुद्ध ओर विकृत रूप 


इन सब बातों का निर्धारण कर लेने के उपरान्त अब हमको यह विचार करके देखना 
है कि राष्ट्र-व्यवस्थाएँ कितनी और किस किस प्रकार की होती हैँ । प्रथम हमको 
इनके शद्ध रूपों का ही विचार करना चाहिये; क्‍योंकि शुद्ध शासन-व्यवस्थाओं के रूपों 
का निर्धारण हो जाने पर उनके विविध विकृत रूपों का निर्धारण तो तत्काल ही हो 
जाएगा । पौलितेइया (नगर-व्यवस्था ) एवं पौछलित्यूमा (लंगर का शासकवर्ग ) 
इन दोनों शब्दों का एक ही आशय है। नगर में शासकवर्ग ही सर्वोपरि-शक्ति 
होता है और सर्वोपरि शासक-शक्ति या तो एक व्यक्ति के हाथ में होनी चाहिये, अथवा 
थोई से गिने चुने लोगों के हाथ में अथवा बहसंख्यक लोगों के हाथ में । इसके आधार 
पर यह कहा जा सकता है कि जब एक व्यक्ति, अथवा गिने चुने व्यक्ति अथवा बहुत-से 
व्यक्ति सर्वसाधारण (समाज ) के हित में शासन करते हैं, तो जिस व्यवस्था के तक्त्वाव- 
धान में वे ऐसा करते हैं उसको उत्तम (>> शुद्ध, सही) व्यवस्था कह सकते हैं । 
इसके विपरीत दूसरी ओर जो शासन-व्यवस्थाएं एक, अथवा गिने चुने थोड़े से, 
अथवा बहुसख्यक व्यक्तियों के अपने हितों पर ही दृष्टि रखती हैं वे विकृत प्रकार की 
व्यवस्थाएं कहलाती है । (समग्र तमाज के हित को दृष्टि में न रखने के कारण ही 
यह विकृत प्रकार की व्यवस्थाएँ आदर्श-व्यवस्था के मार्ग से भटक जाती हैं।) या तो 
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ल्‍्श्णा 


ऐसी व्यवस्थाओं की अध्यक्षता में रहनेवाले व्यक्तियों को नागरिक संज्ञा ही नहीं दी 
जानी चाहिये (क्योंकि उनके हितों पर ध्यान ही नहीं दिया जाता ) अथवा यदि यह संज्ञा 
उनको दी जाय तो सावंजनिक हित में उनको भागीदार भी होना चाहिये। उन 
व्यवस्थाओं में से जिनमें एक व्यक्ति का शासन चल्ता है, हम उस व्यवस्था को 
एकराट्तंत्र (बसिलेश्या ) कहने के अभ्यस्त हो गये है जो सावंजनिक (सामाजिक ) 
हित पर अपनी दृष्टि लगाये रहती है ।(एक से अधिक)--कितु बहसख्यक नहीं--लोगों 
के द्वारा जो शासन-कार्य चछाया जाता है उसके उस प्रकार को श्रेष्ट तंत्र (अरिस्तौ- 
क्रातिया ) कहा जाता है जो सावजनिक हित पर दृष्टि रखता है ।--इसका नाम श्रप्ट 
तंत्र या ता भासका के श्रप्ट हान के कारण है, अथवा इसल्यिए है कि इस शासन का उद्देश्य 
राप्ट्र और समाज दोनों के श्रेप्ट हित का सम्पादन करना है । जब बहसंख्यक लोग 
सावेजनिक हित की दृष्टि से नगर-राप्ट्र का ासन करते है ता ऐसी शासन-पद्धति को 
(नगर- ) व्यवस्था (पौल्लितिइया ) नाम दिया जाता है जो सब प्रकार की शासन-पद्धतियों 
का सामान्य नाम (भी ) है । इस प्रकार की शासन पद्धति के लिये “अस्स्तिौक्रातिया ' 
इत्यादि जैसे विशिष्ट नाम का प्रयोग न करके सामान्य नाम के प्रयोग करने का 
समुचित कारण है । एक व्यक्ति अथवा थोई से गिने चुने व्यक्तियों के लिये सद॒गुणों 
की दृष्टि से पूर्णता प्राप्त कर लेना संभव है, परन्तु बहुसंख्यक जनता के लिये सब सद्गुणो 
में पूर्णता प्राप्त कर लेना अत्यन्त कठिन कार्य है; यद्यपि युद्धकला-संबंधी उत्तमता को 
उनमें विशेष उपलब्धि की आजा की जा सकती है, क्योंकि उनमें इस प्रकार को 
उत्तमता प्रकट हुआ करती है । अतए॒व इस प्रकार की शासन-व्यवस्था में योद्धावग 
शासन-व्यापार में सर्वोपरि शक्ति होता है तथा जो शस्त्रधारी लोग होते हैं वही गासन- 
तंत्र मं भी भागीदार होते है । 


उपर्युक्त शद्ध व्यवस्थाओं के विक्ृतरूप निम्नलिखित हैं :-- 


(१) एकराट्तंत्र का तानाशाही; (२) श्रेप्ठतंत्र का अल्पजन-(. धनिकजन-) तंत्र 
तथा (३) (नगर-) व्यवस्था (पौलितेइया) का जनतंत्र । तानाशाही ( तिरात्निया 
अथवा तिराहन्निस ) ऐसा एकराद्तंत्र है जो एक मात्र शासक के हित की दृष्टि से प्रेर्ति 
होता है ; अल्पजन- (धनिकजन-) तंत्र (औलिगाकिया ) मुट्ठी भर सम्पन्न लोगों के 
हित की दृष्टि से तथा जनतंत्र (दिमौक्रातिया) निर्धन लोगों की भलाई के विचार से 
प्रेरित होता है । परन्तु इन तीनों म से एक भी शासनतंत्र ऐसा नहीं है जो समग्र जनता 


के लाभ की दृष्टि से प्रेरित होता हो । 
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टिप्पणियाँ 
१. अरिस्तू की दृष्टि में व्यवस्थाओं का वर्गकिरण इस प्रकार है :-- 
दशासन-व्यवस्था 
शद्ध विकृत 
| 
। 


| 
व पल 
| | | | | | 
एकराटतंत्र.. श्रेष्ठहजनतंत्र नगरव्यवस्था तानाशाही धनिकजनतंत्र. जनतंत्र 
(बसिलेइया) (अरिस्तौक्रातिया ) (पौलितेहया) (तिराक्षिया(ओऔलिगाकिया ) (दिमौकऋातिया ) 
तिराप्निस ) 


यह बात विश्ेषरूप से ध्यान देने योग्य है कि अरिस्तू ने यहाँ (पौलितेडदया ) 
नगर-व्यवस्था एवं (दिमौक्ातिया) जनतंत्र इन दो शब्दों का प्रयोग विशिष्ट अर्थ 
में किया है। 

२. आधुनिक भारतीय राजनीति के संदभ मे शुद्ध व्यवस्था को सर्वोदिय-व्यवस्था 
कहा जा सकता है। पर हमको यह नहीं भूल जाना चाहिये कि अरिस्तू की शुद्ध शासन- 
व्यवस्था में केवल स्वतंत्र नागरिकों के सबोदय को दृष्टि प्रमुख है। तत्कालीन दासों 
के हित को इसमें कोई चर्चा नहीं है । 

३. संख्या की दृष्टि से जो शासन-व्यवस्थाओं के भेद किये गये हैं, वे जेसा कि आगे 
चलकर पता चलेगा, सामाजिक वर्गों के स्वरूप पर आश्रित हूं। पर अरिस्तु के विचार 
में सर्वहितकारी शासन सभी वर्गों के शासन में, (यदि वह शुद्ध शासन हो तो ) संभव 
है। आजकल के वर्गे-संघं की कल्पना का उदय उस समय नहीं हुआ था । 


हे 


बनिकतंत्र और जनतत्र 


परन्तु क्योंकि इन उपर्यक्त शासनतंत्रों के विपय में कुछ कठिनाइयाँ प्रतीत होती हैं 
अतएव इनमें से प्रत्येक के स्वरूप के विपय में थोड़े अधिक विस्तार के साथ विचार 
करना आवश्यक है । क्योंकि जब कोई व्यक्ति किसी विज्ञान के विषय में दाशंनिक 
अनुशी लन में संलग्न हो, और केवल व्यावहारिक विचारों की ओर ही ध्यान दे रहा हो, 
तो उसके लिए उचित माग यह है कि वह किसी भी विषय को असावधानी से छोड अथवा 
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ला न दें, प्रत्युत प्रत्येक विश्विप्ट विधय-विभाग के सबंध में सत्य को ठीक प्रक्रार से 
प्रकट करें। जैसा कि अभी कहा जा चका है, तानाशाही ( तिरान्रिस ) राजनीतिक-समाज 
ऐसा एकराट-शासन-विशधान है जो इस प्रकार चलता है जिस प्रकार (दास पर उसके 
प्रभु की ) प्रभता । जब शासन-व्यवस्था का स्वामित्व (अथवा प्रभशक्ति ) सम्पत्ति- 
बाली छागों के हाथ में होता है तब शासनतत्र स्वल्यजनतत्र [ओलिगाकिया ) कहल्यता 
है । इसके विपरीत जनतंत्र (दिमोक्रातिया ) प्रकार की शासन-अ्यवस्था उस समय होतो 
है जब घासन का प्रभृत्व सम्पत्तिशाली छोगो के पास नहीं किन्तु निर्धन लोगों के 
हाथ में होता है । सबसे प्रथम जो कठिनाई उत्पन्न होती है वह (स्वल्पजनतत्र और 
जनतंत्र की) अभी प्रस्तुत की हुई परिभाषाओं से संबंध रखती है। यदि किसी 
गाप्ट में वे बहसंख्यक जन जिनके हाथ में जासन की प्रभता है. धनवान्‌ हां तो क्या होगा! 
क्योंकि हमने जनतंत्र की परिभाषा 'वहसंख्यक जनता का शासन! बतलाई है। 
इसी प्रकार स्वल्पजनततन्न को सामान्यतया थोड़े से मनृप्यों का शासन कहा जाता हैं ; 
फिर भी यदि कहीं ऐसा संभवतया घटित हो जाय कि निधन व के छाग ब्रनवाना का 
अपेक्षा संख्या में कम हों, और तिस पर भी अधिक शक्तिशाला हान के कारण राएड्र 
की व्यवस्था की प्रभता उन्हीं के हाथ में हो तो कैसा हो ? ऐसी परिस्थितियों में इत 
व्यवस्थाओं की जा परिभाषाएं हमने दी है वह बिलकुल ही छाग नहीं हांगा। 


अच्छा मान लीजिये कि हम सम्पत्ति को अल्पसंख्यकता के साथ तथा निर्घनता का 
बहसंख्यकता के साथ जोड़कर (इस कठिनाई को दूर करने का प्रयत्न कर ) और इसा 
क्र अनसार शासन-व्यवस्था का नामकरण करें--अथांत स्वल्पजनतत्र उसका कह 
जिसमें धनवान लोग, जो कि संख्या में कम है शासनाधिकृत होते हैं और जनतत्र उसका 
कहें जिसमें निर्धन लोग, जो संख्या में अधिक हैं, शासक दाते ह-लता भा दूसरी कठि- 
नाई उपस्थित हो जाएगी । क्योंकि, (यदि हमारी परिभाषा ठोक हा ) ओर हमार 
हारा वणित शासन-व्यवस्थाओं के अतिरिक्‍त जासन-व्यवस्थाआ के अन्य के ई प्रकार 
| ही नहीं तो फिर हम अभी अभी वाणित उन अन्य व्यवस्थाआ का क्या नाम देगे 
जिनमें धनिक-वर्ग बहसंख्यक ओर निर्षन-वर्ग अल्पसंख्यक हाता हैँ तथा जिनमें स एक 
में बहुसंख्यक धनिकवग और दूसरे मे अल्पसख्यक धनहीनवर्ग शासन-व्यवस्था में सर्वोच्च 


अधिकारी होता है 


ऐसा लगता है कि इस विवेचन-प्रसंग स यह बात स्पप्ट हो। गई कि यह सख्या 
का तत्त्व--अर्थात्‌ स्वल्पजनतंत्र में सर्वोच्च शासनाधिकारियों का अल्पसंख्यक और 
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जनतंत्र में बहुसंख्यक होना--एक आकस्मिक घटना है जो इस तथ्य पर आश्रित है 
कि सम्पन्न लोग सामान्यतया (सत्र ) संख्या में कम और धनहीन लोग सामान्यतया 
संख्या में अधिक होते हैं। और इसीलिए (स्वल्पतंत्र -- धनिकतंत्र और जनतंत्र +- 
अल्पवित्ततंत्र के भेद के ) जो कारण ( 55 शासकों की संख्या का थोड़ा होना अथवा अधिक 
होना ) मूलतः: बतलाये गये हैं वे उनके भेद के वास्तविक कारण नहीं हैं । जनतंत्र 
और अल्पतंत्र में एक दूसरे को भिन्न करनेवाली वस्तु तो निर्धनता और सम्पन्नता है । 
और यह एक अनिवार्य तथ्य है कि जहाँ कहीं मनृप्य अपने घन के द्वारा (--धन के बल 
पर ) शासक बनते हँ--चाहे उनकी संख्या अपेक्षाकृत कम हो, चाहे अधिक, वहाँ की 
शासन-व्यवस्था अल्पजनतंत्र होगी और जहाँ कहीं वित्तहीनों का शासन होगा वहाँ 
जनतंत्र-व्यवस्था होगी । पर संयोगवश होता यह है--जैसा हम कह चुके हैं--कि 
सम्पन्न होते हैं थोड़े और निर्धन होते हैं अधिक । धन तो थोड़े से ही लोगों के पास होता 
है, पर स्वाधीनता का उपभोग सब समानरूप से कर (सक) ते हैं । यही (दोनों-- 
अर्थात्‌ सम्पन्नता और स्वाधीनता') वह निमित्त हैं जिनके आधार पर दोनों वर्ग-- 
धनिकवर्ग और जनवर्ग शासनतंत्र को हस्तगत करने के लिये द्वन्द्र किया करते है । 


विप्पणियों 


१. पिछले खंड में प्रस्तुत को गई परिभाषाओं के संबंध में यह एक संभाव्य किन्तु 
काल्पनिक आपत्ति है। जिस समाज में सम्मान का केन्द्र-बिन्दु सम्पत्ति होती है उसमें 
अल्पजनतंत्र अथवा धनिकतंत्र की स्थापना होती है। प्रकृत्या घनोपलब्धि की आकांक्षा 
समता की भावना को सहन नहीं कर सकती अतएब धनिकों की संख्या अधिक हो नहों 
सकती । फिर भी अरिस्तू इस संभावना को मान्यता देकर अपनी परिभाषा का और 
भी अधिक परिष्कार करना चाहता है। 

२. अर्थात्‌ जनतंत्र और अल्पतंत्र के मौलिक अवच्छेदक के रूप में इसको स्वीकार 
नहीं किया जा सकता। 

३. अल्पजनतंत्र और जनतंत्र का वास्तविक भेदक है सम्पन्नता का प्राधान्य और 
रवाधीनता का प्राधान्य । जिस शासन-व्यवस्था में प्राधान्य सम्पन्नता का होगा बह 
अल्पजनतंत्र-व्यवस्था होगी क्योंकि सम्पन्नता के भाजन थोड़े ही व्यक्ति होते हैं। यद 
किसी समाज में सम्पन्नता अधिक व्यापक हो --धनिक लोगों को संख्या अन्य लोगों 
से अधिक हो तो यह एक अपवाद-स्वरूप परिस्थिति होगी । दूसरी ओर स्वाधीनता 
का उपभोग सभी समानता के आधार पर कर सकते हें; अतएवं जिस व्यवस्था में 
स्वाधीनता की प्राधान्य दिया जायेगा वह व्यवस्था जनतंत्रात्मक व्यवस्था होगी । 
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बि० इस खंड में अरिस्तू ने एक संभावना यह भी प्रस्तुत की है कि “निर्धन लोग 
धनवानों की अपेक्षा संख्या में कम हों, और तिस पर भी अधिक व्ाक्तिज्ञाली होने के 
कारण राष्ट्र की प्रभुता को व्यवस्था उन्हों के हाथ में हो ।” यह असंभव जैसी प्रतीत 
होनेवाली संभावना उच्चतर संघटन अथवा लोकोत्तर चरित्रबल के आधार पर ही 
संभव हो सकती है, अन्यथा नहीं । 


है 


है. 


नगर को सत्ता का चरम लक्ष्य और तदनसार न्याय का स्वरूप 


( उपर्युक्त विवेचन के उपरान्त ) हमको सबसे पहले यही निर्धारण कर लेना चाहिये 
कि धनिकतंत्र (अन्पतंत्र अथवा औलिगाकिया) और जनतंत्र (दिमौक्रातिया) के 
विशिष्ट सिद्धान्त (उनके पृष्ठपोपकों द्वारा) क्या बतलाये जाते है. तथा घनिकतंत्र- 
संबंधी न्याय तथा जनतंत्री न्याय की घरारणाएँ क्या है ” यों तो सभी किसी न किसी 
प्रकार की न्‍याय की धारणा को ग्रहण किये रहते है, पर वे इस दिलख्षा में कुछ ही 
दूर बढ़ पाते हैं एवं समग्र न्याय की धारणा का समचित प्रतिपादन नहीं कर पाते । 
उदाहरण के लिये (जनतंत्र-व्यवस्थाओं में ) न्याय का अथ (पदों के वितरण में) 
समानता समझा जाता है और वह होता भी ऐसा ही है ; तथापि यह समानता वाला 
अर्थ सबके लिये नहीं होता, केवल उनके लिये होता है जा समान हैं। (दृसरी ओर 
धनिकतंत्र-व्यवस्थाओं में पदवितरण में) असमानता'" को न्याय माना जाता है और 
वही न्याय होता भी है, पर सबके लिये नहीं केवल उनके ल्यि जो असमान हैं । 
पर दोनों ही पक्षों के पोषक इस बात को (विचार से ) निकाल देते हैं कि उनके सिद्धान्त 
किन व्यक्तियों के लिये लागू होते हैं और इसी कारण दोनों गलत निर्णय करते हैं । 
इस (सब ) का कारण यह है कि वे अपने ही विपय में निर्णय कर रहे होते है और सामान्य- 
तया अधिकांश मनृप्य अपने विपय में टीक निर्णायक नहीं होते । न्याय व्यक्ति सावेद्य 
होता है, और न्‍्यायोचित वितरण (अथवा विभाजन ) वह होता है जिसमें वितरित 
वस्तुओं का सापेक्ष्य मूल्य उनको ग्रहण करनेवाले व्यक्तियों (की योग्यता) के अनुरूप 
होता है, जैसा कि पहले ही आचारशास्त्र' (एथिक्स ) में प्रतिपादन किया जा चुका है । 
(पर धनिकतंत्र और प्रजातंत्र के समर्थक) वस्तुओं की समता के विषय में तो एकमत 
हैं पर व्यक्तियों की समता के विषय में विवाद करते हैं। इसका सबसे प्रधान कारण तो 
बही है जो अभी बतलाया गया है--अर्थात्‌ वे अपने विषय में निर्णय करते रहे हैं 
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और निर्णय भी गलत करते रहे हें; पर एक दूसरा कारण भी है जो यह है कि 
उभय पक्ष एक प्रकार की न्‍याय की धारणा को अंगीकार किये रहते हैं और एक 
सीमा तक ही अंगीकार किये रहते हैं, पर कल्पना ऐसी किया करते हैं कि मानों 
परिपूर्ण और निरपेक्ष न्याय को अधिकृत किये हुए हैं। एक ओर (घनिकवर्ग के ) 
लोग यदि किसी एक बात में असमान (बढ़कर) होते हें--जैसे मान लीजिये 
अपने धन में बढ़कर होते हँ--तो वे अपने को सभी बातों में बढ़कर मानने 
लगते है; दूसरी ओर दूसरे (जनतंत्र ) पक्ष के समर्थक यदि किसी एक बात में समान 
होते है --उदाहरणार्थ मान लीजिये कि वे स्वाधीन कुल में जन्म लेने की समानता 
रखते हें--तो वे अपने को सभी बातों में समान समझने लगते हैं । 


पर दोनों ही पक्ष सबसे प्रमुख तथ्य” को नहीं कहते (अर्थात्‌ यह नहीं बतलाते कि 
नगर-राष्ट्र की सत्ता किस लक्ष्य की सिद्धि के लिये है ।) यदि मनुष्यों का परस्पर मिलन 
ओर समाज-स्थापन केवल धन के निमित्त होता तो (राप्ट्‌ के पदों और सम्मानों में ) 
उनका भाग उनकी सम्पत्ति की मात्रा के अनुसार होता और तब घनिकपक्ष की यक्ति 
टी प्रबलतर प्रतीत होती; क्योंकि यह तो कोई न्याय नही है कि जिस व्यक्ति ने १०० 
मिना में केवल एक मिना दिया हो उसको मृल अथवा लाभ (ब्याज) में उस व्यक्ति 
के समान भाग मिले जिसने शोेप--९९--मिना दिये हैं। पर टाप्ट्र की सत्ता का 
प्रयोजन जीवन नहीं है प्रत्यत जीवन का अच्छापन है । (यदि राष्ट्र की सत्ता का प्रयोजन 
केवल जीवन ही होता तो ) दासों का ही नगर-राप्ट्र बन जाता अथवा पशुओं तक का 
नगर बस जाता ; पर संसार में ऐसा होना संभव नहीं है ; क्योंकि उनको सौमनस्य 
ओर सादिच्य स्वतंत्र जीवन में कोई भाग प्राप्त नहीं होता । इसी प्रकार नगर-राप्टर 
को सत्ता पारस्परिक (सैनिक) मैत्री के उद्देश्य के लिये भी नहीं है जिससे कि उभय 
पक्षों का अनीति अथवा अनिष्ट से त्राण हो सके : और न उसकी सत्ता पारस्परिक 
विनिमय एवं (आशिक ) सम्पर्क को बढ़ाने के ही लिये ही है । यदि ऐसा होता तो तीरन्‌ ' 
और कार्खीदोन के निवासी, और अन्य सब ऐसे छोग जिनकी परस्पर व्यापारिक संधियाँ 
हैं, एक ही नगर के निवासी समझे जाते । यह सच है कि ऐसे छोगों के मध्य में आयात 
( और निर्यात ) के विषय में समझौता होता है; परस्पर ( व्यापारिक मामलों 
में ) अनीति न बरतने की संधि होती हैं तथा पारस्परिक सुरक्षा-संबंधी सैनिक संधि के 
विपय सें लेखबद्ध शर्ते होती हैं । परन्तु दोनों पक्षों के ऐसे उभयनिष्ठ पदाधिकारी नहीं 
होते जो इन ठहरावों को कार्यान्वित करा सकें ; प्रत्युत पृथक पृथक्‌ राष्ट्रों के अपने पृथक 
पदाधिकारी होते हैं (जिनके अधिकार अपने टाप्ट्र में ही सीमित होते हैं ।) न तो 
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दोनों पक्षों में स किसी को अन्य राष्ट्र की जनता से समचित चारित्रिक गणों के होने 
की चिन्ता हाती है और न दानों राष्ट्र यही दृष्टि में रखना चाहते हे कि सन्धि की दतों 
की सीमा में आनेवाले लोग अनीति और बुराइ्यों से बिलकुल मकक्‍त हों ; प्रत्यत वे 
क्रेवल एक ही बात पर दृष्टि रखते है कि वे दोनों राष्ट्र एक दूसरे के प्रति ( व्यापार 
के क्षेत्र में ) अनीति न बरतें । इसके विपरीत बे छोग, जो सुपालित नियमों की सुव्यवस्था 
के विचार को सर्वोपरि मानते है, राप्ट्र के जीवन से भलाई और बराई पर दप्टि रखते 
! । इससे स्पाट ही यह निष्कर्प निकलता है कि उस राष्ट्र को, (जिसका राष्ट्र नाम 
सचमच सार्थक हों, केवल कहने भर के छिये न हो) भलाई के लिये चिस्ताशील होना 
चाहिये । अन्यथा, कोई भी नागरिक-समाज एक प्रकार की सन्धि से जुड़े हए जनसमह 
के समान हो जाता है, जिसमे अन्य सस्धि किये हुए नगरों से केवछ इतना ही अन्तर होता 
है कि सन्धिबद्ध नगर-राप्ट्रो के निवासी एक दूसरे से दूर स्थान पर निवास करते है 
(लथा एक ही नगर के लिवासी पास पास रहते हैं ।) एवं ऐसी स्थिति में कानन भी 
समझौता मात्र रह जाता ह्ै--अथवा लीकौफ़ोन ” नामक सौफ़िस्ट सनीपी के कथना- 
नसार एक दूसरे के प्रति मानवीय अधिकार का प्रतिभ (ज्ामिन) मात्र रह जाता 
है, तथा जीवन की ऐसी पद्धति नहीं रह जाता जो नागरिकों को चेक और न्यायनिप्ट 
बना सक्े--जैसा कि उसको वास्तव में होना चाहिये । 
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यह तथ्य कि यही बात टीक है (अर्थात्‌ नागरिक जनों में भलाई को प्रोत्साहन 
देनेवाला नगर ही वास्तविक नगर है) बिलकुल स्पप्ट है । यदि दो स्थलों को मिलाकर 
एक कर दिया जाय जिससे उदाहरणार्थ मंगारा और कौरिन्थ सरीखे नगर एक ही 
परकोरटे के भीतर बस जाएँ तो इससे वे एक नगर नहीं बन जायेंगे । यदि दो नगरों के 
निवासियों में आपस में विवाह संबंध भी हो जाये तो भी दोनों नगर एक नहीं हो सकते 
--यद्यपि यह अन्तविवाह सामाजिक जीवन की एक ऐसी प्रवृत्ति है जो राष्ट्रीय 
जीवन का लक्षण है । इसी प्रकार यदि मनृप्य एक दूसरे से कुछ दूरी पर रहते हों, पर 
इतनी दूरी पर नहीं कि जिससे परस्पर सम्पर्क तक न हो सके, और यदि उनमें इस प्रकार 
के सामान्य नियम हों कि वे परस्पर विनिमय में किसी के प्रति अन्याय नही करेंगे 
“>तो इतने से भी वह स्थल नगर (-राप्ट्र) नहीं हो जायेगा । उदाहरण के ल्थयि 
कल्पना कीजिये कि एक मनप्य बढ़ई है, दूसरा किसान है, तीसरा मोची है और अन्य 
लोग भी इसी प्रकार (पृथक्‌ पृथक्‌ काम करनेवाले है) और (सब मिलाकर ) उनकी 
संख्या दस हजार (१०,०००) है, परन्तु यदि इन सब लोगों के समाज और सहवास 
का आधार केवल पारस्परिक विनिमय और संधि जैसी बातों के अतिरिक्त 
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और कुछ न हो तो (भी) यह जनसमूह नगर की स्थिति को प्राप्त नहीं कर सकेगा । 
ऐसा होने का कारण क्या है ? इसका कारण निच्चय ही ऐसे समूहों में सामीप्य का अभाव 
नहीं हो सकता । क्योंकि यदि इस प्रकार का जनसम॒ह एक स्थान पर एकत्रित 
भी हो जाय, परन्तु फिर भी उनमें से प्रत्येक व्यक्ति अपने निजी घर को अपना नगर 
जैसा समझता रहे, तथा उनकी पारस्परिक सहायता केवल दुराचारियों ( -- अन्यायियों ) 
से एक दूसरे की रक्षा मात्र तक सीमित रहे ( अर्थात्‌ उनकी पारस्परिक सहायता 
केवल रक्षात्मक संध्रि जेसी हो )--यदि उनके समाज का लक्षण एक स्थान पर एकत्रित 
हो जाने पर भी वेसा ही बना रहे जेसा कि पृथक पृथक्‌ रहने के समय था-नती 
सम्यक्‌ विचारक की दृष्टि में उनकी यह नयी बस्ती वास्तविक अथ में नगर (-यप्ट्र) 
नहीं मानी जा सकेगी । अतः यह स्पप्ट है कि नगर (-टराष्ट्र) एक साविक स्थान पर 
निवास करने के लिये एकत्रित हुआ जनसमाज मात्र नही है, जिसकी स्थापना पारस्परिक 
अनाचार (अत्याचार ) की रोक-थाम और विनिमय की सुगमता के लिये हुई है । 
यह सच है कि इन उपर्युक्त परिस्थितियों का होना नगर की सत्ता के लिये अनिवार्य 
है, पर इन सबके होने पर भी (वास्तविक ) नगर की संघटना (+>रचना ) संभव नहीं 
है। वास्तविक नगर तो सत्‌जीवन में समभागी के रूप में स्थित गृहस्थियों और गणों 
(जनों ) का समाज है जिसका उद्देश्य परिपूर्ण और आत्मनिर्भर जीवन (-सत्ता) 
को प्राप्ति (करना ) है । इस चरम उद्देणब्य की सिद्धि तब तक नहीं हो सकती जब तक 
सब लोग एक ही स्थान पर न बसे और परस्पर विवाह संबंध न करें। इसी कारण 
तो नगरों के परिवारों के विवाह-बंधन, भाई-चारे, धामिक-सम्मेलन ( >>मेले) 
और आमोद-प्रमोदों ( -+ खेल-तमाशों ) की उत्पत्ति होती है, जो कि सामाजिक जीवन 
की संस्थाएँ हैँ । इन संस्थाओं का निर्माण मित्रता का व्यापार है (नगर का विशिष्ट 
उद्देश्य नहीं) । सामाजिक जीवन का अनुसन्धान करना ही तो मित्रता है। 
नगर का चरम लक्ष्य सत्‌ (नेक ) जीवन है ओर उपर्युक्त सामाजिक संस्थाए इसी उद्देष्य 
की सिद्धि के उपाय हैं । परिपूर्ण और आत्मनिर्भर (सत्ता) में निरत गणों (जनों) 
और ग्रामों के समृह ( >> समाज ) से नगर संघटित होता है ; और यह (परिपूर्ण और 
आत्मनिर्भर ) जीवन, जैसा हमने कहा है सुखी और सुभग (अथवा सौमनस्य और 
अच्छाई से युक्त) जीवन है। 

अताब नागरिक समाजों की स्थापना नेक कामों को करने के लिये हुई समझी 
जानी चाहिये न कि सामाजिक जीवन के लिये । इसलिए जो लोग इस प्रकार के 
(अच्छे काम करनेवाले) समाज की संघटना में सबसे अधिक योग देते हैं, उनका 
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नगर में ऐसे लोगों को अपेक्षा (अधिकार का) भाग अन्िक होता है जो स्वतंत्र जन्म 
और कुलीनता में उन्हीं के समान अथवा उनसे भी महान्‌ है, पर राजनीतिक 
( - नागरिक) गुणों में उनके समान नहीं हैं : अथवा जो धन में उनसे बढ़कर हैं 
और सदगणों में उनसे घटकर हैं । 


(ऊपर ) जो कुछ कहा गया है उससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि विधान संबंधी 
विवाद के सभी (दोनों) पक्ष ( > जनतंत्रीय और धनिकतंत्रीय पक्ष ) न्याय का एकांगी 
प्रतिपादन करते है, सर्वागीण परिषुर्ण न्याय का प्रतिपादन नहीं करते । 


विपणियाँ 


१. धनिकतंत्र और जनतंत्र जिन सिद्धान्तों ७ आध्यर पर अपने अस्तित्व का 
समर्थन करते हें उनका विवेचन आवश्यक है अतएवं उसको आरंभ कियाजा ता है । 

२. उपर्यक्त शासन-पद्धतियों के विशिष्ट आधारभूत सिद्धान्त उनकी उस न्याथ 
संबंधी धारणा पर आश्रित होते हैं जिसके आधार पर वह राष्ट्र के पदों का नागरिकों 
में वितरण करते हे अतएव इन व्यवस्थाओं की न्याय संबंधी धारणा का विवेचन भी 
आवश्यक है । 


३. “सभो” से तात्पर्य है दोनों धनिकतंत्र और जनतंत्र से । 

४, ५. समानता और असमानता को क्रमशः जनतंत्र ओर धनिकतंत्र में पद-वितरण 
का आधार माना जाता है । इसका आशय यह है कि जनतंत्रीय शासन-पद्धति 
व्यक्तियों की योग्यता की ओर दृष्टिपात न करते हुए सबकी समानता को स्वीकार 
करतो है और इसी के आधार पर शासन-संबंधी पदों का वितरण करती है। इसके 
विपरीत धनिकतंत्र-पद्धति जो धन में बड़े हें उनको धनहीनों की अपेक्षा अधिक महत्त्व- 
पूर्ण मानती है और इस प्रकार असमानता को पद-वितरण का आधार बनाती हे पर 
सनष्यों सें अन्य प्रकार की भी तो असमानताएँ हो सकती हें। यह नितान्त संभव है 
कि कोई निर्धन व्यक्ति शासन की योग्यता में धनवानों से कहीं बढ़कर हो । अरिस्तु्‌ 
की आलोचना का आशय यह है कि उभय पक्ष समानता ओर असमानता के आधारभूत 
सिद्धान्तों की जड़ तक नहीं जाते, वे इन शब्दों के बाह्य और सीमित अर्थ को ही दृष्टि 
में रखते हें । 

६. अरिस्तु की “एथिक्स” उसकी राजनीति की प्रक है। न्याय के विषय का 
विवेचन एथिक्स के ५वें अध्याय के तीसरे खण्ड में किया गया है । 
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७. अरिस्तु ने यहाँ जिस तथ्य की ओर संकेत किया है वह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है । 
नगर-राष्ट्र की सत्ता जिस उद्देश्य को सिद्धि के लिये है उसकी उद्देश्य की सिद्धि का 
प्रयत्न ही नागरिक जीवन का सर्वोच्च ध्येय हो सकता है । 


८. मल में सौमनस्य के लिये 'युदेभौनिया' शब्द का प्रयोग हुआ है । स्वयं अरिस्त्‌ 
ने आगे चलकर इस शब्द का आशय “भलाई की प्रेरक शक्ति और उसकी किया 
बतलाया है जिसका परिणाम सुख होता है। अंग्रेजी में कुछ व्यक्तियों ने इसका अनुवाद 
“हेपीनेस' शब्द से किया है पर उसकी अपेक्षा [0]।0[ए शब्द अधिक उपयुक्त बतलाया 


गया हेै। 

९. तीरेन के निवासी एक्रस्कन्‌ कहलाते थे और इटली के उत्तर-पश्चिम में निवास 
करते थे। इनका आदिम निवासस्थान क्या था, इस विषय में पर्याप्त मतभेद है पर 
ऐसा प्रतीत होता है कि इनकी सभ्यता पर यनानी सभ्यता का गहरा प्रभाव पड़ा था। 


१०. लीकोफ़ौन नाम के अनेक व्यक्ति ग्रीक इतिहास में हो चुके हें। इनमें से 
कुछेक कवि और लेखक भी थे। अरिस्तू की खंडित रचनाओं (79/777075) के 
साक्ष्य पर यह कहा जा सकता है कि लीकोफ्रौन ने उच्च कुल और हीन कुल के भेद 
को चुनौती दी थी । 

११. सेगारा और कौरिन्थ दोनों नगर अत्तिका के पश्चिम में स्थित संकीर्ण स्थल- 
डमरूमध्य में अत्यन्त पास पास बसे हुए हू । 


१२. अरिस्तू की दृष्टि में मित्रता का महत्त्व अत्यधिक है। इसी कारण उसने 
अपनी सदाचारश्ञास्त्र को पुस्तक में मित्रता का विवेचन पूरे दो अध्यायों में 
(८ और ९ में) किया है। परन्तु नागरिकता का उद्देश्य जो अच्छाई और अच्छे जीवन 
की सम्प्राति है वह मित्रता से भी ऊँचा लक्ष्य है और मित्रता भी उसके लिये साधन है । 


वि०--इसमें कोई सन्देह नहीं कि अरिस्तु ने इस खण्ड सें नागरिक जोवन के लक्ष्य 
के संबध में विविध मतों की बहुत अच्छी व्याख्या और आलोचना प्रस्तुत की है और 
सबसे अन्त में अपना मन्तव्य स्पष्ट किया है । पर इसके आगे यह प्रशइन तो शेष 
रह ही जाता है कि सुखी और अच्छा जीवन कया है ? इस विषय का विवेचन उसने 
आगे चलकर ७वीं पुस्तक के आरंभ में किया है। अन्यत्र उसने पराविद्या (मेता- 
फीजिक्स ) में भी सत्‌ (अच्छाई ) के स्वरूप का वर्णन किया है। जो कुछ ऊपर कहा गया 
है उससे स्पष्ट है कि अरिस्तू केदल सामाजिक जीवन को ही नागरिक जीवन का चरम 
उद्देश्य नहीं मानता क्योंकि वह कोरा राजनीतिक विचारक ही नहीं, गंभीर दार्शनिक 
भी है अतएव उसकी राजनोति उसके तत्त्वज्ञान के रंग में रंगी हुई है। 
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नगर में सर्वोपरि शक्ति कौन सी हो ? 

नगर में सवर्पारि शक्ति कौन सी हो ” जब इस प्रब्न पर विचार करते है तो एक 
नई कठिनाई उत्पन्न हा जाती है। जनसमह सं्वोर्पार शक्तिति है या धनिकवर्ग हो 
सज्जनवग हा या सबस श्लप्ट एक हो व्यक्ति हो, अथवा कोई स्वेच्छाचारी तानाशाह 
है।, (यह पाँच विकल्प संभव है ।) परन्तु इन सभी विकल्पों से कुछ न कुछ अप्रिय 
परिणाम सनिहित हैं : और भला अन्यथा हो भी वया सकता है ” उदाहरण के ब्ट्यि 
यदि हम प्रथम विकल्‍प को ले, ओर निर्धनसमृह को नगर(-राष्ट्र) में सर्वोपरिता 
प्राप्त हा और व बहसख्यक हाने के कारण धनवानों की संपत्ति आपस में बाटने न्टगे 
ता क्‍या यह अन्यायपू्ण बात नहीं ह्वागी “ (इस पर स्थात्‌ प्रजालक्वादाी यह उत्तर 
देगा) नहीं, भगवान्‌ को दृहाई, यह अन्याय नहीं है, क्योंकि सर्वो्परि सत्ता का न्यायपूर्ण 
आदेश एसा ही है । (पर हम इसके उत्तर में कह सकते है ) कि यदि यह अन्याय की 
पराकाप्ठा नहीं है ता, क्रपया कहिय, और क्या है ” और फिर जब कोर्ट बहसख्यक् 
वर्ग अल्पसंख्यक वर्ग का संर्वस्व अपहरण करके उस शन-सम्पत्ति को अपने मत््य में 
बॉटने में प्रवत्त हो जाता है तो स्पष्ट ही है कि वह बहमत ( - बहसंख्यक दत्ठ ) 
राष्ट्र का विनाश कर रहा है। पर भलाई कभी भलाई-यूकत वस्तु का विनाश नहीं करती 
और न न्याय ही राष्ट्र के छिये क्षयकारी ह़ाता है । इसलिए यह स्पण्ट है कि इस प्रकार 
का नियम (जैसा कि यह परस्वापहरण का नियम है) संभवतया स्यायानुमादित 
नहीं हो सकता। यदि ऐसा होता तो वे सब कार्य जो तानाशाह किया करता है अवध्यमब 
न्यायानकलछ हो जाते । क्योंकि अधिक बल के द्वारा वह भी उसी प्रकार स बलात्कार 
का प्रयोग करता है जिस प्रकार (प्रजातंत्रीय) जनसम्‌ह वनिकवर्ग के प्रति बलात्कार 
करता है । परन्त, तब क्या वनिकों के अत्पमत का शासन होना उचित है ” और यदि 
यह लोग भी इसी प्रकार जनसाधारण को लटने-खस।टने छगे तो कसा हंगा--क्या एसा 
होना न्‍्यायोचित ह।गा ? यदि ऐसा होना न्‍्याय्य होगा ती इसके प्रतिकूल दूसरा पक्ष 
(जनसाधा रण का रईसों को छटना) भी न्यायानमोदित ठहरेगा । पर यह बिलकुल 
स्पष्ट है कि यह सब के सब दमन-कार्य (चाहे बहमतवाली जनता के हों, चाहे घनिकों 
के हों और चाहे तानाशाहों के हों) बरे और न्याय-विरुद्ध हैं । 

तो क्या भलेमानस सज्जनों को शासन करना चाहिये और रटाप्ट्र में स्वशवितमन्‌ 
होना चाहिये ? ऐसी दश्शा में शेष नागरिक सब प्रकार के सम्मानों से अनिवायतय। 
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वंचित हो जायेगे क्योंकि शासन-पद का सम्मान उनको उपलब्ध नहीं होगा। शासना- 
धिकार-पदों को ही तो हम सम्मान (का पद ) कहते हैं; और जब मनुष्यों का एक ही वे 
सवदा स्थायी रूप से पदारूढ़ रहता है तो अन्य लोग अवश्यमेव सम्मान से वंचित रह 
जाते हैं । तब क्या अन्य विकल्पों से यह अधिक अच्छी बात होगी कि एक सर्वोत्तम व्यक्ति 
का शासन हो? नहीं, यह तो और भी अधिक अल्पजनतंत्र होगा (--धनिक-अल्पजनतंत्र 
अथवा सज्जन-अल्प-जनतंत्र की अपेक्षा भी अधिक अल्पजनतंत्र होगा )--कक्‍्योंकि 
सम्मान से वंचित मनृष्यों की संख्या इस तंत्र में सबसे अधिक होंगी । पर स्थात्‌ इस 
पर यह कहा जाय कि यह बरी बात है किसी मनतृप्य को तो (जों आत्मा को परिवेष्टित 
करनेवाले सब प्रकार के मानवीय विकारों का भाजन है) सर्वशक्तिमान्‌ बना दिया 
जाय और नियम (कानन ) को न बनाया जाय । परन्तु यदि नियम भी स्वयं अल्पजन- 
तंत्र अथवा प्रजातंत्र की ओर झकता हुआ हो तो क्‍या हो ? ऐसी स्थिति में 
नियम के सर्वशक्तिमान्‌ होने से भी) हमारी समस्याओं में क्या अन्तर पड़ेगा ? 

स्पप्ट है कि कोई भेद नहीं पड़ेगा । पूर्वोक्त परिणाम तब भी उसी प्रकार घटित होंगे । 


ट्प्पिशियों 


इस खंड में अरिस्तु सर्वोपरि शक्ति के पात्र के संबंध में विचार कर रहा है। आरंभ 
में उसने पाँच विकल्प सुझाये हं पर अन्त में एक छठा विकल्‍प कानन के रूप में और 
प्रस्तुत कर दिया है। सर्वशक्ति-सम्पन्न के लिये मल में 'कुट्टरियॉन'” शाब्द का प्रयोग 
किया गया है और अंग्रेजी में इसका अनुवाद सॉवरेन” (७००८८ ४९॥ ) शब्द 
से किया गया है। 


५९ 
प्रजातंत्र और नियमतंत्र 


अन्य विकल्पों की विवेचना को तो किसी भावी अवसर के लिये छोड सकते हैं; 
किन्तु प्रथम विकल्प कि अल्पसंख्यक उत्तम पुरुषों की अपेक्षा बहुसंख्यक जनता राष्ट्र में 
सर्वेशक्तिमान्‌ होनी चाहिये ऐसा सिद्धान्त है जो कि संतोषप्रद समाधान के (विश्लेषण 
के ) योग्य प्रतीत होता है, और यद्यपि इसमें कुछ कठिनाई भी है, तथापि स्यथात्‌ 
इसमें कुछ सत्य (सार) भी है। बहुसंख्यक जनता के पक्ष में निम्नलिखित बात कही 
जा सकती है। उनमें से प्रत्येक स्वयं व्यक्तिश: बहुत अच्छा मनुष्य नहीं होता; तथापि 
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जब वे सब समन्वित (समवेत) हो जाते है, तब व्यक्तिण्यः नहीं प्रत्यत समप्टित: वे 
अल्पसंख्यक उत्तम मनुप्यों से गुण मे बढ़कर हो जाते है; जिस प्रकार कि बहुत से मन॒ष्यों 
के चन्दे से दिया हुआ भोज उस भोज से बढ़कर हो सकता है जो कि एक व्यक्ति की गाँट 
से दिया जाता है। (इसी प्रकार जब विचार-विमर्श में) बहुत से मनप्य होते है तो 
उनमें से प्रत्येक का अपना सदुगुण और सुबद्धि का अंश होता है, और जब वे एक 
साथ एकत्र सम्मिलित हो जाते है तो वे एक प्रकार से एक मनप्य जेसे हो जाते हैं, जिसके 
बहुत से पर, बहुत से हाथ और बहुत सी न्लानेन्द्रियां होती हैं; इसी प्रकार जिसका 
आचार-विचार भी बहुविध हो सकता है । यही कारण है कि बहुसख्यक जनता (अल्प- 
संख्यक लोगों को अपेक्षा ) सगीत ओर कबिकर्म (काव्य) की भी अधिक अच्छी 
समीक्षक होती है; क्योंकि उनमें से कुछ एक भाग को समझने है, कुछ दूसरे को, एवं 
सब मिलकर समग्र रचना को (ठोक ) समझ लेते है । पर इसी बात में उत्तम (अच्छे ) 
मनष्य साधारण जनता में के किसी व्यक्ति से भिन्न होते हैं--जिस प्रकार कि सुन्दर 
असुन्दर से और कलछाकृतियां सामान्य वास्तविकता से भिन्न कही जाती है --कि जो 
तत्त्व अन्यत्र बिखरे हुए पाये जाते हैं वे इनमें एकता ( एक सूत्र ) में आबद्ध उपलब्ध 
होते है; यद्यपि इन तत्त्वों को पृथक पृथक देखने पर ऐसा हो सकता है कि किसी एक 
मनृप्य की आँख और किसी अन्य व्यक्ति का कोई अन्य आज्भ कलाक़ृति ( चित्र ) से 
बढ़कर प्रतीत हो । 


किन्तु यह बात स्पष्ट नहीं है कि यह गुण-सग्रह (तम्व-संग्रह ) का सिद्धान्त, जिसको 
हमने बहुसंख्यक जनसाधारण और अल्पसंख्यक उत्तम पुरुषों के भेद का आधार माना 
है, सभी बहुसंख्यक जनता और बृहत्‌ जनराशियों के विषय में संभव होगा या नहीं । 
स्थात्‌ है कि देवात्‌, यह स्पप्ट है, कुछ ऐसे जनसमूह होंगे जिनके विपय म॑ यह वात 
लागू नहीं होगी। वरयोंकि यदि उन पर यह सिद्धान्त लागू किया गया तो उन्हीं के 
सदुश इस सिद्धान्त को तियंग्वर्ग ( पशुसमृह ) पर भी छागू करना होगा: क्योंकि यह 
प्रश्न पूछा जा सकता है कि “मनृप्यों और पश्ुओं में किस बात में भेद है? परन्तु 
यह सब कुछ होते हुए भी, कुछ (मानव -) समृहों के विषय में हमारे कथन की 
सत्यता के लिये कोई चीज बाधक नहीं हो सकती । 


जो विचार हमने प्रस्तुत किये है यदि वे समुचित हों तो ऐसा लगता है कि पूर्वाक्ति 
कठिनाई का (कि कौन सा मन्‌ृष्यवर्ग सर्वोच्च शक्ति-संपन्न होना चाहिये ”) और 
दूसरी कठिनाई का जो कि प्रथम का ही परिणाम है और उसी के समान भी है (अर्थात्‌ 
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कौन से विषय हैं जिन पर स्वतंत्र-जनों सथवा सर्वेसाधारण नागरिक-समूह--जो 
न तो धनवान ही हैं और न जिनमें सदगणों की ही योग्यता है--का सर्वोच्च अधिकार 
हाना चाहिये “ ) दोनों का ही समाधान संभव है। तथापि (यह कहा जा सकता है) 
कि इस प्रकार के लोगों का राष्ट्र के उच्च अधिकारों में साझी होना सुरक्षित नहीं है । 
क्योंकि अन्याय के कारण वे बरे काम, तथा अज्ञान के कारण गलतियाँ कर सकते 
हैं। (इसके विपरीत ) उनको शासनाधिकार में कुछ भी भाग न देना भी भयावह है; 
क्योंकि वह राष्ट्र जिसमें कि बहसंख्यक और निर्8भन लोग शासनाधिकार-शन्य होने 
छंगते है, अनिवार्यतया शजत्रओं से परिपूर्ण ह। जाता है। बस इन लोगों को देने के 
लिये केवल एक विकल्‍प रह जाता हे कि वे (राप्ट्र के छिये ) चिस्तन-कार्य में और न्याय 
के काय में भाग ले। और इसीलिये सौलोन एवं कतिपय अन्य स्मृतिकारों ने उनको 
णासकों के निर्वाचन और अन्त में उनके काये के निरीक्षण का अधिकार दिया है, 
पर व्यक्तिगत रूप में गासनारूढ़ होने का अधिकार नहीं दिया । जब वे सब एक साथ 
एकत्रित होते है तो काफ़ी अच्छी सूझ-बहझ प्रदर्शित करते है एवं अपने से अधिक अच्छे 
वर्ग के लोगों के साथ मिलकर वे राष्ट्र के लिये सहायक (उपयोगी ) सिद्ध होते हैं; 
(जिस प्रकार कि अशुद्ध (अमेध्य) भोजन गद्ध भोजन के साथ मिलकर समग्र भोजन- 
राशि को, अल्प मात्रावाली शुद्ध राशि की अपेक्षा अधिक स्वास्थ्यप्रद बना देता है) : 
पर उनमे प्रत्येक व्यक्ति, पृथक पृथक, निर्णय करने के कार्य में पूरा नहीं उतरता । 


पर राष्ट्ररविधान की इस व्यवस्था में (जिसके अनुसार जनधारण को निर्वाचन 
ओर निर्णय करने का अधिकार प्राप्त होता है) कुछ कटिनाइयां हैं। प्रथम तो यह 
कठिनाई है कि यह कहा जा सकता है कि यह निर्णय करने का काम कि कब किसी 
रोगी को झोक डॉक्टरी सहायता मिली है, उन लोगों का होना चाहिये जी कि 
रोगियों के रोगों को निवारण करने का और उनकी देखभाल का व्यवसाय करते हैं-- 
अर्थात्‌ डॉक्टरों अथवा वंँद्यों का काम होना चाहिये। इसी प्रकार अन्य सब व्यवसायों 
ओर छिल्पों के विषय में भी होता चाहिये। तो, जिस प्रकार डॉक्टर के आचरण 
का परीक्षण (पड़ताल ) डॉक्टरों के द्वारा होना चाहिये, इसी प्रकार जो अन्य व्यवसाय 
बरनेवाल लोग हैँ उनके आचरण का परीक्षण भी उन्हीं के व्यवसायवालों के द्वारा 
किया जाना चाहिये । पर डॉवटर उसको भी कहते हैं जो मामली प्रेक्टिस करता है, उसको 
भी कहते है जो उच्च कोटि का वैद्यकला-विगारद है और तीसरे उसको भी कहते हैं 
जा इस विद्या का सामान्य सा अध्ययन किये होता है। इस तीसरी प्रकार के मनष्य 
लगभग सभी शिल्पों (और कलाओं ) के विषय में पाये जाते हैं; एवं हम इनक 
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निर्णय करने की शक्ति से उतना ही समन्वित मानते हैं, जितना कि विशेषज्ञों को। 
तो, क्‍या यही पद्धति निर्वाचन के विषय में भी लाग नहीं होनी चाहिये ? क्‍यों ठीक 
टीक निर्वाचन करना तो विशेषज्ञों का काम है ; यथा भमितिशास्त्र-( ज्यॉमेट्री ) 
वेत्ता को चुनना भूमितिशास्त्रज्ञाताओं का और निर्यामक को चुनना निर्यामकों का 
काम है। और यदि कुछ काम और शिल्प ऐसे भी हों जिनमें साधारण अविशेषज्ञों 
को भी निर्वाचन करने की योग्यता का भाग प्राप्त हो तो भी वे विद्येषज्ञों से अधिक अच्छा 
चुनाव तो निश्चय ही नहीं कर सकते । परिणामतः, इस तक के अनुसार तो जन- 
साधारण को न तो शासकों के निर्वाचन में अधिपति बनाना चाहिये और न उन 
(शासकों ) के कार्य के परीक्षण में । पर स्यात्‌ ऐसा हो सकता है कि यह सब तक 
समुचित नहीं हैं। क्योंकि हमारे पुराने (पूर्वोक्त) तर्क के अनुसार, यदि जनसाधारण 
अत्यन्त ही पतित न हों तो चाहे उनमें प्रत्येक व्यक्ति पृथकरूपेण विशेषज्ञों की अपेक्षा 
भले ही हीन निर्णता हो, परन्तु सब के सब एकत्रित होकर या तो (उन विशेषज्ञों से ) 
बढ़कर होते हैं या घटकर नहीं होते। और फिर अनेकों शिल्प ऐसे भी हैं जिनके 
विषय में स्वयं शिल्पी ही एकमात्र अथवा सवंश्रष्ठ परीक्षक नहीं होता । यह कलाए 
वह हैं जिनकी कृतियों को उन शिल्पों का ज्ञान न रखनेवाले व्यक्ति भी समझ और परख 
सकते हैँ। उदाहरणार्थ घर को ही ले लीजिये, इसके ( भले-बुरे का ) ज्ञान केवल 
बनानेवाले स्थपति को ही नहीं होता, प्रत्युत उस घर का उपयोग करनेवाला-- 
अर्थात्‌ (दूसरे शब्दों में) उस घर का स्वामी उस घर को बनानेवाले से भी अच्छी 
जाँच और परख सकेगा । और इसी प्रकार नौका के कर्ण को उसको बनानेवाले बढ़ई 
की अपेक्षा कर्णघधार अधिक भले प्रकार समझ सकता है तथा भोज को आमंत्रित अतिथि 
अधिक अच्छा जान सकता है न कि रसोइया । 


(जनसाधारण के अधिकार से संबंध रखनेवाली) इस प्रथमकठिनाई का तो 
इन विचारों से पर्याप्त समाधान हुआ प्रतीत होता है; पर अब इस प्रथम कठिनाई 
से संबद्ध दूसरी कठिनाई का विचार करना है। यह बात (देखने में) तो अनोखी सी 
प्रतीत होती है कि साधारण निम्न कोटि के लोगों को ऐसे विषयों में आधिपत्य प्राप्त 
हो जो कि उन विषयों से अधिक महत्त्वपूर्ण हें, जिन पर उच्च कोटि के लोगों को 
अधिकार प्राप्त है। शासकों का निर्वाचन और (शासनावधि की समाप्ति पर ) उनके 
कार्यों की पड़ताल करना सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण काये हैं। तथापि, जैसा कि कहा 
जा चुका है, ( अनेकों राष्ट्रों के ) विधान ऐसे हैं जिनमें यह विषय जनसाधारण के 
अधिकार के अन्तर्गत है और जनपरिषद्‌ (ऐक्लीसिया, कलीसा) ऐसे सब विषयों में 
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आधिपत्य रखती है। और फिर जनपरिषद्‌ में भाग लेने, विचार करने और निर्णय 
करने के लिये किसी व्यक्ति के लिये थोड़ी सी सम्पत्ति का स्वामी होना और किसी 
भी अवस्थावाला होना पर्याप्त होता है, जब कि राष्ट्र के उच्च पदाधिकारियों--जैसे 
कि कोषाध्यक्ष और सेनाध्यक्ष इत्यादि--के पद के लिये अधिक (सम्पत्ति) इत्यादि 
की अपेक्षा की जाती है। इस कठिनाई का समाधान भी उसी प्रकार किया जा सकता 
है जिस प्रकार कि प्रथम कठिनाई का किया गया है; और स्यात्‌ इस विपय में इन 
(जनतंत्रात्मक ) विधानों की आजकल की पद्धति ठीक ही प्रतीत होती है। क्योंकि 
न्यायालय, समिति अथवा परिषद्‌ के सदस्य व्यक्तिश: अधिकारी नहीं होते--व्यक्ति- 
गत रूप में उनको कोई शक्ति प्राप्त नहीं होती--प्रत्युत न्यायालय, समिति और परिपद्‌ 
को समष्टिरूपेण शक्तित प्राप्त होती है और इन संस्थाओं का प्रत्येक सदस्य व्यप्टिरूपेण 
इनका एक अंश मात्र होता है। इस कारण यह उचित ही है कि जनसाधारण को, 
जिनसे परिषद्‌,समिति और न्यायालय का निर्माण होता है ऐसे विषयों में प्रमुख अधिकार 
प्राप्त हो जो उनसे अधिक महत्त्वशाली हैं जिन पर अपेक्षाकृत अच्छे (उच्च) जनों को 
अधिकार प्राप्त है। और जनसाधारण की सम्मिलित सम्पत्ति भी उन छोगों की 
अपेक्षा अधिक होती है जो व्यक्तिश: अथवा अल्पसंख्या में उच्च शासन-पदों पर आरूढ़ 
रहते हैं । इस विषय के विवेचन में इतना ही बस है। 
पर प्रथम कठिनाई (अर्थात्‌ विशेष प्रकार की कुशलता को प्रमुख अधिकार 
प्राप्त होना चाहिये अथवा सामान्य सूझ-बझ को ) के विवेचन से अन्य सब बातों को 
अपेक्षा यह बात अधिक स्पष्ट हो गई कि यदि ठीक प्रकार निर्धारित किये गये हों तो 
(राष्ट्र में) नियम' ( -कानून) सर्वोच्च सत्ता होने चाहिये; और शासक लोग--- 
व्यक्तिश: अथवा सामूृहिकरूपेण--केवल उन्हीं विषयों में सवंशक्तिशाली होने चाहिये, 
जिनमें कि सब अवस्थाओं के लिये व्यापक नियम बनाने का कार्य सरल न होने के कारण, 
कानन ठीक ठीक स्पष्टतया कुछ कहने में समर्थ नहीं है। पर ठीक प्रकार से निर्धारित 
नियम कैसे होने चाहिये यह बात अभी तक स्पप्ट नहीं हो पाई है; (एवं पिछले 
अध्याय के अच्त में निदिष्ट ) पुरानी कठिनाई अब भी यथापूर्व बनी हुई है (कि स्वयं 
कानून भी किसी न किसी वर्ग का पक्षपाती हो सकता है) | परन्तु नियमों का बुरा 
अथवा भला होना, नीतिपरक अथवा अनीतिपरक होना अनिवार्यरूपेण राष्ट्र-विधान के 
अनुसार होता है। केवल इतनी बात स्पष्ट है कि नियम विधान के अनुसार ही निर्धारित 
(- निर्मित) होने चाहिये ! और यदि यह बात ऐसी ही है तो यह भी स्पष्ट 
है कि सही (समुचित) विधान के अनुसार बने नियम अवश्यमेव नीतिपरायण 
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( "5 न्‍्यायानुकूल ) होंगे तथा विपरयस्त विधान के अनुसार बने नियम न्यायानुकूछ 
नहीं होंगे । 


ट्प्पणियों 


१. अथेन्स में साधारण जनता को भवन-निर्माण के संबंध में योजनाओं पर, तथा 
नाटकों के संबंध में उत्तमता का, निर्गय का अधिकार था। पर आगे चलकर भवन- 
निर्माण की योजनाओं पर निर्णय देने का अधिकार जनता से लेकर न्यायालय को 
दे दिया गया। 

२. जिस प्रकार सुन्दर व्यक्ति, सदगुणी व्यक्ति, अथवा कलाकृति में अनेकों 
अच्छाइयाँ मिलकर सुन्दर एकता को प्राप्त हो जातो हैं इसी प्रकार जनसमह में 
भो विविध मनुष्यों मे बिखरो हुई भलाइयाँ सिलकर एक अच्छे परिणाम में पर्यक्रसित 
होती हैं । 

३. दो प्रइन हे--(१) राष्ट्र में कौन-सा मनुष्यवर्ग सर्वोच्च शक्तिसंपन्न होना 
चाहिये ? (२) वह कौन से विषय हे जिन पर जनसाधारण का सर्वोच्च अधिकार 
हीना चाहिये ? अरिस्तु ने पहले प्रइन का उत्तर इस खंड के आरंभ में दे दिया है कि 
नगर के बहुसंख्यक स्वतंत्र व्यक्ति ही सर्वोच्च शक्तिसंपन्न होने चाहिये । इसके आगे 
वह दूसरे प्रइन का उत्तर देता हे । 


४. आरंभ में तो अरिस्तू ने विशेषज्ञों का पक्ष लिया है पर आगे चलकर उसने 
जनसाधारण की संयुक्त ब॒द्धिमत्ता को विशेषज्ञों के समान मान लिया है। 


५. समिति, परिषद्‌ और न्यायालय के लिये मूल में क्रश: बले,' एकक्‍्लेसिया एवं 
दिकास्तेरियॉन शब्द आये हैं। अरिस्तू के मत में मनुष्य जब एकत्रित होकर विवेचन 
करते हूँ तो उनमें अच्छा निर्णय करने की योग्यता बढ़ जाती है। बले और एक्लेसिया 
के विषय सें आगे चलकर विस्तारपुर्बवक लिखा जायगा। 


६. अ्थेंस में नियमों का निर्माण पुराने स्मृतिकारों हारा किया गया था। जन- 
साधारण की परिषदों और समितियों का नियम-निर्माण का अधिकार प्रायः नहीं के 
बराबर था। यदि कोई नया कानन बनाने का प्रयत्न करता अथवा पुराने नियमों के 
अतिक्रमण का उद्योग करता था तो यह अनधिकार-चेष्टा समझी जाती थी । यदि कोई 
पदाधिकारी नियमों का उल्लंघन करता था तो प्रत्येक स्वतंत्र व्यक्ति को उस पर 
आरोप रूगाने का अधिकार प्राप्त था। अर्थेंस के नागरिक इस अधिकार का खुला 


उपयोग किया करते थे । 
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न्याय. और आनुपातिक समानता 


सब विद्याओं और शिल्पों में तलोदेश्यय (अन्तिम उद्देश्य) मलाई ही होता 
है। सब (विद्याओं और शिल्पों में) प्रमुख (विद्या एवं शिल्प) में--जो राजनीति 
की विद्या और कला है--दृष्टिगत लक्ष्य (उद्देश्य) वह भलाई है जो सब से महान्‌ 
और सब से उत्तम है। राजनीति के क्षेत्र में भलाई है न्याय; और यह न्याय है सवबवे- 
साधारण का सामान्य हित (अर्थात्‌ संभरण ); सब की सम्मति में न्याय को किसी प्रकार 
की समानता माना जाता है। और एक सीमा तक यह सार्वजनिक सम्मति' उन 
दार्शनिक विवेचनाओं के साथ एकमत है जिनका हमारे द्वारा आचारशास्त्र में प्रति- 
पादन किया गया है। क्‍योंकि न्याय में दो पक्ष होते हैं, एक वस्तु पक्ष दूसरा व्यक्ति 
पक्ष जिससे वस्तु का संबंध होता है और न्याय के अनुसार समान व्यक्तियों को समान 
वस्तुएं निदिष्ट की जानी चाहिये । पर किसकी समानता है और किसकी असमानता ? 
--यह एक ऐसा प्रश्न है जो दृष्टि से ओझल नहीं होना चाहिये । इस प्रश्न में कठिनाई 
है और इसके समाधान के लिये राजनीति-संबंधी तातक्त्विक विवेचन की आवश्यकता 
है। सम्भवतया ऐसा कहा जा सकता है कि राष्ट्र के शासन-पद (और सम्मान), 
किसी भी प्रकार की उत्तमता के आधार पर, असमानतया वितरित होने चाहिये 
(अर्थात्‌ उत्तमता-सम्पन्न व्यक्तियों को उच्च पद प्रदान किये जाने चाहिये ) फिर चाहे 
अन्य बातों में उन व्यक्तियों और देष जनता में कोई अन्तर शेष न रहा हो, केवल 
समानता ही उपलब्ध होती हो; क्योंकि जो व्यक्ति एक दूसरे से किसी बात में भिन्न 
होते हें, तो उनकी योग्यता के अनुसार उनके अधिकार भी एक दूसरे से भिन्न होते 
हैं। परन्तु यदि यह युक्ति ठीक हो, तो अच्छा रंग (वर्ण), अधिक ऊँचाई या अन्य 
कोई ऐसी ही अच्छाई उस अच्छाईवाले व्यक्ति के लिये राजनीतिक अधिकारों का 
अपेक्षाकृत अधिक अंश दिलाने का कारण मानी जायगी। परन्तु क्या यह युक्‍क्ति स्पष्ट 
ही असत्य नहीं है ? अन्य शिल्पों और विद्याओं के अध्ययन से भी यह बात स्पष्ट 
हो जायगी। यदि बहुत से वंशी बजानेवाले अपनी कला में एक समान निपुण 
हों तो उनको उच्च कुल में जन्म होने के कारण अच्छी (अथवा अधिक ) बाँसुरियाँ 
नहीं दी जानी चाहिये; क्योंकि उच्च कुल में जन्म होने के कारण तो कोई बाँसुरी को 
अधिक अच्छे प्रकार से बजाने नहीं लगेगा। तथा अधिक अच्छा वाद्य तो अपेक्षाकंत 
अच्छे कलाविद्‌ के लिये ही सुरक्षित रहना चाहिये। यदि हमारा कथन अब भी स्पष्ट 
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न हुआ हो तो (थोड़ा) और आगे चलकर यह स्पष्ट हो जायगा। यदि कोई व्यक्ति 
ऐसा हो जो बाँसुरी बजाने की कला में दूसरों से अधिक अच्छा हो पर कुल 
और सुन्दरता में दूसरों से बहुत हीन हो तो चाहे इन दोनों गुणों (अर्थात्‌ उच्च कुल्ठ 
और सुन्दरता ) में से प्रत्येक वंशीवादन-कला से अधिक अच्छी वस्तु हो, तथा इन 
गुणों से युक्त व्यक्ति तुलना करने पर इन गुणों में वंशीवादक से उससे अधिक बढ़कर 
हों जितना कि वह उनसे वंशीवादन-कला में बढ़कर हैं तो भी सबसे अच्छी बाँसुरियां 
तो उस (अच्छी बाँसुरी बजानेवाले) को ही दी जानी चाहिये । और यदि धन की 
एवं कुल की श्रेष्ठता को किसी कार्य की उत्तमता के संबंध में स्वीकार किया जाय तो 

न दोनों को उस कार्य के प्रतिपादन में कुछ योगदान देना चाहिये; (पर हम देखते 
हैं) कि यह गुण कार्य-सम्पादन में, उदाहरणार्थ वंशी-वादन में) सशायक नहीं होते । 


फिर, यदि इस सिद्धान्त को (कि शासन-पद किसी भी उत्तमता के आधार पर दिये 
जायें) मान लें तो प्रत्येक भलाई को अन्य किसी भी भलाई के समान होना आवश्यक 
होगा । यदि ऊंचाई की किसी मात्रा को किसी अन्य गुण की किसी मात्रा से बढ़कर माना 
जाय तो परिणाम यह होगा कि सामान्यतया ऊंचाई मात्र को धन और कुलीनता के 
साथ तुलना करने के लिये विवश होना पड़ेगा। इस प्रकार, यदि किसी नियत 
प्रसंग में यह माना जाय कि ख जितना भलाई में बढ़कर है ऊँचाई में उससे भी 
बढ़कर है और सामान्यतया यह माना जाय कि भलाई के उत्तम होने की अपेक्षा ऊंचाई 
अधिक बढ़कर होती है, (तब) तो सभी धान ढाई पेंसेरी (सब गुणों के समान होने ) 
का प्रसंग आ बनता है। (इस प्रकार हम केवल गणितशास्त्र में फैंस गये ) क्योंकि यदि 
किसी गुण की अमुक मात्रा किसी अन्य गुण की अम॒क मात्रा से बढ़कर हो तो तब प्रथम 
गण की कोई अन्य मात्रा स्पष्ट ही दूसरे गुण की उपर्युक्त मात्रा के बराबर (अर्थात्‌ 
समानरूपेण अच्छी ) भी होगी। पर ऐसा होना सम्भव नहीं है (क्योंकि जिन वस्तुओं 
में गुण-वैपम्य पाया जाता है उनकी मात्राओं की तुलना नहीं हो सकती और वे समान 
नहीं मानी जा सकतीं ।) अतणएव यह स्पप्ट है (कि अन्य कलाओं और विद्याओं के 
समान ) राजनीतिक विषयों में भी शासनाधिकार को पाने का दावा किसी भी 
प्रकार की उत्तमता के आधार पर करना कोई अच्छी युकति नहीं है । यदि कुछ व्यक्ति 
मन्द गतिवाले हों और कुछ शीघ्रगामी तो इस (वैपम्य) के कारण ऐसा नहीं होना 
चाहिये कि किसी को अधिक (राजनीतिक अधिकार) मिलें और किसी को कम। 
परन्तु व्यायाम संबंधी इन्दहों में इस प्रकार की उत्तमता को सम्मान प्राप्त होता है । 
राजनीतिक अधिकारों (5- शासन-पद के अधिकारों ) के दावे अनिवार्यत्तया उन तत्त्वों' की 
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उपकारकता पर आश्रित होने चाहिये जो राष्ट्र की सत्ता के घटक हैं । अतएव उच्च 
कुल में उत्पन्न, और स्वतंत्र एवं सम्पन्न लोगों के द्वारा सम्मान और शासन-पद पाने 
की प्रतिस्पर्दा किया जाना सुयुक्तिपरक है। जो लोग पदारूढ़ हैं उनको स्वाधीन और 
कर प्रदान करनेवाला होना ही चाहिये। जिस प्रकार कोई नगर (राष्ट्र) केवल 
दासों से घटित नहीं हो सकता उसी प्रकार (उससे भी कम) वह निर्धन जन मात्र से 
भी घटित नहीं हो सकता। पर यदि धन और स्वतंत्रता राष्ट्र के लिये आवश्यक अंग 
हो तो न्‍न्यायपरता और वीरता के गुण भी उतने ही आवश्यक अंग होने (>>माने जाने ) 
चाहिये । इन तत्त्वों के बिना तो नगर में मनुष्यों की संस्थिति भी संभव नहीं है। 
केवल अन्तर इतना ही है कि प्रथम दो गुणों (स्वतंत्रता और संपन्नता ) के बिना तो 
नगर का होना ही संभव नहीं है और दूसरे दो गुणों (न्यायपरायणता और वीरता ) 
के बिना उसकी सुदशापूर्ण स्थिति संभव नहीं है । 


टिप्पणियाँ 


१. तलोद्वेश्य अथवा अन्तिम उद्देश्य के लिये मूल में “तेलॉस” शब्द का प्रयोग 
किया गया है। यह शब्द अरिस्तू के दर्शन-शास्त्र में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
है। अरिस्तू के मत में प्रत्येक वस्तु अपने अन्तिम उद्देश्य की उपलब्धि से ही अपने स्वरूप 
को पूर्णतया प्रकाशित करती है। 


२. न्याय व्यक्तियों के साथ पक्षपात नहीं करता, सबके प्रति समानता का व्यव- 
हार करता है ऐसा विश्वास सबका ही है। 


३. सर्वसाधारण के विचार को अरिस्त्‌ और उसका गुरु प्लातोन दोक्षा कहते हें । 
दार्शनिक का विचार उसका विश्लेषण और विवेचन कर उसको स्वीकार अथवा 
अस्वीकार करता है । जो सबकी सम्मति हो अरिस्तृ उसकी सत्यता को स्वीकार 
करता है। 


४. शिल्पों और विद्याओं को चर्चा प्लातोन और अरिस्तू ने पग पग पर की है। 
शिल्प के लिये मूल में तिख्ने” और विद्या के लिये एपिस्तिमे' शब्द आये हेँं। प्रथम 
शब्द संस्कृत तक्षण का सजातीय है। 


५. राष्ट्र की सत्ता के घटक आगे चरूकर चार बतलाये गये हें; वे हें--(१) 
जन्म से स्वतंत्र होना, (२) धन, (३) संस्कारवत्ता और (४) कुलीनता। 
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१३ 
न्याय और श्रेष्ठ व्यक्ति 


यदि हम (नगर-) राष्ट्र की सत्ता की दृष्टि से विचार करें तो उपर्यक्‍्त 
सभी तत्त्वों, अथवा उनमें से कई एक का (पद और सम्मान प्राप्त करने का) दावा 
उचित ठहरेगा, परन्तु यदि हम भले जीवन की दृष्टि से विचार करे तो, जैसा कि में 
पहले ही कह चका हूँ, शिक्षा (संस्कार) और सदगण का दावा अबिक न्यायानुकुछ 
माना जाना चाहिये। पर क्योंकि न तो (प्रजातंत्रवादियों का) यह मत कि जो व्यक्ति 
केवल एक बात में समानता रखने हैं उनको सब वस्तुओं (पदार्थों) का समान भाग 
मिलना चाहिये, टीक है और न (स्वल्पतंत्रवादियों का) यही कथन ठीक है कि जो 
लोग केवल एक बात में दूसरों स ऊंच हैं उनको सब पदार्थों का अधिक भाग मिलना 
चाहिये, अतएव शासन-विधानों के वे सब प्रकार जो कि उपय॑क्त दोनों सिद्धान्तो में 
से किसी एक पर भी आश्रित है अवश्यमव विक्ृत ही समझे जाने चाहिये। और जैसा 
कि मे॑ पहले ही कह चका हूं कि एक अर्थ में तो सभी मन॒प्यों का दावा' टीक है परन्तु 
एकान्तरूपेण किसी का भी दावा ठीक नहीं होता। संपन्न लोगों का कथन (दावा) 
एक सीमा तक इसलिये उचित है कि अधिकांश भूमि उनके पास है और भूमि का महत्त्व 
सार्वजनिक होता है; तथा सामान्यतया वे लोग ठहरावों (ठेकों) के मामलों में अपेक्षा- 
कृत अधिक विश्वसनीय होते हैं। स्वाधीन और कुलीन कछोगों का दावा इस आधार 
पर आश्चित होता है कि वे परस्पर प्रगाढ़ संबंध रखते है। अभिजात (६ कुलीन ) 
लोग अकुलीनों की अपेक्षा अधिक मात्रा में नागरिक होते हैं; तथा कुकीनता का 
कुलीन पुरुष के अपने देश में सर्वदा अधिक सम्मान होता है। इसके अतिरिक्त एक 
कारण यह भी है कि जो व्यक्ति सत्पुरुषों की सन्‍्तान हैं वे संभवतया अन्य लोगों से 
अपेक्षाकृत अच्छे भी होते हैं क्योंकि अच्छे कुल में जन्म का अथ ही सज्जनता होता है। 
इसी प्रकार हम यह भी मान सकते है कि सदाचार का भी दावा न्यायानुकूल है, क्योंकि 
हमारे मत में न्याय एक सामाजिक सद्गुण है तथा अन्य सब सदुगुण अनिवारयतया उसका 
अनुसरण करते हैं। और फिर बहुसंख्यक लोग भी तो अल्पसंख्यकों के विरुद्ध अपना 
अभियोग प्रस्तुत कर सकते हैं कि अल्पसंख्यकों की तुलना में सामृहिक रूपेण वे अधिक 
बलशाली, सम्पन्न और अच्छे हैं । | 


अच्छा यदि यह सब (पृथक पृथक्‌ प्रकार के दावे रखनेवाले लोग )--जैसे कि 
सत्पुरुष, धनी व्यक्ति, कुलीन जन और इनके अतिरिक्त साधारण जनसमूह भी--एक 
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ही स्थान पर रहते हों तब क्या होगा ?--क्या वे परस्पर इस विषय पर विवाद ही करते 
रहेंगे कि उनमें किसको शासन करना चाहिये, अथवा विवाद नहीं करेंगे ? हमारे 
द्वारा वणित शासन-व्यवस्थाओं के पूर्वोक्त वर्गीकरण में यह प्रसंग किसी भी व्यवस्था 
में विवादास्पद नहीं है। यह व्यवस्थाएँ किसी एक वरगें में सर्वोच्च सत्ता के निहित होने 
के कारण ही तो एक दूसरे से पृथक होती हैँ; --जसे कि उनमें से एक में सर्वोच्च सत्ता 
अल्पसंख्यक धनिकों के हाथ में होती है, दूसरी में शासकसत्ता श्रेष्ठ लोगों में निहित 
होती है; इसी प्रकार अन्य अवशिष्ट व्यवस्थाओं में भी प्रत्येक में इसी प्रकार विशिष्ट 
वर्ग के हाथ में शासकसत्ता रहा करती है। पर यह सब कुछ होते हुए भी उस स्थिति 
का विचार करना है जब कि सब वर्गों के दावे एक ही समय प्रस्तुत किये गये हों; 
ऐसी स्थिति में किस प्रकार निश्चय किया जाना चाहिये ? मान लो यदि सदुगुण- 
संपन्न व्यक्तियों की संख्या बहुत थोड़ी हो, तो उनके अभियोगों (या दावों) का निर्णय 
किस प्रकार (--पद्धति) से किया जाय ? क्या हम केवल इसी बात पर दृष्टि रक्खेंगे 
कि वे उस कार्य के विचार से जो कि उनको करना है संख्या में बहुत थोड़े हैं; और क्या 
इसलिये हमको यह भी मालम करना होगा कि वे राष्ट्र का प्रबन्ध करने में समर्थ 
अथवा संख्या की दृष्टि से राष्ट्र-संघटन के लिये पर्याप्त भी होंगे अथवा नहीं ? यह 
ऐसी कठिनाई है जो राजनीतिक सम्मान का दावा करनेवाले सभी वर्गों के समक्ष 
उपस्थित होती है। यह माना जा सकता है कि जो (अल्पसंख्यक ) लोग अपनी सम्पत्ति 
की योग्यता के आधार पर शासनाधिकार का दावा करते हैं अथवा इसी प्रकार जो लोग 
उच्च कुल में जन्म होने के आधार पर उपर्युक्त दावा करते हैं, उनका दावा न्यायाश्रित 
नहीं होता, और ऐसा मानने के लिये स्पष्ट कारण है। क्योंकि यदि कोई एक व्यक्ति 
ऐसा हो जो कि अन्य सब लोगों से अधिक धनवान्‌ हो तो (उसी सिद्धान्त के आधार 
पर, जिसके कारण अल्पसंख्यक धनी लोग शासकपद पाने का दावा करते हैं) इस 
व्यक्ति को सबके ऊपर शासन करना चाहिये; तथा इसी प्रकार जो लोग उच्च कुल 
में उत्पन्न होने के कारण शासनाधिकार का दावा करते हैं उन सबके ऊपर ऐसे एक 
व्यक्ति का शासन होना चाहिये जो कुलीनता की दृष्टि से सबसे ऊंचा हो । श्रेष्ठजन- 
शासन (अरिस्तौक्रातिया) में भी स्यात्‌ यही कठिनाई सद्वत्ति (अरेते) के प्रसंग में 
घटित होती है। यदि कोई एक व्यक्ति ऐसा हो जो उस सज्जनों के समाज में अन्य 
सब लोगों की अपेक्षा अधिक अच्छा हो तो उपर्युक्त औचित्य के आधार पर इसी व्यक्ति 
को सर्वोपरि शासक होना चाहिये । एबमेव यदि बहुसंख्यक-जनवग्ग को इसलिये 
सर्वोपरि-शासक होना चाहिये कि वे अल्पसंख्यक-वर्गों से अधिक शक्तिशाली हैं, 
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तो इस तक के अनुसार यदि एक मनुष्य, (अथवा एक से अधिक मनुष्यों का दलू जो 
बहुसंख्यक जन-वर्ग से संख्या में छोटा हो ) बहुसंख्यक जन-वर्ग से अधिक शक्तिशाली 
हो तो बहुसंख्यक जनता के स्थान पर उसी एक व्यक्ति अथवा दल को सर्वोपरि 
सत्ताशाली होना चाहिये । 


यह सब विचार इस तथ्य को स्पप्ट करते हुए प्रतीत होते है कि (धन, कुलीनता, 
साधुता और संख्याबल्ठ ) इन सब सिद्धान्तों में से, जिनके आधार पर मनृप्य शासन 
करने और अन्य सब लोगों को अपने शासनाधीन रखने का दावा करते हैं, कोई भी 
सिद्धान्त नितान्त समीचीन सिद्धान्त नहीं है। उन लोगों के दावों का जो कि नागरिक- 
समाज पर अपनी प्रभुता का दावा साधुता (अरैते) के आधार पर करते है अथवा जो 
इसी प्रकार संपन्नता के आधार पर करते हैं, बहुसंख्यकवर्ग औचित्यपूर्ण प्रतिवाद कर 
सकता है; क्योंकि बहुसंख्यक जनता कोॉ--व्यप्टिरूपेण नहीं प्रत्युत समप्टिरूपेण-- 
अल्पसंख्यकों की अपेक्षा अधिक अच्छा और धनवान्‌ होने से रोकनेवाला कोई भी नहीं 
है। इसी विचार के सहारे हम उस कठिनाई का भी सामना करने में समथ होते हैं 
जो कभी कभी उपस्थित कर दी जाती है। कभी कभी जो कठिनाई उपस्थित होती 
है वह यह है कि यदि यह मान लिया जाय कि जो प्रसंग हमने वर्णन किया है वह प्रस्तुत 
हो (अर्थात्‌ बहुजनवर्ग सचमुच ही समप्टिरूपेण अल्पजनवर्ग से अधिक अच्छा हो ) 
तो ऐसी स्थिति में उस नियमनिर्माता को, जो कि यथाशक्ति सर्वोत्तम नियम बनाना 
चाहता है, किस प्रकार नियम बनाने चाहिये ? वया उसको उत्तम लोगों के हित को 
दृष्टि मे रखकर कानून बनाने चाहिये अथवा बहुसंख्यकवर्ग के हित की दृष्टि से ? 
(इसके उत्तर में कहा जा सकता है)कि न्याय्य अथवा उचित का अर्थ 'समान रूप से 
उचित' किया जाना चाहिये; और समान रूप से उचित वह है जो समग्र नगर (राष्ट्र 
के, तथा उसके सब नागरिकों के सामान्य हित के लिये होता है। और नागरिक शब्द 
का सामान्य अर्थ है वह व्यक्ति जो शासन करने और शासित होने दोनों ही में भागीदार 
है। विशिष्ट अर्थ में वह नागरिक पृथक्‌ पृथक व्यवस्थाओं के अनुसार भिन्न भिन्न 
प्रकार का होता है, पर सर्वश्रेष्ठ व्यवस्था में नागरिक वह व्यक्ति होता है जो सद्वृत्तिमय 
(साधुतामय ) जीवन-यापन करने के लिये शासित होने एवं शासन करने की क्षमता 
और इच्छा दोनों ही से युक्त है। 


किन्तु यदि कोई मनुष्य ऐसा हो (अथवा एक से अधिक मनुष्य-पर इतने अधिक 
नहीं जो राष्ट्र की पूर्णता घटित कर सकें--ऐसे हों) जो सज्जनता में इतना बढ़ा-चढ़ा 
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हो कि उसकी (अथवा उनकी ) साधता और राजनीतिक योग्यता की अन्य सब लोगों 
की योग्यता से कोई तुलना ही न हो सके, तो वह अथवा वे व्यक्ति राष्ट्र के सामान्य 
अश्ञ मात्र नहीं माने जा सकते । अन्य लोगों की अपेक्षा साधुता और राजनीतिक योग्यता 
में उनके इतने अधिक बढ़े होने पर भी यदि उनको अन्य लोगों के समान भाग के ही योग्य 
माना जायगा तो यह उनके प्रति अन्याय होगा; क्योंकि ऐसा व्यक्ति तो मन॒ण्यों के 
ध्य में देव-तुल्य माना जा सकता है। अतः यह स्पप्ट है कि नियम (अथवा कानून) 
अवश्यमंव उन्ही लोगों से संबंध रखता है जो कि जन्म और क्षमता ( योग्यता) में 
समान हों। तथा जो व्यक्ति साधुता में अतीव श्रेप्ट हैं उनके लिये कोई नियम-बंधन 
नहीं होता; वे स्वतः अपने छिए नियम-स्वरूप होते है । उनके लिये नियम बनाने का 
प्रयत्न करने वाला व्यक्ति उपहास का पात्र बन जायगा। (किसी के ऐसा प्रयत्न करने 
पर ) स्यात वे वही उत्तर देंगे जो कि अन्तिस्थेनीस' की कथा में उस समय सिहों ने 
दिया था, जब कि खरगोश व्याख्यान देते हुए सब पशुओं की बराबरी का दावा कर 
रहे थे (कि तुम्हारे नख और दाँत कहाँ हैं ”')। इसीलिये जनतंत्रात्मक (नगर-) 
राष्ट्रों ने जो निर्वासन का नियम निर्धारित किया है, वह भी इसी कारण है । अन्य सब 
बातों की अपेक्षा बराबरी (को उपलब्ध करना ) उनका लक्ष्य माना जाता है। और 
इसीलिये वे उन लोगों को एक निर्वारित समय के लिये बहिप्क्रत करके निर्वासन का 
दण्ड दे दिया करते थे जा उनके विचार में धन के कारण, अथवा बहन से मित्रों के कारण 
या अन्य किसी प्रकार के राजनीतिक बल के कारण अत्यकिक प्रभावशाली प्रतीत होते 
थे। पुराण कथाओं में भी उल्लेख मिलता है कि अर्गानाउतों ने हेराक्लीस्‌ को इसी 
कारण अपने साथ नहीं लिया था; अर्गो नामक नौका (जो बोलती थी) ने स्वयं 
उसको अन्य लोगों के साथ इसीलिये नहीं लेना चाहा कि वह अन्य सांयात्रिकों की 
अपेक्षा बहुत बढ़कर व्यक्ति था। इसलिये तानाशाही की निन्‍दा करनेवालों को, 
जिन्होंने कि श्रासीबलस” नामक तानाशाह को पेरियाण्डर' नामक तानाशाह द्वारा 
दिये हुए परामर्श पर आक्षेप किया है, बिलकुल ठीक नहीं माना जा सकता। कथानक 
के अनुसार पेसियाण्ड्रॉस ने उस दूत से जो थ्वासीबूलस द्वारा उसके पास परामझश करने 
के लिये भेजा कुछ भी नहीं कहा, प्रत्युत (मृक-भाव से ) उसने खेत के अन्न की सबसे 
अधिक ऊँची बालों को काटकर खेत को समतल कर दिया । दूत की समझ में इस कार्य 
का अर्थ कुछ भी नहीं आया, बस उसने जो कुछ देखा था उसे थ्रासीबूलस को अवगत 
कर दिया, जिससे इसका अर्थ इस प्रकार रूगाया कि उसको नगर के प्रमुख व्यक्तियों 
को काट डालने की सलाह दी गई है। यह नीति केवल तानाशाहों के लिये हितकर 
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नहीं है, और न केवल तानाशाहों के ही द्वारा इसका व्यवहार किया जाता है; प्रत्यत 
इस नीति के प्रति तो अल्पजनतंत्र और प्रजातंत्र की भी एक सी ही स्थिति है। बहिप्कार 
भी अत्यन्त उच्च गुणवाल व्यक्तियों की शक्ति को काट-छाॉट करके एवं उनको निर्वासित 
करके, एक प्रकार से उपयुक्त प्रकार का ही प्रभाव उत्पन्न करता है। तथा जो राप्ट्र 
सर्वोच्च शक्ति प्राप्त कर लेते है वह अन्य राष्ट्रों के प्रति इसी प्रकार की नीति बरतने 
हैँ, जेसा कि अथेन्सवालों ने सामौसू, खियौस्‌ तथा लैस्वौस " वालों के साथ किया 
था। ज्योंही साम्राज्य-सत्ता सुदृ़तया उनकी मट॒ठी में आई त्योंही उन्होंने सन्धि की 
शर्तों के विरुद्ध अपने सभी सहायक (देशों, जनों) को नीचा दिखलाया । इसी प्रकार 
फारस देश के राजा (सम्राट) ने अनेकों बार मीदी और बाबिलछोन निवासियों एवं 

अन्य ऐसे लोगों को शक्ति को काट-छटकर संक्षिप्त कर दिया जो कि अपने पूर्वकाछीन 
साम्राज्य की स्मृति से कुछ धृष्ट होने लगे थ । 


यह समस्या वास्तव में एक सवव्यापक समस्या है तथा राष्ट्र-व्यवस्था के सभी 
प्रकारों स--चाहे वे भले (सच्चे ) हों चाह ब॒रे (झठे)--इसका संबंध है; और यदि 
विकृत व्यवस्थावाल लोग अपने स्वार्थ के लिये इस नीति को काम में लाते है, तो जो 
लोग (अच्छी व्यवस्था के अन्तर्गत) सार्वजनिक हित को दृष्टि में रखते हैँ उनका मार्ग 
भी कुछ इसी प्रकार का होता है। यही बात अन्य शिल्पों और विद्याओं से भी स्पप्ट 
हो जाती है। "कोई चित्रकार अपनी चित्रगत मूति के पैर का यथाप्रमाणता का उल्लंधन 
करनेवाला नहीं होने देगा, चाहे वह स्वतः कितना ही सुन्दर क्‍यों न हो; न कोई नाव 
बनानेवाला नाव के पृष्ठभाग अथवा किसी अंग का अनावश्यक रूप से बड़ा होना 
सहन करेगा; और न गीतनेता अपनी गायक-मण्डली में किसी ऐसे व्यक्ति को सम्मिलित 
करेगा जो मण्डली के अन्य सब गायकों की अपेक्षा अधिक उच्च और सुन्दर 
स्वर से गाता है। इस सर्वव्यापी नियम को दृष्टि में रखते हुए (यह कहा जा सकता 
है) कि जो एकतंत्र शासक इस उपर्युक्त नीति का उपयोग करता है, तो यदि उसका 
शासन राष्ट्र के लिये हितकर हो तो, यह नीति उसको राष्ट्र में शान्तिपूवक रहने से 
रोक नहीं सकती। अतएव (सर्व-) सम्मत उत्तमता के प्रसंग में इस बहिष्कारबाली 
युक्ति (तर्क) में एक प्रकार का राजनीतिक औचित्य उपलब्ध होता है। अधिक 
अच्छा तो निरचयमेव यह होगा कि नियम-निर्माता आरंभ से ही अपने राष्ट्र की व्यवस्था 
ऐसी बनाये कि ऐसे उपचार (ऐसी चीरफाड़) की कभी आवश्यकता ही न पड़े। पर 
यदि आवश्यकता आ पड़े तो सर्वश्रेष्ठ से उतरकर दूसरे नम्बर का उपाय, बुराई को 
उपर्यक्त उपाय से अथवा इसी के सदृश किसी अन्य उपाय से सुधारने का प्रयत्न करना 
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होगा । पर वास्तव में नगर-राष्ट्रों ने इस सिद्धान्त का प्रयोग इस भावना से नहीं किया 


है; उन्होंने अपनी राष्ट्र-व्यवस्था के हित पर दृष्टि नहीं रक्‍्खी है, प्रत्यृत बहिष्कार 
का प्रयोग कलह की भावना से किया है। 


यह स्पष्ट है कि विकृत-राष्ट्र-व्यवस्थाओं में, और उनके अपने विशिष्ट दृष्टिकोण 
के अनुसार यह बहिप्कार का व्यवहार उपयोगी एवं समुचित होता है; पर स्यात्‌ 
यह भी (उतना ही) स्पप्ट है कि यह नितान्‍्त न्यायोचित नहीं है। पर श्रेप्ठ राष्ट्र- 
व्यवस्था में किसी ऐसे व्यवहार के विषय में महान कठिनता का सामना करना पड़ेगा । 
यह कठिनाई शक्ति की अधिकता, संपन्नता अथवा (सहायकों की ) संबंधियों की 
अधिकता इत्यादि के सदश गुणों के प्राधान्य के प्रसंग में उपस्थित नहीं होती प्रत्युत 
कठिन प्रइन तो यह है कि 'जब किसी ऐसे व्यक्ति का प्रसंग उपस्थित हो जो साधुता में 
सर्वोपरि है तो क्या हो ? कोई भी मनुष्य ऐसा नहीं कह सकेगा कि ऐसे व्यक्ति को 
बहिप्कृत और निर्वासित कर दिया जाय । दूसरी ओर, ऐसा व्यक्ति अन्य छोगों द्वारा 
शासित भी नहीं होना चाहिये। यह तो प्रायः ऐसी ही बात होगी कि मानो मनुष्य 
द्यौस्‌ के पदाधिकार को आपस में बाँटकर उस पर शासन करने का दावा करें। बस 
एकमात्र शेष विकल्प--तथा जो प्रक्ृत्यनुरूप भी है--यह है कि सबको सह्ष ऐसे 
व्यक्ति के प्रति श्रद्धावनत होना चाहिये। अतः ऐसे साधुजनों को अपने नगर में 
(आजीवन ) स्थायी राजा होना चाहिये । ' 


ऐि््पणियॉँ 


१. नगर में पदाधिकार और सम्मान का दावा करनेवाले विविध दावेदार यहाँ 
निम्नलिखित बतलाये गये हें (क) धनिक लोग (ख) स्वतंत्र और कुलीन नागरिक, 
(ग) चारित्र्यिक उत्तमता से समन्वित व्यक्ति और (४) बहुजनों की सामूहिक 
अच्छाई । यह सभी तत्व नागरिक जीवन में उपयोगी सिद्ध होते हूँ । 


२. विभिन्न प्रकार की व्यवस्थाएँ तो सर्वोच्चसत्ता को किसी एक तत्त्व में स्थापित 
करतो हें। पर अरिस्तु की न्यायपरायण बुद्धि सभो तत्त्वों के दावों के प्रति न्याय 
करना चाहतो है अथवा विभिन्न विरोधी तत्त्वों के मध्य में सम्मान और पदाधिकार 
का न्यायोचित एवं समन्वित वितरण करना चाहतो है। 


३. अरिस्तु की परिभाषा सचमुच विचारणीय और मननीय है। 


४. गीता की परिभाषा में 'तस्य कार्य न विद्यते । 
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५. अन्तिस्थेनी (ने) स्‌, सॉक्रातेस का शिष्य और सित्र था। उसने ४४० ई० 
धु० में अर्थेंस में एक दार्शनिक पद्धति को प्रचलित किया था जो सी (कुइ ) निक नाम से 
प्रसिद्ध है। यह सदाचार ओर सद्गुण को ही सर्वोपरि मानता था। संभव है कि उसने 
इस कथा को अपनी “कुदरॉस अथवा राज्यतत्व” नामक पुस्तक में उद्धत किया हो । 
बसे यह इसी प्रकार ईसाॉंप्‌ की नीति कथाओं में मिलती है। 


६. ७. थेसाली में इयॉल्कॉस नामक एक राज्य था। यहाँ का राजा अएसॉन 
को होना चाहिये था पर उसके सौतेले भाई पेलियास ने इस राज्य पर अनचित प्रकार से 
अधिकार जमा लिया। अएसॉन्‌ का पुत्र इयासन्‌ (अंग्रेजी जेसन्‌) बड़ा होने पर पेलि- 
यास्‌ की राजसभा में पहुँचा ओर अपने विता के राज्य को पाने का दावा किया। पेलि- 
यास्‌ ने उससे कहा कि यदि तुम कॉलखिस से सुनहरी ऊन की खाल ले आओगे तो तुम्हारे 
पिता का राज्य तुमको दे देंगे। इयासन्‌ अर्गो नामक नौका में सवार होकर अनेकों 
साथियों के सहित कॉलखिस्‌ पहुँचा। वहाँ के राजा इएतेस्‌ ने उसको अनेकों असंभव 
कार्य कर दिखलाने के उपरान्त सुनहरी ऊन को खाल देने का वचन दिया। उसने 
राजा की पुत्री मेदिया की सहायता से सब कार्य कर दिखलायें। अन्त में बह मेदिया 
के साथ विवाह करके और सुनहरी खाल लेकर लौट आया । मेदिया को जादू भी आता 
था। पर कुछ समय पश्चात्‌ इयासन्‌ ने सेदिया का परित्याग कर दिया ओर दूसरी 
सत्रो से विवाह कर लिया। मेदिया ने इसका प्रतिकार इयासन्‌ की सन्‍्तान की हत्या 
करके किया। यह कथा अनेकों काव्यों और नाटकों का विषय बनो । अर्गानाउत 
इयासन्‌ के साथ जानेवाले अन्य साथी थे। हेराक्लेस भो उनमें एक था। पर क्योंकि 
वह सबसे अधिक बलवान और योग्य व्यक्ति था अतएवं उसका अन्य लोगों ने बहिष्कार 
कर दिया। हेराक्लेस के पराक्रमों की कहानियाँ भी यूनानी साहित्य में और य्रोपीय 
साहित्य में अत्यन्त प्रसिद्ध हें! 


८. थ्रासीबलस मिलेतस्‌ का तानाश्ाही शासक था। पेरियाण्डर कोरिन्थ का 
तानाशाह था। इसका समय ई० पृ० ६२५-५८५ माना जाता है। यह अत्यन्त 
समर्थ और योग्य था। पेरियाण्डर उसके नामका अंग्रेज्ञो रूपान्तर है। उसका भ्रीक 


नाम पेरियाण्डॉस था। 

१०. सामौस, खियौस्‌ और लेस्बोस्‌। (१) सामोौस्‌ लघु एशिया के दक्षिण 
पश्चिम में एक हीप है। (२) खियौस्‌ भी एक द्वीप है जो सामोस्‌ से उत्तर की 
ओर है। यह होमर का जन्मस्थान भी कहा जाता है। (३) लेम्बौस लघुएशिया 
के पश्चिम में एक बड़ा द्वीप है और और खियौस्‌ के उत्तर में है। 


११. झौस अर्थात्‌ ज्ञेउस्‌ यूनानी लोगों का सबसे बड़ा देवता है। 


२७० अरिस्तू की राजनीति 

वि. प्लातोन और अरिस्तू दोनों ही राजनोतिक विचारों में न्याय का स्थान सर्बो- 
परि है। यूरोप की राजनीति-संबंधी विचारों को नींव इन्हीं दोनों विचारकों ने डाली 
है। अरिस्तु और उसके गुरु दोनों ने इस विषय का अच्छा सन्थन किया है। न्याय के 
बिना समाज का कार्य भली प्रकार नहीं चल सकता अतएवं यह एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
विषय है। न्याय से सामाजिक जीवन को सत्ता की हो रक्षा नहीं होती प्रत्यत समाज में 
अच्छा जीवन भी न्याय के आधार पर निर्मित होता है। अतएव एक प्रकार से न्याय को 

सब सदगणों की समष्टि कह सकते हैं। कवि के शब्दों में “न्याय में सदगुण भरे रहते 
ठसाठस ।” 


५9 
पाँच प्रकार के राज़तंत्र 


स्यात्‌ पूर्ववर्ती विवेचन के पश्चात्‌ यह अच्छा होगा कि विपयान्तर' करके 
राजत्व (बसीलेइया ) का विचार कर लिया जाय। हम राजा के द्वारा ज्ञासन को 
शासन-व्यवस्था के सम्यक्‌ प्रकारों के अन्तर्गत मानते हैं। विचारणीय बात यह है 
कि किसी नगर अथवा प्रदेश के सुशासित होने के लिये इस प्रकार की शासन- 
पद्धति उपयुक्त है या नहीं, अथवा यदि यह उपयुक्त नहीं है, तो अन्य कोई पद्धति 
अधिक उपयकक्‍त है--अथवा कुछ प्रसंगों में तो यह (राजत्व) प्रणाली उपयुकत है 
ही चाहे अन्य कुछ प्रसंगों में उपयोगी न भी हो। पर सबसे पहले तो हम को यह 
निर्धारित करना चाहिये कि यह राजकीय शासन-पद्धति केवल एक प्रकार की होती 
है अथवा अनेक प्रकार की। यह देख पाना तो सरल काम है कि इसके प्रकार अनेकों 
हैँ तथा सब प्रकारों में शासन-प्रणाली एक-सी नहीं है। 


लाकोनिकी' शासन-व्यवस्था में जो राजकीय पद्धति है वह नियमानुमोदित 
पद्धतियों में श्रेप्ठ प्रकार की मानी जाती है। स्पार्टा के राजा लोग सब बातों में सर्वो- 
परि नहीं होते; परन्तु जब वे स्पार्टा-प्रदेश के बाहर अभियान पर होते हैँ तो उनको 
सेना पर अनुशासन करने भर का अधिकार अवश्य होता है। धर्म-(देव-) संबंधी 
विषयों का निर्धारण भी राजा के ही अधीन होता है। इस प्रकार का राजपद वास्तव 
में ऐसा है जंसा कि पूर्णतया स्वाधीन और सनातन सेनानायक का पद होता है। इस 
प्रकार के राजा को (जीवन और ) मृत्यु का अधिकार नहीं होता; यदि होता भी है 
तो इन राजाओं में किन्‍्हीं विशेष प्रकार के राजाओं को ही होता है--उदाहरणार्थ 


अरिस्तू की राजनीति २७१ 


प्राचीन काल में राजा लोग युद्धाभियान में बाहबल के नियमानुसार ऐसा कर (>-प्राण 
ले) सकते थे । होमर ने इस विषय का स्पप्ट वर्णन किया है। उसने यह वर्णन किया है 
कि अगामेमनन्‌  राज्यपरिपद्‌ में तो सब आलक्षेप बचनों (अथवा गालियों ) को पैयपूर्वक 
सुन (सह) लेता है; परन्तु जब सेना युद्ध करने के लिये जाती है तो उसको (जीवन) 
और मरण की शक्ति प्राप्त हो जाती है। कम से कम इतना तो वह कहता ही है-- 


पड 


में पाऊंगा जिसे युद्ध से करते हुए पलायन । 
कुत्तों, गीधों से बचने का उसके कोई उपाय न । 
है मझको अधिकार मृत्यु का. . .. . .. . .. - - । (इलियड २३९ १-०२। ) 
इस प्रकार राजत्व का एक रूप है--आजीवन सनापति होना । इस प्रकार का 
राजपद दो श्रेणियों में विभकक्‍त होता है, (१) वंणशानुक्रमिक अथवा जन्म से (२) 
निर्वाचन द्वारा दिया हुआ। 


इसके अतिरिक्त राजपद का एक प्रकार और भी होता है जो कि कुछ असब्य 
जातियों में पाया जाता है। इस प्रकार के राजत्व की शक्ति या क्षमता ( >> अधिकार ) 
पूर्णतया तानाशाही के अधिकार से मिलती-जलती होती है। तथापि यह राज्यपद 
नियमानमोदित और पितक्रमागत दोनों ही होता है।' इसका कारण यह है कि 
यह बर्बर छोग हैलेनीस लोगों की अपेक्षा अधिक दासवृत्तिपरायण होते हैं, जेसे कि 
एशियावासी यूरोपीयन लोगों की अपेक्षा अधिक दब्बू होते 6; अताव व उद्ण्डशासन 
को बिना असन्तोपष के सह छेले है। इस प्रकार का राजपद स्वरूपतः तानाझाही 
जैसा होता है, पर नियमानुमोंदित और वंशानुगत होने के कारण वह स्थायी होता है । 
इसी कारण उनके अंगरक्षक भी ऐसे होते है जैसे कि राजाओं के लिये न कि तानाशाहों 
लिये उपयक्त होते हैं। राजाओं की रक्षा उनकी प्रजा के शस्त्रास्त्रों द्रारा की जाती 
है, तानाशाहों की (वेतनार्थी) विदेशियों के आयु धों द्वारा। राजा लोग अपनी 
प्रजाओं पर नियमानुसार और उन्हीं का इच्छानुसार शासन करते हैं, तथा तानाशाह 
प्रजाओं की इच्छा के प्रतिकूल उन पर शासन करते हैं, अतः वे (राजा तो) प्रजा के 
द्वारा रक्षित रहते हैं और इन (तानाशाहों) की प्रजा से ( अर्थात्‌ प्रजा के विरोध से ) 
रक्षा की जाती है 


राजपद के यह दो प्रकार हैं, पर एक तीसरा प्रकार और भी था जो कि पुरातन 
हैलेनीस (ग्रीक) जाति में पाया जाता था तथा एसुम्‌नतइया (अर्थात्‌ अधिनायकता ') 
कहलाता था। इसको स्थूलरूपेण तानाश्ञाही का निर्वाचित प्रकार कह सकते हैँ। 


२७२ अरिस्तू की राजनीति 


बबेर जाति में जो राजपद है यह उस से भिन्न है पर भेद यह नहीं है कि यह राजत्व 
नियमानुमोदित नहीं होता, प्रत्युत केवल इतना भेद है कि यह राजपद वंशानुगत न था । 
कुछ अधिनायकों ने तो आजीवन शासन किया, कुछ ने एक निर्धारित समय तक अथवा 
किसी निश्चित कतंव्य की पूरति के समय तक । उदाहरणार्थ मितीलीन” के निवासियों ने 
उन निर्वासित जनों के आक्रमण का सामना करने के लिये पित्ताकस” को अधिनायक 
चुना था जो अन्तिमेनिदीस्‌' और कवि अलरूकइयस के नेतृत्व में आक्रमण करने आ रहे 
थे। पित्ताकस्‌ के अधिनायक चुने जाने के तथ्य को तो स्वयं अलकइयस्‌ ने ही स्पष्टतया 
प्रमाणित कर दिया है; अपने एक आपानक-गीत में उसने अपने नागरिकों को कटुतापूर्ण 
उलाहना देते हुए कहा है-- 


“नीच जात पित्ताकस, नायक, सब की भूरि प्रशंसा पाकर । 
इनके द्वारा गया बनाया, पित्तशन्य दुर्भंग नगरी पर ॥।” 


यह अधिनायक-पद द्विस्वभाव हैं और पूर्वकाल में ऐसे ही थे; अनियंत्रित शक्ति 
संपन्न होने के कारण यह तानाशाह हैं और निर्वाचित एवं प्रजा की सम्मति के अनुकूल 
होने के कारण राजा हैं। 


राज-शासन का एक चौथा प्रकार भी है। यह वीरता के युग का राजपद है 
जो कि वेधानिक (नियमानुमोदित ), जनसम्मति पर आश्रित और वंशानुगत है। 
इन राजवंशों के आदि पुरुष किसी शिल्प (->कला) अथवा युद्ध में जनता का हित 
करनेवाले थे; उन्होंने या तो उनको एक समाज के रूप में संघटित किया था अथवा 
उनके लिये भूमि प्राप्त की थी, और इस प्रकार वह जनता की इच्छानुसार राजा बने 
और उनका राजपद वंशानुक्रम से चल पड़ा। इन राजाओं के तीन प्रमुख कार्य थे; 
वे युद्ध में सेना की अध्यक्षता करते थे, ऐसे यज्ञों में प्रमुख बनते थे जिनमें पुरोहित की 
आवश्यकता नहीं होती थी, और अभियोगों के निर्णय करने का भी काम करते थे। 
इन अभियोगों का निर्णय वह कभी बिना शपथ के किया करते थे और कभी शपथ के 
साथ ; एवं उनकी शपथ का प्रकार राजदण्ड को उठाना होता था। प्राचीन काल में 
तो सभी बातें--यथा नगर संबंधी शासन, देहात का प्रबंध एवं, विदेशों के मामले---- 
उन्हीं की सत्ता के क्षेत्र के अन्तर्गत थीं; पीछे उन्होंने अपने कुछ विशेषाधिकार स्वयं 
छोड़ दिये और कुछ जनता ने उनसे छड़वा दिये (अथवा छीन लिये), यहाँ तक कि 
अन्त में यह परिणाम हुआ कि कुछ नगरों में उनका एकमात्र विशेषाधिकार यज्ञों का 
प्रबंध करना रह गया । और जहाँ कहीं यह भी कहा जा सकता था कि उनका वास्तविक 


अरिस्तू को राजनीति २७३ 


राजपद विद्यमान है वहाँ भी उनका अधिकार केवल विदेशी अभियानों में सेनापति- 
पद तक सीमित था। 


इस प्रकार राजपद चार प्रकार का है--( १) प्रथम आदि वीरयुग का राजपद 
जो कि जनता की सम्मति के अनुकूल था और केवल थोड़े से कार्यो तक सीमित था । 
राजा सेनाध्यक्ष, न्यायाधीश और धामिक क्ृत्यों के संचालक का कार्य करता था। 
(२) हितीय बबेर जातियों में पाया जानेवाला राजपद, जिसमें कि राजा वंशानुक्रमिक. 
अधिकार के बल पर स्वच्छंद शासन करता है पर यह शासन नियमान्‌मोदित होता है । 
(३) तीसरे वह राजपद जो कि अधिनायक पद कहलाता है तथा जो तानाशाही का 
निर्वाचनाश्रवित प्रकार है। (४) चोथा लाकंदायमौन पद्धति का राजपद है जो कि 
वास्तव में वंशानुगत सनातन सनापतिपद है। यह चारों प्रकार के राजपद एक दूसरे 
से पूर्वोक्‍्त प्रकार से भिन्न (माने जाते) हैं। 


(५) पर इनके अतिरिक्त एक पाँचवे प्रकार का राजपद भी है (जों इन सबसे 
भिन्न है।) यह राजपद ऐसा है कि इसमें एक ही व्यक्ति (राजा) को सब विषयों पर 
(परिपूर्ण ) आधिपत्य प्राप्त होता है। यह आधिपत्य ठीक इसी प्रकार का होता है 
जैसा कि किसी जाति अथवा नगर को अपने सार्वजनिक विषयों पर प्राप्त होता है। 
यह प्रकार गृहस्वामी द्वारा गृहस्थों के प्रबंध से समानता रखता है। जिस प्रकार कि 
गहस्थी का प्रबंध घरेलू राजकीय शासन है, इसी प्रकार यह शासन अर्थात्‌ नगरी का 
राजकीय शासन एक नगरी अथवा जाति अथवा जाति-समूह का पितृतुल्थ शासन 


होता है।” 


ठिप्परियोँ 


१. प्रस्तुत खंड एक प्रकार से विषयान्तर है भी, और नहीं भो है। पिछले खंड 
के अन्त में यह बतलाया जा चुका है कि यदि कोई व्यक्ति सब प्रकार से श्रेष्ठ हो तो उसके 
प्रति सब को श्रद्धावन्त होना चाहिये और उसको राजा का पद देना चाहिये । ऐसे व्यक्ति 
को प्रकृत राजा कह सकते हैं। इस प्रसंग को इस प्रकार प्रस्तुत करके इस १४ वें खंड 
में उसका विवेचन करना विषयान्तर नहीं है। तथापि क्योंकि मुख्य विषय न्याय के 
स्वरूप का विवेचन था उसको छोड़कर प्रकृत राजा के शासन का विवरण उपस्थित 
करना विषयान्तर करना है । 

१८ 


२७४ अरिस्तु की राजनीति 


२. राजकीय जशासन-पद्धति से तात्पय ऐसे एक व्यक्ति के शासन से है जो सब 
प्रकार से श्रेष्ठ और परिपूर्ण मानव है तथा जिसको सब प्रजाजन ऐसा मानते हें । 


“राजा प्रकृतिरंजनात” ऐसा कालिदास ने भी कहा है। 


३. लाकोनिकी -- लाकंदायमौन (अर्थात्‌ स्पार्टा दीप) के राजाओं की शासन- 
पद्धति । इस विषय में द्वितीय पुस्तक के खण्ड ९ और उसकी टिप्पणियों को देखना 
चाहिये। 

४. अगामेमनन्‌ होमर के 'इलियाद” काव्य में ट्राय पर आक्रमण करनेवाली 
सेनाओं का संचालन करता है। वह अत्यूस का पुत्र और मीकेनाये का राजा था। 

५. यह सम्पूर्ण वाक्य अरिस्त्‌ का जात्यभिमान और अज्ञान दोनों को सूचित 
करता हे। 

६. ऐसुमनेतेस दो प्रकार के होते थे, एक साधारण पदाधिकारो दूसरे असाधारण 
अधिनायक । अरिस्तू्‌ यहाँ दूसरे प्रकार के अधिनायकों का वर्णन कर रहा हे । 

७. मितीलीन अथवा मितीलेने लंत्बौस द्वीप का मुख्य नगर था। यह कवियित्री 
साप्फ़ी और अलकइयस्‌ का जन्म-स्थान था। 

८. पित्ताकस की गणना ग्रीक जाति के सप्तर्षियों में की जाती हे । वह ई० पु० 
७वों शताब्दी के उत्तराद्धं में लेस्बौस द्वीप में जनतंत्र-शासन का नेता था । 

९. अन्तिमेनीदीस्‌ अथवा अन्तिमेनीदास और कवि अल्कइयस भाई थे। कवि 
की रु्याति अधिक हे। अल्कइयस करूम और कृपाण दोनों का धनी था। उसने अर्थेंस 
के विरुद्ध और तानाशाहों के विरुद्ध युद्ध में भाग लिया था और उसका जीवन कठोर 
कष्टों से भरा रहा। उसने एक कविता साप्फ़ो के प्रति भी लिखी थी । 

१०. इस शासन-पद्धति में राजा अपनी प्रजा की भलाई का ध्यान इसी प्रकार 
रखता है जसे कि पिता अपनो सन्‍्तान के हित का ध्यान रखता है। 


१० 
एकराट्तत्र, बहुजनतंत्र और नियमतंत्र 


इन उपयुक्त प्रकारों में से केवल दो ही ऐसे हैं जिनका हमको विचार करना चाहिये ; 
एक तो वह जिसका वर्णन हमने अभी किया है तथा दूसरा लाकैदायमौन्‌ में पाया 
जानेवाला राजपद । अन्य प्रकारों में से अधिकांश इन्हीं दोनों के मध्यवर्ती हैं। वे 
सर्वाधिपराजपद (पाम्‌बसिलेइया) की अपेक्षा कम और छाकंदायमॉन राजपद की 
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अपेक्षा अधिक सत्ताञ्ञाली होते हैं। इस प्रकार हमारे अनसंधान के लिये दो बातें रह 
जाती हैं। प्रथम बात यह है कि क्या किसी नगर-राष्ट्र के छिये एक स्थायी न 
का होना कल्याणकारी है अथवा नहीं; और यदि ऐसा है तो क्या वह वंणान॒गत होना 
चाहिये अथवा नागरिकों में से पर्यायक्रम से चुना होना चाहिये ? दूसरी बात यह है 


कि क्या एक ही व्यक्ति का सब विपयों में पूर्णाधिपति होना हितकर है अथवा नहीं ? 


उपर्युक्त प्रश्नों में से सेनाध्यक्ष पद के प्रश्न का संबंध राष्ट्र-व्यवस्था की अपेक्षा 
नियम-निर्माण (कानन) से अधिक है। स्थायी सेनाध्यक्ष तो किसी भी प्रकार की 
(सभी प्रकार की ) राष्ट्र-व्यवस्था में हा सकता है, अतरव इस प्रसंग को हम इस समय 
छोड़ दे सकते हैं । रहा अवशिष्ट राजपद (सर्वाधिपराजपद ) का प्रकार, सो वह 
तो एक प्रकार की राष्ट्र-व्यवस्था (पॉल्ितिदया) है। अतरव हमको इसका निरीक्षण 
करना चाहिये और संक्षेप में यह भी दख लेना चाहिये कि इसमें वया-क्या कटठिनाइयाँ है । 


बन 
का 


हम इस अनुसंधान को इस प्रश्न की विवेचना से प्रारंभ करेंगे क्या श्रेष्ठ व्यक्ति 
के द्वारा शासित होना अधिक कल्याणकारी है, अथवा श्रेष्ठ नियमों द्वारा ”” जो छोग 
राज पद को हितकारी मानते है उनके मत में नियम तो सामान्य विपयों पर ही विधान 
बतलाते है, विविध प्रकार की विभिन्न परिस्थितियों के विपय में कोई निर्देश नहीं कर 
सकते । अतएव किसी भी कला के क्षेत्र में नियम के अक्षरों का शासन निरी मूखता 
है (फिर चाहे वह कल्ण राजनीति हो, आयुर्वेद हो या अन्य कोई कछा हो ।) और 
ऐगिप्तौंस प्रदेश (मिश्र) में वेद्य को चौथे दिन के उपरान्त उपचार-पद्धति को बदल देने 
की अनुमति प्राप्त है; हाँ यदि इसके पूर्व कोई वैद्य उपचार पद्धति को बदले तो दुर्घटना 
का उत्तरदायित्व स्वयं उसी पर रहता है। यदि हम इस तकं का अनुसरण करें तो यह 
स्पष्ट है कि नियम के लिखित अक्षर और विधि का अनुसरण करनेवाली व्यवस्था 
(5. शासन) श्रेष्ठ व्यवस्था उसी कारण से नहीं है ( जिस कारण कि कछझोर नियम का 
अनुसरण करनेवाली उपचार-पद्धति श्रेष्ठ पद्धति नहीं है।) पर निश्चयमेव यह भी 
बात ध्यान देने योग्य है कि सामान्य सिद्धान्त भी शासक के मस्तिष्क में रहने चाहिये । 
वह (व्यक्ति) जिसमें मनोविकारों का एकान्त अभाव होता है उस (व्यवित ) की अपेक्षा 
अच्छा होता है जिसको कि मनोविकार चिपटे रहते हैं। नियम में तो मनोविकार का 
अंश होना संभव नहीं है; पर मानव के मन में तो उसका अंश सर्वदा ही विद्यमान रहता 
है। इस (तक) के उत्तर में कहा जा सकता है कि इसके विपरीत व्यक्ति विशिष्ट 
प्रसंगों पर (नियम की अपेक्षा ) अधिक अच्छा विचार और निर्णय कर सकता है। 
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(इन सब विचारों से हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि) श्रेष्ठ जन अवश्यमेव 
नियम-निर्माता होना चाहिये और नियम भी अवश्यमेव निर्धारित (+-स्थापित ) 
होने चाहिये, पर जब कभी यह नियम प्रसंगोपात्त नहीं होंगे तब इन नियमों को प्रमुखता 
नहीं दी जायेगी; --यद्यपि अन्य सब अवसरों पर नियमों की सत्ता (शक्ति --अधि- 
कार ) अक्षुण्ण बनी रहेगी । पर जब किसी विषय का निर्णय नियम द्वारा या तो बिलकुल 
न किया जा सके अथवा भली प्रकार न किया जा सके ( तो यह प्रश्न उठता है कि ) 
ऐसे अवसर पर कौन निर्णय करे ? क्‍या यह निर्णयाधिकार एक श्रेष्ठ व्यक्ति को दिया 
जाय अथवा सब (जनता ) को ? 


और आजकल की रीति तो यह है कि जनपरिषद्‌ एकत्रित होकर निर्णय करती 
है, विचार करती है और निर्धारण करती है; तथा उनके निर्णयों का संबंध सर्वथा 
व्यक्तिगत मामलों से ही होता है । इन परिषदों का कोई भी एक सदस्य व्यक्तिगत 
रूप में श्रेष्ठ (बुद्धिमान) व्यक्ति से अपेक्षाकृत स्यथात्‌ बुरा ही होता है। पर नगर 
(-राष्ट्र) की संघटना तो बहुत-से व्यक्तियों से मिलकर होती है; और जिस प्रकार वह 
भोज जिसके लिये बहुत-से आदमी अंश प्रदान करते हैं, एक व्यक्ति के द्वार प्रस्तुत 
किये भोज से बढ़कर होता है ठीक उसी प्रकार और उसी कारण से बहुसंख्यक लोग 
बहुत-से प्रसंगों में किसी भी एक व्यक्ति की अपेक्षा अधिक अच्छा निर्णय कर सकते हैं । 


फिर, अल्पसंख्यक जनता की अपेक्षा बहुसंख्यक जनता के अ्रप्ट होने की संभावना 
भी कम होती है। जेंसे कि जल की विपुलराशि के दूपित होने की संभावना थोड़ी-सी 
मात्रा की अपेक्षा कम होती है, इसी प्रकार बहुसंख्यक जनता के अ्रष्ट होने की संभावना 
भी थोड़े लोगों की अपेक्षा कम होती है। एक व्यक्ति का तो रोष अथवा किसी 
अन्य मनोवेग द्वारा अभिभूत हो जाना संभव है और ऐसी दशा में उसका किया हुआ 
निर्णय भी अवश्यमेव विक्रृत होगा; पर सब (बहुत-से ) मनुष्यों का युगपद्‌ क्रुद्ध होना 
और गलती कर बंठना कठिन काम है। हमको यह मान लेना चाहिये कि बहुसंख्यक 
जन सब के सब स्वाधीन हैं, कभी नियमविरुद्ध कार्य नहीं करते हैं; केवल उन्हीं प्रसंगों 
में नियमों का अतिक्रमण करते हैं जो नियमों से अनिवाययंतया छूट गये हैं। और यदि 
यह कहो कि बहुसंख्थक जनता में इस प्रकार के गुण (अथवा संयम ) का पाया जाना 
सरल नहीं; तो भी यदि बहुसंख्यक भले मानस और नेक नागरिक हों तो तब कौन कम 
भ्रष्ट होने योग्य होमा--एक अच्छा शासक या बहुजन जो कि सबके सब भले हैं ?' 
क्‍या स्पष्ट ही वह नहीं जो कि बहुसंख्यक हैं ? पर बहुसंख्यक जनता में दलबन्दी हो 
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सकती है और एक व्यक्ति दलबन्दी से मक्‍त होता है। इसका उत्तर स्यात यह होना 
चाहिये कि जनता का चरित्र ( आत्मा) इतना ही अच्छा हो सकता है जितना कि 
व्यक्ति का। (अत: हम इस निप्कर्प पर पहुंचते है ) कि यदि हम ऐसे बहुसंख्यक जनों 
के शासन को, जो कि सब के सब भले आदमी हों, श्रेप्ठजनतंत्र (अस्स्तॉक्रातिया) 
कहें और एक जन के शासन को राजतंत्र (बसिलेइ्या) नाम दें, तो नगर (-राप्ट्रों) 
के लिये राजतंत्र की अपेक्षा श्रेप्ठजनतंत्र अधिक वरेण्य होगा, चाहे शञासन-शक्ति 
द्वारा समथित हो अथवा न हो; पर जत्त यह है कि समान रूप से भले बहत-से व्यक्ति 
उपलब्ध हो सकें । ; 


आरंभ-काल के गासन स्यात्‌ इस कारण राजतंत्रात्मक थे कि उस समय गुणातिरेक 
से संपन्न (अधिक ) मनृप्य विरल थे ओर उनको पाना कठिन था--और क्‍योंकि उस 
समय नगर बहुत सघन बसे हुए नही थे अतः यह कार्य और भी अधिक कठिन हो गया था । 
फिर, वे इस कारण भी राजपद पर नियुक्त किये जाते श्र क्योक्ति वे मलाई करनेवाले 
लोग थे, और ऐसा करना भले आदम्मियों का काम [ कतंव्य ) है (पर उस समय 
कोई एकाध व्यक्ति ही ऐसा कर सकता था।) पर जब पीछे बहुत-से समान सद्गुण- 
संपन्न व्यक्ति उत्पन्न हो गये तो उन्होंने एक ही व्यक्ति की प्रमुखता को सहन न करके, 
कुछ ऐसी वस्तु चाही जिस पर सबका समान अधिकार हो, अतः उन्होंने नगर-व्यवस्था 
(पॉलितेड्या ) की स्थापना की । कुछ काल और व्यतीत होने पर यह (शासक ) लछाग 
आचरण में गिर गये; इन्होंने सावंजनिक सम्पत्ति ( अथवा कोप ) से अपने को श्रीमान्‌ 
(संपन्न) बना लिया; इस प्रकार जब से धनसंपत्ति प्रशंसा-प्राप्ति का उपाय हो गयी 
तब से अल्पजनतंत्र (अथवा धनिकतंत्र -ऑलिगाकिया) की उत्पत्ति हुई। कुछ समय 
और बीत जाने पर, प्रथम तो घनिकतंत्र से परिवत्तन होकर तानाशाही का जन्म हुआ 
और फिर तानाशाही से जनतंत्र का । कारण इसका यह हुआ कि शासक-वर्ग की 
लोलपता उनकी संख्या को कम करती गयी, और परिणामत: जनता की शक्ति बढ़ती 
गयी ; अन्ततोगत्वा जनता ने विद्रोह कर दिया और इस प्रकार लोकतंत्र को स्थापना 
हुई । अब, क्‍योंकि नगर और भी अधिक बड़े हो गये हैं, अत: अब तो स्थात्‌ लोकतंत्र 
के अतिरिक्त अन्य किसी प्रकार की व्यवस्था की स्थापना करना सरल कार्य नहीं रह 
गया है । 


यदि यह सिद्धान्त भी मान लिया जाय कि नगर ( "राष्ट्रों ) के लिये राजतंत्रात्मक 
शासन-पद्धति ही सुवेश्रेष्ठ है, तो भी यह प्रश्न उठता है कि राजा के परिवार 
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(-- सन्‍्तान ) की क्‍या स्थिति होगी ? क्‍या राजा की सन्‍्तान को उसके स्थान पर राजा 
होना चाहिये ? परन्तु यदि वे अन्य साधारण मन॒प्यों के समान निकले तो परिणाम हानि- 
कारक होगा । इसके उत्तर में यह कहा जा सकता है कि चाहे राजा को अपनी सन्तान 
को राज देने की शक्त प्राप्त हो तो भी वह अपना अधिकार अपनी सन्‍्तान को नहीं 
देगा। पर ऐसा विश्वास करना सरल नहीं है; यह कठिन कार्य है और ऐसा करने के 
निम्मित्त हम मानव-स्वभाव से उतने से अधिक सदगुण की माँग कर रहे हैं जितने की 
उससे आशा की जा सकती है। फिर उसके अंगरक्षकों का (सेना का) प्रश्न भी है 
जिसके विपय में कठिनाई उत्पन्न होती है। प्रश्न यह है; क्‍या राजा को अपने पास 
(अंग) रक्षकों को रखना चाहिये, जिनके द्वारा वह उन लोगों का दमन कर सके जो 
उसकी आज्ञा नहीं मानना चाहते ? यदि नहीं रखने चाहिये, तो वह राज का शासन- 
प्रबंध किस प्रकार कर सकेगा ? यदि वह न्याय के अनुसार आचरण करनेवाला अधि- 
पति हो, तथा जो कभी भी अपनी मनमानी न करता हो और न नियम का अतिक्रमण 
करता हो तो भी उसको नियम (कानून) की रक्षा के लिये रक्षकों को अनिवार्यतया 
रखना ही पड़ेगा । इस प्रकार नियम के अनुसार शासन करनेवाले राजा के विषय में 
तो इस प्रश्न का निर्णय करना कठिन नहीं है। उसको कुछ (सैन्य) बल तो रखना ही 
चाहिये--पर यह बल किसी एक व्यक्ति अथवा कुछ व्यक्तियों के समृह से तो अधिक 
होना चाहिये, और समग्र जनता की शक्ति से कम । प्राचीन काल में जब कोई व्यक्ति 
अधिनायक अथवा तानाशाह के रूप में नगर-राप्ट्र का प्रमुख बनाया जाता था तो 
उसको जो अद्भरक्षक दल दिया जाता था वह इसी प्रकार का होता था। और जब 
सिराकूस के अधिनायक दियॉनिसियस्‌ ने सिराकूस-निवासियों से रक्षकदल माँगा तो 
किसी (पारिषद्‌ ) ने उनको इसी प्रकार का रक्षक-दल देने की सम्मति दी । 


टिप्पीणियोँ 


१. मूल ग्रीक भाषा में इसके लिये “पामबसिलेइया” शब्द आया है। हमने 
इसका अनुवाद  सर्वाधिपपद ' किया है। इस प्रकार के राजा को या तो अपने प्रजाजनों 
पर सब अधिकार इस प्रकार प्राप्त होते हें जिस प्रकार समग्र समाज को अपने सार्वजनिक 
कार्यों पर सर्वाधिकार प्राप्त होता है अथवा वह शासित समाज के पिता के तुल्य होने 
के कारण उसका सब प्रकार से संरक्षक होता है और इसी कारण उसको शासित समाज 
पर सब प्रकार का आधिपत्य प्राप्त होता है। 

२. यहाँ पर अरिस्तू ने विविध प्रकार की शासन-पद्धतियों के ऐतिहासिक विकास 
का जो विवरण उपस्थित किया है वह उसके इसी विषय पर. अन्यत्र इसी ग्रंथ में 
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प्रकट किये गये विचारों से मेल नहीं खाता । संभवतया यह भेद संदर्भ-भेद के कारण 
उत्पन्न हुआ है। 
३. वास्तविकता यह है कि तानाशाह बनाया नहीं जाता । व्यक्ति की योग्यता, 


महत्त्वाकांक्षा ओर परिस्थितियों के योग से कोई व्यक्ति तानाशाह बन जाता है। “विक्रा- 
माजितराज्यस्य स्वयमेव मुर्गेन्द्रता” वाली उक्ति ही उसके विषय में चरितार्थ होती है । 


वि० कुछ लोगों का विचार है कि अरिस्तु ने जो राजतंत्र के प्रति इतना झुकाव 
दिखलाया है बह स्थात्‌ उसके मकंदौनिया के राजकुल के संबंध के प्रभाव के कारण है । 


१६ 


सर्वाधिकारी राजा का शासन और नियम का शासन 


हमारे विवेचन में इस स्थान पर अब हमको जो अनुसंधान करना चाहिये उसका 
संबंध ऐसे राजा से है जो सब काम अपनी इच्छा के अनुसार करता है। तथाकथित 
नियमानसार शासन करनेवाल्य राजतंत्र ( जैसा कि कहा जा चुका है ) शासन- 
व्यवस्था का कोई विशिष्ट प्रकार नहीं है। स्थायी सनाध्यक्ष का पद तो किसी भी 
प्रकार की शासन-व्यवस्था में संभव होता है--उदाहरणाथ जनतंत्र-व्यवस्था और श्रेप्ठ- 
जनतंत्र में भी (ऐसा संभव है।) और बहुत से नगर (-टप्ट्र) घरल (नागरिक) 
दासन के लिये एक व्यक्ति को अधिपति (सत्ताघ्रीम ) बना देते हैं। उदाहरण के लिये 
इसी प्रक्रार का एक ज्यासक्रपद एपीदामनस नगर में है और दूसरा औपयस नामक 
नगर में है पर औपसवाल शासक का अधिकार कुछ अधिक सीमित है। रहा सर्वाधिप 
राजपद या जैसा कि उसको नाम दिया गया है--पाम्बसिल्इया, सो यह एस प्रकार 
की व्यवस्था है जिसके अनसार राजा सबका शासन स्वयं अपनी इच्छा के अनुसार करता 
टै। कुछ लोगों की सम्मति में एक ही व्यक्ति का (उस) नगर के सब नागरिकों का 
अधिपति होना प्रकृति के अनकल नहीं है, जहाँ कि नगर समान नागरिकों से मिलकर 
बना है। इस सम्मति के अनसार जो छोग प्रकृत्या समान हैं उनके अधिकार और मूल्य 
(कीमत) भी अवश्य ही समान होने चाहिये; तथा इसी कारण जिस प्रकार विभिन्न 
प्रकार के दरीरों के लिये एक ही समान भोजन और बस्त्रों की व्यवस्था हानिकर होती, 
इसी प्रकार (शासन-व्यवस्था में) सम्मान और पदों के वितरण करने में असमान 
व्यक्तियों को समान भाग देना, अथवा इसके विपरीत समान मनुष्यों को असमान भाग 
देना भी हानिकारक होगा । अतएव निष्कर्ष यह निकला कि समान व्यक्तियों में न्यायो- 
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जित व्यवस्था यह होगी कि प्रत्येक व्यक्ति शासित भी हो और शासन भी करे (न कि 
अधिपति की तरह सर्वदा शासन करता रहे) और सब बारी बारी से ऐसा करें। यह 
तो बस एक नियम ही है, क्योंकि क्रम-व्यवस्था ही तो नियम (कानून) है। तो इस उप- 
पक्त सम्मति के अन॒मार नियम का शासन किसी एक नागरिक के शासन की अपेक्षा 
अधिक वरणीय है। इसी सम्मति के अनुसार यह भी तर्क उपस्थित किया जाता है 
कि यदि किन्‍्हीं व्यक्तियों' का शासन करना अधिक अच्छा समझा जाय, तो उनको 
नियमरक्षक' अथवा नियम-सचिव के रूप में नियुक्त कर देना चाहिये। क्योंकि यह 
तो मानी हुई बात है कि राष्ट्र में शासकपद तो अवश्य ही होंगे; पर यह कहा जाता 
है, न्‍्यायानुसार यह पद (जब कि सब व्यक्ति परस्पर समान हों) एक ही व्यक्ति को 
नहीं दिये जा सकते । 


पर वास्तव में ऐसे प्रसंग हो सकते हैं जिनका निर्णय करने में नियम (कानून ) 
समर्थ प्रतीत नहीं होता, पर यह भी इतना ही सत्य है कि मनुप्य भी ऐसे प्रसंगों का 
निर्णय जानने में असमर्थ रहेगा। नियम तो पदाधिकारियों को इसी अभिप्राय से शिक्षित 
बनाता है और तब उनको उन बातों के निर्णय करने के कार्य में लगाता है जिनको वह 
स्वयं बिना निर्णय किये छोड़ देता है कि वे उनका अधिक से अधिक न्यायपूर्ण निर्णय 
करें। इससे भी आगे नियम उनको यह भी आज्ञा प्रदान करता है कि वे विद्यमान 
नियमों में अनुभव के द्वारा सुझाए हुए सुधार भी कर सकते हैं। अतएव जो नियम 
(>>कानन ) को शासन करने का आदेश करता है उसको तो यह आदेश करता माना 
जा सकता है कि केवल ईश्वर और विवेक शासन करें; पर जो यह आदेश करता है 
कि मनुष्य (व्यक्ति ) शासन करे वह (उपर्युक्त तत्त्वों के साथ ) पशुतत्त्व को भी सम्मि- 
लित कर देता है। क्योंकि वासना (कामना) इसी प्रकार की (पशुतत्त्व से युक्त) 
वस्तु है; तथा राजस्‌ भावना भी पदाधिकारी को विकृत कर देती है चाहे वह कितना 
ही श्रेष्ठ व्यक्ति क्यों न हो। अत: नियम की परिभाषा (यह है) कि वह कामना 
(वासना ) से रहित विवेक है। 


अन्य कलाओं (विद्याओं ) के साथ तुलना (उदाहरणार्थ वेद्यविद्या के साथ तुलना ) 
करना झूटी बात है। स्पष्ट ही पुस्तक में लिखे के अनुसार किसी का उपचार 
करना बुरी (तुच्छ) बात है तथा ऐसे व्यक्ति की सेवा का उपयोग करना (--डाक्टर 
की सेवा से छाभ उठाना ) कहीं अधिक अच्छा होगा जो वैद्यविद्या को जानता है। (पर 
हमको यह नहीं भुला देना चाहिये कि वैद्य और राजनीतिज्ञ में मौलिक भेद है), वैद्य 
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तो मित्रता (अथवा पक्षपात) के कारण विवेक के विरुद्ध कोई भी काम नहीं करेगा, 
वह तो केवल रोगी को चंगा करके अपना शुल्क उपा्जन करता है; जब कि पदारूढ़ 
राजनीतिज्ञ बहुत से काम निष्कारण द्वेष अथवा पक्षपातवश होकर किया करते हैं। 
और यदि रोगी को वैद्य के विपय में यह सन्देह हो जाय कि वह उसके वैरियों से मिलकर 
लोभवश उस (के जीवन ) को नष्ट करना चाहता है तो ऐसी दशा में तो वह पुस्तक के 
नियमों को पढ़कर उपचार की खोज करना अच्छा समझेगा। और फिर वैद्य लोग 
स्वयं रोगग्रस्त हो जाते हैं तो अन्य वेद्यों को उपचार के लिये अपने यहाँ बुलाते हैं; 
और शिक्षक लोग जब किसी कार्य को सीखना चाहते हैं तो अन्य शिक्षकों को ब॒लाते 
हैं, क्योंकि उनको ऐसा लगता है कि वे मनोविकारों के वशीभूत हुए स्वयं अपने विषय 
में निणंय करते समय सत्य का निर्णय करने की क्षमता नहीं रखते । अतः यह स्पष्ट है 
कि न्याय की खोज करना एक मध्यस्थ अथवा निष्पक्ष अधिकारी की खोज है और नियम 
अर्थात्‌ कानून ही वह निष्पक्ष या मध्यस्थ अधिकारी है। तिस पर भी लिखित नियमों 
की अपेक्षा वे नियम जो परम्परागत रीतियों पर आश्रित होते हैं और अलिखित होते 
हैँ, अधिक महत्वशाली होते हैँ तथा उनका संबंध और भी अधिक महत्वपूर्ण विषयों 
से होता है; जिससे यह तथ्य निष्पन्न होता है कि चाहे मनुष्य का शासन लिखित नियम 
से अधिक भयरहित हो, तथापि वह परम्पराश्चित अलिखित नियम की अपेक्षा 
अधिक सुरक्षित नहीं हो सकता। 


इसके अतिरिक्त, एक व्यक्ति के छिये एक समय, एक साथ अनेक विषयों पर अध्य 
क्षता पूर्ण दृष्टि रखना सरल काम नहीं है। अतः: उसके लिये बहुत से अपने अधीन 
निचले आधिकारियों को नियुक्त करना आवश्यक होगा। तो फिर कया इन दो बातों 
में कोई वास्तविक अन्तर है कि (१) यह अनेक अधिकारी आरंभ से ही सीधे नियुक्त 
हों (२) अथवा पीछे से एक व्यक्ति के द्वारा चुने जाकर इस प्रकार नियुक्त किये 
यँ? और फिर, वह तक॑ भी तो है ही जो हम पहले ही स्थापित कर चुके हैं, कि 
यदि एक अच्छे आदमी को, अन्य लोगों से अधिक अच्छा होने के कारण शासन करने 
का न्‍्यायोचित अधिकार है तो दो अच्छे आदमी तो एक अच्छे आदमी से अधिक ही 
अच्छे होंगे। यही बात निम्नलिखित पंक्ति में कही गयी है :-- 


“दो चलते हों एक साथ” (तो अधिक एक से देखेंगे) (इलियड्‌ू १०।१२४ ) 
एवं अगामैम्नॉन्‌ की निम्नांकित प्रार्थना भी :-- 


ऐसे होते दस सुमंत्रणा देनेवाले मुझे, भला। (इलियड्‌ २।३७२) 
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और आजकल भी कुछ ऐसे अधिकारी होते हें--जैसे कि न्यायाधीश--जिनकों 
ऐसे प्रसंगों के निर्णय करने का अधिकार प्राप्त होता है जिनका निर्णय करने में नियम 
समर्थ नहीं होते; पर यह अधिकार केवल ऐसे ही प्रसंगों तक ही सीमित होता है 
क्योंकि इस तथ्य के विषय में किसी को संदेह नहीं है कि नियम (कानून ) जिन प्रसंगों 
का निर्धारण कर सकता है उनके विपय में वह सर्वोत्तम आदेप्टा (शासक) 
और नन्‍्यायकारी होता है। परन्तु क्योंकि कुछ बातें तो नियम की परिधि में 
सन्निविष्ट हो जाती है और कुछ उसके क्षेत्र के अन्तर्गत नहीं हो सकतीं, अतएव 
एक किकतंव्यविमढ़ता की अवस्था उत्पन्न होती है और यह प्रश्न उठता है 
कि कौन-सी स्थिति अधिक वरणीय है--श्रेप्ट नियम का शासन करना या 
श्रेप्ठ मनुष्य का शासन करना ? जिन अवान्तर विस्तार ( तफ़्मील ) की 
बातों का समावेश विवेचन की सीमा के भीतर होता है वे स्पष्ट ही ऐसी बातें 
हैं, जिनके विषय में नियम-निर्माण करना संभव नहीं है । इस तथ्य का निषेध भी 
कोई नहीं करता कि ऐसी बातों का निर्णय अवश्यमेव मन॒प्य के द्वारा किया जाय, 
वह तो यह चाहते हैं कि उनका निर्णय बहुत-से मनुष्यों द्वारा किया जाय न कि केवल एक 
व्यक्ति के द्वारा । नियम के द्वारा शिक्षित प्रत्येक व्यक्ति भली प्रकार निर्णय किया 
करता है; और निश्चय ही यह बात अनोखी प्रतीत होगी कि बहुत से मनुष्यों 
के बहुत से अंगों की अपेक्षा एक मनृपष्य अपने दो नेत्रों से अधिक अच्छा देख सकेगा, 
दो कानों से अधिक अच्छा सुन सकेगा तथा दो हाथ पेरों से अधिक 
अच्छा काम कर सकेगा । सच तो यह है कि राजाओं में इस बात का 
चलन रहा है कि वे ( मानों ) अपने बहुत से नेत्र, कान, हाथ और पेर 
बना लेते हैं; क्योंकि वे उन लोगों को अपना सहकारी बना लेते हैं जो उनके 
तथा उनके शासन के मित्र होते हैं। यह सहकारी लोग राजा के मित्र अवध्य 
होने चाहिये; यदि वे उसके मित्र नहीं होंगे तो उसकी इच्छा के अनुकूल काम 
नहीं करेंगे। पर यदि वे उसके एवं उसके शासन के मित्र' हुए तो वे उसके समान 
और सदृश भी होंगे। और इसी कारण यदि वह विश्वास करता हो कि इन (उसके 
मित्रों ) को शासन करना चाहिये तो इसी के समान उसको यह भी विश्वास करना 
होगा कि जो लोग उसके समान और सद॒श हैं उनको भी उसी के समान शासन करना 
चाहिये । 


लगभग यही वह प्रमुख युक्तितयाँ हैं जो राजपद का विरोध करनेवाले लोग प्रस्तुत 
किया करते है । 
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१. एपीदामनस्‌ और औपस नामक नगर-राष्ट्रों की शासन-पद्धति अल्पजन- 
तंत्रात्मक थी। 

२. अरिस्तु्‌ यहाँ व्यक्तिगत शासन को अपेक्षा व्यक्तिनिरपेक्ष शासन की भलाइयों 
को बतला रहा था। अब वह कहता है कि यदि व्यक्तिगत जश्ञासन की उपेक्षा न की 
जा सके तो अधिकार एक व्यक्ति की अपेक्षा अनेक व्यक्तियों को दिया जाय । 

३. अथेंस में ७ व्यक्तियों का एक नियमरक्षक-मंडल (बोर्ड) होता था जो पुराने 
काननों के पालन पर दृष्टि रखता था और संविधान का उल्लंघन नहीं होने देता था । 

४. अथेंस न्यायकर्ता इस प्रकार की शपथ भी किया करते थे। 

५, अपनी सदाचारशास्त्र नामक पुस्तक में अरिस्तु ने बतलाया कि मित्रता समान 
व्यक्तियों में हुआ करती है। संस्कृत में भी एक लोकोक्ति है 'समानशीलव्यसनेषु 
सख्यम । 

वि० इस प्रस्तुत खंड और पिछले खंड में अरिस्तु इस - विषय का - विवेचन कर 
रहा है कि वास्तविक दासक कोन हो, राजा अथवा नियम (कानन )। उसने दोनों पक्षों 
को पूर्ण निष्पक्षता के साथ प्रस्तुत किया है। 

अथेन्स में नियम-निर्माण और नियम परिवत्तेन का कार्य अत्यन्त सावधानी के 
साथ किया जाता था। पेरीक्लेस के सुधारों के पश्चात्‌ उपयुक्त कार्य की विधि निम्न- 
लिखित थी। प्रतिवर्ष ६ थस्मोथेते नामक पदाधिकारी नियमों को दशा का निरीक्षण 
करके उनके विषय में अपना प्रतिवेदन प्रस्तुत करते थे और यदि नवीन नियम की 
आवद्यकता होती थी तो उसका प्रारूप भी बना देते थे। यह प्रतिवेदन और प्रारूप 
विचार और विवेचना के लिये जनपरिषद के समक्ष प्रस्तुत होता था। यदि जनपरिषद्‌ 
भी नवीन नियम निर्माण की आवश्यकता अनुभव करती थी तो उसका प्रस्ताव न्‍्याय- 
कर्ताओं के मध्य में से चुने हुए नियमरक्षक मंडल के समक्ष उपस्थित किया जाता था। 
यदि ये लोग नवीन नियम की आवश्यकता के विषय में आइवस्त हो जाते थे तब नया 
नियम स्वीकृत होता था । 


५७ 


समाजों का स्वभाव और तदन॒कल शासन-पद्धतियाँ 


पर स्थात उपर्यक्त उपाय किन्‍्हीं प्रसंगों (किसी समाज) में तों ठीक ठीक घटेंगे 
पर अन्य कुछ प्रसंगों में ठीक नहीं होंगे। एक समाज स्वभावतः अ्रश्ुतासन ( +>वह्‌ 
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शासन जो दासों का स्वामी दासों पर चलाता है) के लिये उपयुक्त होता है, दूसरा 
राजशासन के, और तीसरा व्यवस्था-शासन के लिये; तथा न्‍्यायोचित और उपयोगी 
( >- श्रेयस्कर ) बात भी यही है कि प्रत्येक समाज का शासन उसके स्वभाव के अनुकूल 
हो। पर ऐसा कोई समाज नहीं है जो स्वभावतः तानाशाही प्रकार के शासन अथवा 
अन्य किसी विकृत व्यवस्था पर आश्वित शासन के लिये उपयुक्त हो । जो समाज ऐसे 
शासनों द्वारा शासित हैं वे अस्वाभाविक अवस्था को प्राप्त हो गये हैं। पर जो कुछ 
कहा जा चुका है उससे यह तो स्पप्ट है कि जिस मनुष्य-समाज में सब व्यक्ति एक से 
और समान हों उसमें यह बात न तो श्रेयस्कर होगी और न न्‍्यायो चित, कि एक मनुष्य 
सर्वोपरि सत्ताशाली बन जाय। फिर चाहे भले ही नियम न हों, और एक अकेला 
व्यक्ति स्वतः नियमरूप से शासन कर रहा हो, अथवा नियमों की सत्ता हो भी, तो भी 
उपर्युक्त कथन की सत्यता में अन्तर नहीं पड़ता । यह कथन तब भी सत्य रहेगा जब कि 
एक भला आदमी अनेक भले आदमियों पर शासन करता हो अथवा एक बुरा आदमी 
बहुत से बुरे आदमियों पर, और तब भी ठीक होगा जब कि अकेला शासन करनेवाला 
सद्गुण ( "5 सद्वृत्ति ) में दूसरों से बढ़कर हो; पर यदि उसका सद्गुण विशिष्ट प्रकार 
का (अनन्यसामान्य ) हो तो दूसरी बात है । किस विशिष्ट प्रकार का हो यह विचारणीय 
है ।--यद्यपि इस विषय का कथन पहले भी एक प्रकार से किया जा चुका है । 


सब से पहले यह निर्धारित किया जाना चाहिये कि किस स्वभाव के मनुष्य 
(अथवा किस प्रकार का समाज ) प्रकृत्या राजकीय शासन के लिये उपयुक्त हैं, तथा 
किस प्रकार के व्यक्ति श्रेष्ठजनतंत्र के लिये उपयुक्त एवं कौन से वेधानिक शासन के 
योग्य हैं । राजकीय शासन के लिये उपयुक्त वह जनसम्‌ह होता है जो स्वभाव से ही 
ऐसे कुल को जन्म देने की योग्यता रखता है जो राजनीतिक नेतृत्व की क्षमता में प्रमुख 
ही । श्रेष्ठजन-शासन के लिये उपयुक्त समाज वह है, जो ऐसे जनवर्ग को उत्पन्न करने 
की प्रवृत्ति रखता है जो स्वतंत्रजनों के रूप में (स्वतः स्वतंत्र होते हुए स्वतंत्र जनों के 
अनुरूप ) ऐसे मनुष्यों द्वारा शासित होने की योग्यता रखते हैं जो राजनीतिक (->नाग- 
रिक) शासन के लिये आवश्यक नेतृत्व-गुण से संपन्न हों । (तथव ) वैधानिक शासन 
के लिये उपयक्त समाज वह है जिसके अन्तर्गत प्रकृत्या ही एक ऐसा योद्धा-जनों का 
वर्ग विद्यमान रहता है, जो संपन्न जनों में उनकी पात्रता के अनुसार शासनपदों को वित- 
रण करनेवाले नियम के अनुसार पर्यायक्रम से शासित हो सकते हैं और शासन कर सकते 
हैं। जब कोई पूरा कुल (गण) अथवा केवल एक व्यक्ति भी ऐसा हो जाय कि 
उसकी योग्यता इतनी उच्च हो कि अन्य सब लोगों की योग्यता से बढ़कर हो, तो यह 
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न्‍्यायोचित बात है कि यह कुल राजकुल बना दिया जाय और सर्वोच्च सत्ता से समन्वित 
हो अथवा वह एक व्यक्ति ही राष्ट्र का राजा एवं सर्वोपरि-सत्ताधारी ज्ञासक बना दिया 
जाय (अथवा हो) । क्योंकि, जैसा कि मैं पहले कह चुका हूँ, उनको (उसको) 
अधिकार सौंप देना केवल न्यायानुकूल ही नहीं है; न्‍्यायोचितता की यूक्ति तो ऐसी 
है जिसको सभी प्रकार की शासन-पद्धतियों के संस्थापक प्रस्तुत किया करते हैं--चार्टे 
वह पद्धति श्रेष्ठजनतंत्र हो, चाहे धनिकतंत्र अथवा चाहे जनतंत्र ही क्‍यों न हो; इन 
सभी पद्धतियों को उत्तमता का दावा तो समान रूप से मान्य है, पर सब में उत्तमता 
का प्रकार एकमेवाद्वितीय नहीं है--प्रत्यत इस (श्रेप्ठ कुल अथवा श्रेष्ठ व्यक्ति के) 
प्रसंग में तो एक वह विशेष यूक्ति भी है जिसका हम पहले ही उल्लेख कर चुके हैं-- 
अर्थात्‌ ऐसा होना समुचित है। क्योंकि इस प्रकार व्यक्ति को मार डालना, निर्वासित 
कर देना, अथवा बहिप्कृत कर देना तो नि*चय ही उचित नहीं हा सकता | इसी प्रकार 
न यही उचित होगा कि पर्यायक्रम की शासन-प्रणाली में उसको शासित होना पड़े । 
अवयब प्रकृत्या ही अवयवी से बढ़कर नहीं होता, तथा जो व्यक्ति अन्य लोगों की 
अपेक्षा उत्तमता में इतना प्राधान्य रखता है उसका उनके साथ अवयवी और अवयब 
के तुल्य संबंध होता है। 'यदि ऐसा है तो केवल एक यही विकल्प शेष रह जाता है कि 
उसको सबकी विधेयता प्राप्त हों और बिना किसी प्रकार सीमा और परिमिति के 
सर्वोच्च सत्ता उपलब्ध हो--पर्यायक्रम से (अथवा अंशत: ) नहीं । राजकीय शासन और 
उसके विभिन्न प्रकारों के विषय में तथा उसी के संबंध में यह जो प्रइन है कि यह पद्धति 
राष्ट्रों के लिये हितकर हैं अथवा नहीं ” यदि हितकर है तो किन राष्ट्रों (समाजों ) 
के लिये ? और किस प्रकार ? इन सबके विपय में हमारे निर्णय यही (उपर्युक्त ) है । 


टिप्पणियाँ 


१. अरिस्तू को भो अन्य सद्बुद्धिसंपन्न मनीणियों के समान यह विश्वास है कि 
सनुष्य और सानवसमाज स्वभाव से भला ही होता है। हाँ, विशेष परिस्थितियों में 
इनमें विकार आ सकता हे । 


२--२. यह सब वाक्य एक समस्या हे। किसी किसी के मत में यह क्षेपक हें। 
अन्तिम वाक्य की जटिलता को सुलझाने में अनेक कठिनाइयाँ हें ॥ संभवतया यहाँ 
अरिस्तू ने उस सिद्धान्त का पूर्वाभास सूत्ररूप में दिया है जिसको उसने चतुर्थ पुस्तक 
के १३ वें खंड में विस्तार से समझाया है। अरिस्तू के मत में युद्धकला में परिवत्तन होने 
से शासन-पद्धतियों में भी परिवर्तन हो जाता है तथा व्यवस्था पौलितेइदया नामक 
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शासन-पद्धति का संबंध भारी हथियारधारी पदाति सेना से है। ऐसी शा <न-व्यवस्था 
जो व्यक्ति इतने पेसेवाले होंगे ।क अपने को कवच ओर हथियारों से लंस कर सर्क पद 
और सम्मान उन्हीं के मध्य में वितरित होंगे तथा जो उनमें अधिक योग्य होंगे उनको 
और भो विशेष पद और सम्मान प्राप्त होगा । 


३. उचित हो नहीं प्रत्युत प्रकृति अथवा परमेश्वर के दिये हुए वरदान का तिरस्कार 
करना होगा। पर सानव-समाज ने सॉक्रातेस, ऋाइसस्‍्ट, लिकन तथा गांधी के साथ 
किया ऐसा ही है। 


५८ 


सर्वेश्रेष्ठ शासन-पद्धति 


अतः हमने यह निर्धारित किया है कि सम्यक प्रकार की व्यवस्थाओं के तीन 
भेद हू और इनमें भी अवश्यमेव सर्वोत्तम वह व्यवस्था होगी जिसका प्रबंध श्रेष्ठ व्यक्ति 
द्वारा किया जाता है; तथा जिसमें संयोगवश, एक व्यक्ति, अथवा एक गण (या कुल ) 
अथवा कुछ मनुष्यों का समूह ऐसा होता है जो अन्य सब मनुष्यों की समष्टि से गुणों में 
बढ़कर होता है, और शासित एवं शासक दोनों ही परम वांछनीय प्रकार के जीवन की 
उपलब्धि के लिये समर्थ होते हैं । इस विवेचन के आरंभ में हमने यह भी दिखलाया था 
कि भले आदमी का सदगुण (सद्वृत्ति ) अवधव्यमेव श्रेष्ठ राष्ट्र के नागरिक के सदगुण 
(सद्वृत्ति) से अभिन्न है। अतः यह स्पष्ट है, जिन उपायों और साधनों से मनुष्य 
नेक बन जाता है उन्हीं उपायों और साधनों से वह नगर (-राप्ट्र ) की भी स्थापना करेगा, 
फिर चाहे उसका शासन श्रेप्ठ जनतंत्र पद्धतिवाला हो अथवा राजकीय पद्धतिवाला। 
और इस प्रकार वह शिक्षा और काम करने की आदते जो अच्छे आदमी का निर्माण 
करती हैं, सामान्यतया वही होंगी जो कि एक अच्छा राजनीतिज्ञ' और अच्छा राजा 
भी निर्माण करेंगी । 


इन विषयों का निर्णय हो जाने के उपरान्त हमको श्रेष्ठ प्रकार की व्यवस्था के 
विवेचन का प्रयत्न करना चाहिये और यह बतलाना चाहिये कि किस प्रकार की अव- 
स्थाओं में उसका प्रादुर्भाव हुआ करता है और उसकी स्थापना किस प्रकार की जा सकती 
है ? इस विषय का सम्यक्‌ प्रकार से अनुसंधान करने के लिये यह्‌ आवश्यक है... . . 
(कि परम वांछनीय जीवन के स्वरूप का निर्णय हो जाय ।) 
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टिप्पणियाँ 


१. नगर की उत्पत्ति और विकास का वर्णन करते हुए अरिस्तू ने बतलाया था 
कि परिवार, ग्राम और नगर का क्रम-विकास बिलकुल स्वाभाविक है। मनष्य भौतिक 
जीवन को आवश्यकताओं की पूल और सुरक्षा की उपलब्धि से प्रेरित होता हुआ छोटे 
से संघटन से आरंभ करके उत्तरोत्तर महत्तर समाजों और संघटनों का विकास करता 
जा रहा है। पर जसे जसे संघटनों का विकास होता गया वंसे ही वंसे मानव-जोवन 
का उद्देश्य भी विकसित होता गया। नगर में मानव को अनुभव हुआ कि उसके जीवन का 
उद्देश्य केवल भौतिक आवश्यकताओं की पूति पर ही नहीं रुक सकता । मानब-जीवन 
का लक्ष्य अच्छे जीवन की उपलब्धि हे । पर देखा गया कि व्यक्ति के जीवन को श्रेष्ठता 
और नागरिक के जीवन को श्रेष्ठता सब प्रकार को नागरिक शासन-पद्धतियों में अवि- 
रोधी नहीं होतीं ॥ अतएवं इस बात की खोज आरंभ हुई कि क्‍या कोई ऐसी शासन- 
व्यवस्था ही सकती हे जिसमें श्रेष्ठ व्यक्ति के जीवन और श्रेष्ठ नागरिक के जीवन का 
विरोध मिट जाय ? इस प्रशइन का उत्तर अरिस्तु ने इस खंड में दिया है । 

२. मूल में 'पौलितिकौस” दाब्द का प्रयोग किया गया है। इसका अंग्रेजी अनुवाद 
“स्टेट्समेन' किया गया है। हिन्दी में इसके लिये राजनयिक शब्द का प्रयोग किया जाने 
लगा है। यहाँ अरिस्तु ने एक ऐसे व्यक्ति की कल्पना की है जो श्रेष्ठ जनों के आदर्श 
श्रेष्ठ जनतंत्र (अरिस्तोक्रातिया ) में अपने समान व्यक्तियों में शासन-कार्य चलाता 
है । ऐसे शासन में श्रेष्ठ मानव और श्रेष्ठ नागरिक के गुणों मे कोई विरोध संभव नहीं है । 

३. इस खंड की समाप्ति एक खंडित वाक्य से होती है। कुछ आलोचक इस खंड 
के अन्त अथवा समग्र खंड को ही प्रक्षिप्त मानते हें । पर यह विचित्र संयोग है कि इस 
खंड के अन्तिस शब्द ठीक इसी प्रकार सातवीं पुस्तक के आरंभ में दोहराये गये हें। 
पर यहाँ पर जो राजकीय शासन अथवा श्रेष्ठ जनतंत्र को आदरों व्यवस्था के रूप में 
बणित किया है उसको संगति ७वीं और ८वीं पुस्तक से नहीं बंठती | हाँ, तृतीय 
पुस्तक के ७वें खंड से इसका मेल अवदय है। उस खंड में अविकृत शासन-पद्धतियों में 
राजकीय शासन-पद्धति और श्रेष्ठ जनतंत्र को प्रथम और द्वितीय स्थान दिया गया है। 
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चतुर्थ पुस्तक 


विज्ञान एवं राजनीति-विज्ञान 


सभी ऐसी कल्याओं और विद्याओं में, जो किसी विपय का अंशत: प्रतिपादन 
करते हुए उत्पन्न नहीं होतीं प्रत्यूत जो कि उस विषय को पूर्णतया व्याप्त कर लेती हैं, 
यह प्रत्येक कला अथवा विद्या का अपना कार्यक्षेत्र होता है कि वह उन सब बातों का 
विचार करें जिनका उसके अपने विशिष्ट विषय से संबंध है। उदाहरण के लिये 
दारीरिक व्यायाम की कलछा को यह विचार करना होता है कि किस प्रकार के शारीरिक 
गठन के लिये किस प्रकार की व्यायाम-शिक्षा ठीक होगी; और यह भी कि किस 
प्रकार की शिक्षा एकान्तत: श्रेप्ठ होंगी । क्योंकि जो एकान्तत: श्रेष्ठ प्रकार की व्यायाम- 
शिक्षा होगी वह ऐसे शरीरगठन के लिये अवश्यमेव सर्वोत्तम होगी जो प्रकृति से सर्वविध 
वरदान पाये हुए हँ तथा जिसको श्रेष्ठ साधन-सामग्री भी प्राप्त है। उसको एसे सव- 
सामान्य व्यायाम-शिक्षण का भी विचार करना होगा जो अधिकांश मनुष्यों के लिये 
उपयुक्त हो; क्योंकि यह भी व्यायाम-कला का ही एक भाग (अथवा समस्या )है। 
इतना ही नहीं, प्रत्युत ऐसे भी आदमी हो सकते हैं जो कि शरीर के श्रप्ठ स्वास्थ्य 
और उतनी योग्य चतुरता की कामना न करते हों जितनी कुश्तियों के लिये आवश्यक 
होती है, फिर भी व्यायाम-शिक्षक को उपर्युक्त प्रकार की शिक्षा से कुछ घटकर प्रकार 
की शिक्षा--जिससे सामान्य गारीरिक क्षमता प्राप्त हो सके--देने में समथ होना 
चाहिये ।' ठीक इसी प्रकार के सिद्धान्त वैद्वविद्या (औपधि-विज्ञान ), नौका-निर्माण, 
वस्त्र-निर्माण इत्यादि के क्षेत्रों और अन्य सब कलाओं के क्षेत्रों में भी प्रत्यक्षतया लागू 
होते हुए उपलब्ध होते हैं । 


अतः यह स्पप्ट है कि राजनीति को भी, जो कि इसी प्रकार को एक व्यावहारिक 
विद्या है, इसी प्रकार व्यापक होना चाहिये। इसका यह विचार करना होगा कि 
कौन-सी शासन-पद्धति श्रेष्ठ है और यदि बाहर की विध्न-बाधाएँ न हों तो हमारी 
आकांक्षा (प्रार्थना) के आदर्श के समीपतम पहुचन के लिय्रे उसको कैसा (किन गुणों 
से यक्त ) होना चाहिये; तथा यह भी विचार करना होगा कि किस प्रकार की व्यवस्था 
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किस प्रकार के जनसमह से मेल खाती है। ओर क्योंकि अधिकांश साधारण राष्टों 
के लिये श्रेप्ट शासन-पद्धति को उपलब्ध कर लेना स्थात्‌ संभव नहीं होता, अतएवं भले 
नियम-निर्माता और सच्चे राजनीतिज्ञ को अपनी दृष्टि न केवल एकान्तत: सर्वश्रेष्ठ 
शासन-पद्धति पर ही रखनी चाहिये, प्रत्यत उस पद्धति को भी अपनी दृष्टि से ओझल 
नही होने देना चाहिये जो किसी वास्तविक परिस्थिति में श्रेप्ठ हो। इसके अतिरिक्‍त 
(राजनीति-शास्त्र ) को ऐसी शासन-व्यवस्था का भी विचार करना होगा जो विशिष्ट 
परिकल्पित अवस्थाओं पर आश्वित होती है। अर्थात्‌ राजनीति के विद्यार्थी का 
यह भी निरीक्षण कर सकने के याग्य होना चाहिय्रे कि (कोई) अमक व्यवस्था किस 
अवस्था में विद्यमान है, मलतः उसकी उत्पत्ति किस प्रकार से हुई तथा किस प्रकार 
से वह सुदीधकाल्ठ तक सुरक्षित रह सकती है। कहने का तात्पय यह है कि जिस कल्पित 
नगर-राप्ट्र का हम विचार कर रहे हैं वह ऐसा है कि न तो उसकी व्यवस्था (विधान ) 
ही श्रेष्ठ शासन करने के याग्य है और न उसको उन परिस्थितियों का सदभाव प्राप्त 
जो आदर्श व्यवस्था के लिये आवश्यक हैं, न जो विद्यमान परिस्थितियों में ही सर्वब- 
श्रेष्ठ व्यवस्था कही जा सकती है, प्रत्यत जिसको व्यवस्था एक घटिया प्रकार की 
व्यवस्था है । 
इन सब के परे राजनीतिशास्त्र (अथवा राजनीतिजञ ) को ऐसे प्रकार की व्यवस्था 
की भी जानकारी प्रदान करनी चाहिये जो सामान्यतया सभी नगरों के लिये समपय्क्‍त 
हो; क्योंकि राजनीति के विषय का प्रतिपादन करनेवाले बहत से लेखक--य्रज्यापषि 
अन्यथा वे बहत अच्छी बातें करते हैं--व्यावहारिक (उपयोगिता की ) बातों में अस- 
फल हो जाते है। हमको कवल श्रप्ट व्यवस्था का ही विचार नहीं करना चाहिये 
प्रत्यत ऐसी व्यवस्था का भी विचार करना चाहिये जो व्यावहारिक (अथवा संभाव्य ) 
भी हो एवं जो समानरूपेण प्राय: सभी राष्ट्रों द्ारा अपेक्षाकृत सरलता से प्राप्त करने 
के योग्य हों । कुछ (लखक ) लोग एसे हैं जो केवल सवश्रेप्ठ व्यवस्था के अनुसंधान में 
ढरी लगे रहते हैं, ऐसी व्यवस्था के लिये (बहत से प्रारंभिक ) साधनों की आवश्यकता 
होती है। दूसरे लाग अपेक्षाकृत अधिक व्यावहारिक व्यवस्था का प्रतिपादन करते हुए भी 
अधिकांश विद्यमान व्यवस्थाओं को तिरस्कृत करके या तो लाकंदायमांन्‌ ( स्पार्टा) 
की व्यवस्था की, अथबा अन्य किसी एक व्यवस्था की प्रशंसा करते हैं। प्रस्तावित 
की जानेवाली व्यवस्था ऐसी होनी चाहिये जिसको मनुप्य अत्यन्त शीघक्रता और 
सरलता से अपनी विद्यमान व्यवस्था पर आरोपित करने और अड्भीकार करने के लिये 
मनाये जा सकें । क्योंकि प्रारंभ से ही नयी व्यवस्था के निर्माण की अपेक्षा पुरानी 
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व्यवस्था का सुधारन का काय भी कुछ कम कटिन नहीं है, जैसे कि किसी सीखी बात 
को भुला देना, नय सिरे से सीखने को अपेक्षा कम कठिन नहीं होगा । अताव ऊँसा कि 
पहले कहा जा च्का हैं राजनीतिश्न का उप्यबन योग्यताओं के अतिरिक्त विद्यमान 
व्यवस्था की (सुधार द्वारा) सहायता करने की क्षमता भी रखना चाहिये। परन्त 
»सा वह तब तक नहीं कर सकता जब तक वह यह न जानता हो कि झासन-व्यवस्था 
के कितने विभिन्न प्रकार हाते है । प्रायः लोगों का विचार यह है कि जनतंत्र-पद्धति का 
एक हो प्रकार है आऑर एक हा प्रकार धनिकतत्र (या अल्पजनतत्र )-पद्धति का भी है । 
पर यह विचार सत्य नहीं है। इस अरान्ति के परिहार के लछिसे यह बाल ध्यान से ओझल 
नहीं होनी चाहिये कि व्यवस्दाओं के कितने अूद होते है, उनकी संख्या किलनी हें, 
गथा वे किलने प्रकारों से संधडित (अथबा सम्मिश्चित ) होती है । 


इसी राजनीतिक वद्धिमला के द्वारा, राजनीतिज्ञ का यह भी विदित हाने लछ्मगा 
कि कौन से नियम सवश्षाय है तथा कोन से प्रत्येक एकार की व्यवस्था के छिये समचित 
८ ॥ क्योंकि नियम ही विधान-सायक्ष्य होने चाहिये--जस कि वे व्यवहार मे सवदा 
होते भी ह#--न कि विधान नियम-सापेथ्य होने चाहिये । विधान (की परिभाषा यह 
8 कि बह ) किसी राप्ट्र के अन्तर्गत शासक पदो को व्यवस्था है, जिसके द्वारा उन पद्ा 
करा वितरण निर्धारित किया जाता है, यह निर्णय किया जाता है कि राष्ट्र मे स्वाच्चि 
सत्ता क्या (कौन) होगी, झोर यह निश्चित किया जाता है के प्रत्यक समाज द्वारा 
स्वीकृत लक्ष्य क्या होना चाहिये। परन्तु तिथम ( कानन ), जो कि विधान से स्पप्ट 
ही पथक हाते है, बह नीति है जिनके अनसार शासक लोग शासन-काय करते है और 
पराबियां की चोकसी और रोकथाम करने है। इस (विधान और निग्रम का 
परिभाषा) से यह स्पप्ट है कि कम-से-कम नियम निर्वारित करने के लिये हा हमका 
विधानों (व्यवस्थाओं) के विविध प्रकार और उनकी संख्या अवश्यमत्र जानना 
चाहिये। क्योंकि एक ही नियम-संम9्रह सब धरतिकतत्रों अथवा सब जनतत्रों के लिए 
समानरूपेण उपयोगी नहीं हो सकता, कारण कि जनतंत्र शासन-पद्धति भी एक प्रकार 
की नहीं अनेक प्रकार की होती हे और घतिकतत्र-पद्धति भी कवलछ एक ही प्रकार का 
नहीं होती । 
टि्पाणयों 


१. इस विवरण के अनुसार राजनीति की कला और बिद्या के भी चार काये होंगे- 
(१) यह मालूम करना कि किस प्रकार के नागरिक-समाज के लिये किस प्रकार की 
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शासन-व्यवस्था ठोक होगी; (२) यह पता लगाना कि श्रेष्ठ समाज के लिये श्रेष्ठ 
शासन-पद्धति कौन होगी; (३) ऐसी शासन-पद्धति को ज्ञात करना जो सामान्य- 
रूपेण अधिकांश समाजों के लिये उपयुक्त हो और (४) ऐसी शासन-व्यवस्था का पता 
लगाना जो श्रेष्ठ से कुछ घटकर हो तथा ऐसे समाजों के लिये उपयुक्त हो जो आदशे 
से कुछ नीची व्यवस्था से सन्‍्तुष्ट रहनेवाले हों । 

२. अरिस्तू की राजनीति की चतुर्थ, पंचम ओर षष्ठ पुस्तकें राजनीति के 
व्यावहारिक पक्ष का ही प्रतिपादन करती हें । 


३. अरिस्त की यह परिभाषाएँ विशेष रूप से द्रष्टव्य है । 
विभिन्‍न प्रकार की व्यवस्थाएं 


नगर-व्यवस्थाओं के अपने पूर्व विवेचन में हमने सम्यक प्रकार की व्यवस्था 
के तीन विभाग किये थे--राजतंत्र, श्रेप्ठजनतंत्र और विधानतंत्र ; और इनमें से प्रत्येक 
के संवादी विकृत रूप भी तीन ही बतलाये थे--राजतंत्र का तानाशाही, श्रेष्टजनतंत्र 
का धनिकतंत्र, विधानतंत्र का जनतंत्र | श्रेप्ठजनतंत्र और राजतंत्र का प्रतिपादन तो 
किया जा चुका। श्रेप्ठ व्यवस्था का प्रतिपादन करना, और ऊपर नामांकित दोनों 
व्यवस्थाओं को वर्णन करना, यह दोनों एक ही बात है क्योंकि दोनों ही व्यवस्थाओं का 
लक्ष्य ऐसी भलाई (सद्वत्ति ) है जा स्व-व्यवहार के लिये आवश्यक (बाह्य) उपकरणों 
से सज्जित होती है । इसके आगे हमने यह भी पहले निर्धारित कर लिया है कि श्रेष्ठ- 
जनतंत्र और राजतंत्र किस बात में एक दूसरे से भिन्न है, और कब राजतंत्र की स्थापना 
की जानी चाहिये। अब केवल विधानतंत्र का वर्णन करना शेष रह गया है जो सब 
विधानों (अथवा व्यवस्थाओं ) के सामान्य नाम द्वारा निर्दिष्ट किया जाता है और 
(बविकृत व्यवस्थाओं के अन्तर्गत) धनिकतंत्र, जनतंत्र और तानाशाही का वर्णन शेप 
रह गया है । 


यह तो स्पप्ट ही है कि कौन-सी पद्धति इन विकृत पद्धतियों में निक्ृष्टतम है 
और कौन बुराई में दूसरे स्थान पर आती है। वह पद्धति जो सम्यक्‌ प्रकार की पद्धतियों 
में से श्रेषप्ठाम और दिव्यतम पद्धति का विकृत रूप है वही अवश्यमेव निकृप्टतम है । 
राजतंत्र अवश्य ही या तो कोरा नाम मात्र होगा अन्यथा वह राज्यकर्ता (राजा) 
की महान्‌ व्यक्तिगत उत्तमता के आधार पर आश्रित होगा । अतएव तानाशाही 


४ 
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पद्धति (जो कि राजतंत्र का विक्वत रूप है ) सबसे निक्रप्ट और विक्रत पद्धतियों में सम्यक्‌ 
प्रकार की पद्धति से सबसे अधिक दूरस्थ रूप होगी । (विकृत पद्धतियों में दूसरा स्थान 
धनिकतंत्र को प्राप्त है, क्योंकि यह श्रेप्ठजनतंत्र से बहुत दूर पर स्थित है; और इनमें 
सबसे अधिक मध्यस्थितिवाली पद्धति जनतंत्र-पद्धति है (जो सबसे कम बरी है) । 


मेरे एक पूर्ववर्ती (लेखक प्लातोन ने अपनी 'पौछितिकस्‌' नामक रचना में) 
पहले ही इन विचारों का प्रतिपादन कर दिया है, पर उसका दृष्टिकोण बह़ी नहीं है 
जो मेरा है। उसने यह निर्धारित किया है कि सभी व्यवस्थाओं के अच्छे प्रकार भी 
होते हैं (और बर भी ); उदाहरण के लिये धनिकतंत्र का अच्छा प्रकार भी हो सकता 
है (और ब॒रा भी ); इसी सिद्धान्त के आधार पर उसने जनतंत्र के अच्छे प्रकार को 
अच्छे व्यवस्था-प्रकारों में सबसे बुरा कहा है और उसके बुरे प्रकार को बरे व्यवस्था- 
प्रकारों में श्रेष्ट माना है। इसके विपरीत हमारा कहना यह है कि यह दोनों व्यवस्थाएँ 
( >धनिकतंत्र और जनतंत्र) सदोप (“-त्रुटिपूर्ण ) है; तथा यह कहना शोभन 
नही है कि धरनिकतंत्र का एक प्रकार दूसरे से अधिक अच्छा है, प्रत्युत यही कहना ठीक 
है कि एक प्रकार दूसरे से कम ब॒रा है । 


पर इस विपय (अर्थात्‌ व्यवस्थाओं की अच्छाई-बुराई के तारतम्य ) का इस समय 
छोड़ सकते हैं। हमको तो सबसे पहले यह निर्शारित करना चाहिये कि सब व्यवस्थाओं 
के कितने विभिन्न प्रकार होते है, क्योंकि जनतंत्र और धनिकतंत्र के अनेकों प्रकार 
होते ही हैं । तदनन्तर यह निश्चय करना है--सर्वेश्रेप्ठ आदर्श व्यवस्था को छोड़कर-- 
ऐसी कौन-सी व्यवस्था है जो सामान्यतया अधिकतम ग्रहणीय और वरिष्ठ हो, तथा 
यह भी देखना है कि क्या उसके अतिरिक्त कोई और भी ऐसी व्यवस्था उपलब्ध हो 
सकती है जो श्रेप्ठजनतंत्रात्मक और सुघटित हो, पर साथ ही साथ बहुत से नगर- 
राष्ट्रों के लिये उपयुक्त हो। और तत्पश्चात्‌ अन्य पद्धतियों के विषय में यह निर्णय 
करना है कि कौन सी पद्धति किस प्रकार (के समाज-संस्थान ) के लिये वांछनीय 
है । उदाहरणार्थ यह नितान्त संभव है कि किन्‍्हीं संस्थाओं की आवश्यकताओं के लय 
धनिकतंत्र की अपेक्षा जनतंत्र अधिक उपयुक्त हो और दूसरी संस्थाओं के लिये जनतंत्र 
की अपेक्षा धनिकतंत्र । इसके आगे हमकों यह विचार करना है कि जो व्यक्ति इन 
व्यवस्था-प्रकारों में से किसी की स्थापना करने की इच्छा रखता है--चाहे तो वह 
प्रकार जनतंत्र के प्रकारों में से कोई हो, या चाहे फिर धनिकतंत्र के अवान्तर भेदों में से- 
उसको किस पद्धति से यह कार्य आरंभ करना चाहिये। और इन सबके अन्त में, जब 
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है 


कि हम इन विपयों का यथाशक्त संक्षिप्त विवेचन कर चुकें, हम इस विपय से भिड़ने 
का प्रयत्न करे कि समप्टिरूपेण (अथवा सामान्यरूपेण) एवं व्यष्टिरूपेण (अथवा 
प्‌ थक्‌ पृथक) व्यवस्थाओं का विनाश और संरक्षण किस प्रकार हुआ करता है, तथा 
किन कारणों के द्वारा ऐसे परिणाम विशेषतया घटित हुआ करते हैं ।' 


टिप्पणियां 

१. प्लातोन को रचना 'पौलितिकस” एक छोटी सी पुस्तक है। राजनीति के 
विषय में प्लातोन की बड़ी रचनाएं पौलितेइया (रिपब्लिक) और नेमॉस्‌ (नियम) 
है । पौलितिकस में प्लातोन ने शासन-व्यवस्थाअतें का निम्नलिखित विभाजन किया हे । 

(१) परिपूर्ण ज्ञान पर आश्रित सर्वेश्ष्ठ व्यवस्था (जो पौलितेइया में बवणित है) । 

(२) नियमों के अनुसार चलनेवालो व्यवस्थाएं। 

(क) एकराटतंत्र अथवा नियमव्यवस्थित राजतंत्र । मौनाकिया । 
(ख) अल्पसंख्यक सत्पुरुषों का शासन । अरिस्तौक्रातिया । 
(ग) बहुसंख्यक-जनद्ासन | देमौकातिया। 
(३) अनियंत्रित शासन-व्यवस्थाएं-- 
(क) एक व्यक्ति की तानाशाही । तिराकच्निया। 
(ख) अल्पसंख्यक धनिकतंत्र | (औलिगाकि (खि)या । 
(ग) बहुसंख्यक जनतंत्र । परले सिरे का जनतंत्र । 

२. इस खंड में अरिस्त नें यह बतलाया हे कि वह आगे अपने विषय का किस 
प्रकार विकास करने का विचार कर रहा है । पर उसने (जसा कि आगे चलने पर 
पता चलेगा इस योजना के अनुसार विषय का विवरण उपस्थित नहीं किया है । इस 
प्रकार की स्थिति उसकी रचनाओं में प्रायः देखने को मिलती है । 


रे 
(राष्ट्रों मं मिलनेवाले विविध तत्त्व) 


णासन-व्यवस्थाओं के इतने बहुत से प्रकार होने का कारण यह है कि सभी राष्ट्रों 
में बहुत से विभिन्न तत्त्व ( 5 अंश, भाग) होते हैं । सबसे प्रथम तो हम यह देखते 
है कि सभी टाप्ट्र गृहस्थियों के समूहों से मिलकर बनते हैं। फिर इसके पश्चात्‌ यह जन- 
समृह अवश्यमेव धनवान्‌, निर्धन और मध्यवित्तवाले वर्गों में विभकत होगा । धनवान 
ओर निर्धनों में से घनवान्‌ तो भारी शस्त्र-सज्जा से समन्वित होंगे पर निर्धन नहीं होंगे । 
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याधारण प्रजाजन विभिन्न व्यापारों में संछग्न होंगे--कुछ कृषक, कुछ व्यवसायी तथा 
कुछ शिल्पी होंगे । और जो विख्यात (सम्श्रानत ) जन हैं उनमें भी जद होंगे, एवं यह भेद 
उनकी धन और सम्पत्ति की मात्रा पर आश्वित रहनेवाले होंगे, यथा अध्वपालन कार्य. 
जो यदि वे घनवान्‌ न हों तो उनके लिये सरल काम नहीं है। और इसी कारण प्राचीन 
काल्य में जिन नगर-राप्ट्रों की शक्ति अब्वारोही सेना से निहित थी वे धनिकतंत्रात्मतः 
राष्ट्र थे, तथा यह राष्ट्र अपनी अश्वारोही सेना का उपग्रोग अपने पड़ोसी राष्ट्रों के 
विरुद्ध यद्ध में किया करते थे। उदाहरणार्थ ऐन्त्रिया, खात्किस, माइन्द्रा नदी 
गर बसे मग्नेशिया तथा छब्र एशिया के अनेकों नगरों का नाम प्रस्तुत किया जा सकता 
है। धन के कारण उत्पन्न हाए भेदीं के अतिरिक्त इन लोगों से आमिजात्य और गृण- 
वत्ता (योग्यता) पर आश्वित भेद भी हुआ करते है। इनके अतिरिवत इसी प्रकार क 
अन्य तत्त्वों पर आश्वित और भी कुछ भेद हुआ करते है, जिनका वर्णन हमले श्रा्ट- 
जनतंत्र का विवेचन करते समय नगर-राप्ट्र के मौलिक तत्वों की गणना करते हुए किया 
था एवं जो सब राप्ट्रों (के जीवन ) के लिये अनिवाय है । 


कक 


इन तत्त्वों से राप्टो का निर्माण होता है: कभी-कभी तो यह सभी तत्व शासन- 
कार्य में भागीदार होते है, कभी थोड़ी संख्या में और कमी अधिकाणश से । इससे स्पाट 
ही यह निष्कर्ष निकलता है कि घासन-त्यवस्थाएँ अवश्यमव अनेक प्रकार की होगा 
और वे पररपर एक दूसरे से रूप में भिन्न होंगी । और ऐसा तो होना ही चाहिये क्योंकि 
जिन नत्त्वों से राप्टरों का निर्माण होता है (तथा जो शासन-पद्धति में भागीदार हात 
हैं) उनमें भी तो प्रकार-भेद होता है । शासन-पद्धति [_ शासन-व्यवस्था ) किया 
राप्ट्र के शासक-पदों की व्यवस्था को ( ही तो कहते है । ) इस व्यवस्था के अनुसार 
नागरिक-जन या तो पदों को पानेबालों की शक्ति ( >>ल्षमता) के आधार पर अथवा 
उन ( पदों को पानेवालों ) में पाई जानेवाली समानता के आधार पर पदों का वितरण 
(विभाजन) किया करते है, अर्थात्‌ निब्ेन अथवा धनवाना की शक्ति के आधार पर. 
अथवा धनी और निर्धन दोनों वर्गों मे पाई जानेवाली समानता के आधार पर पद- 
विभाजन किया जाता है। इसलिये शासन-व्यवस्थाओं के भेद भी अनिवार्यतया उतन 
ही होंगे जितने भेद राष्ट्र के घटक तत्त्वों के तारतम्थ ओर भेंदों पर आश्वित पद- 
विभाजन-व्यवस्था के हो सकते हैं । 


सामान्यता अधिकांश लोगों का विचार यह है कि शासन-व्यवस्थाएँ केवछ दा 
प्रकार की होती हैं। ठीक जिस प्रकार वायु के (विषय में) सामान्य बोलचाल में 
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मनष्य केवल दो भेद बतलाते हैं --उत्तरी और दक्षिणी, और शेष सब प्रकार की 
वायु इन्ही दो के अवान्तर प्रकार मानी जाती हैं, इसी प्रकार शासन-व्यवस्थाओं के 
भी दो भेद माने जाते हैं--प्रजातंत्र और धनिकतंत्र ( अथवा ( बहु- ) जनतंत्र और 
अल्पजनतंत्र ) । इस विभाजन के आधार पर श्रेष्टजनतंत्र को अल्प जनतंत्र का ही 
एक प्रकार माना जाता है; क्योंकि वह थोड़ से ही व्यक्तियों का शासन होता है; 
और तथाकथित विधान-व्यवस्था को जनतंत्रात्मक व्यवस्था के अन्तर्गत समझा जाता 
है; जेसे कि पवनों में पश्चिमी वायु को उत्तरी वाय के एवं पूर्वी वायु को दक्षिणी के अन्त- 
गंत माना जाता है। इसी प्रकार, कुछ विचारकों का (कहना है) विश्वास है कि संगीत 
के विषय में भी यही बात है--उसके भी केवल दो ही प्रकार होते हैं- ( १) दोरीय और 
(२) फ्रीगीय । अन्य सब संगीत-विन्यासों को या तो दोरीय कहा जाता है अथवा 
फ्रीगीय । किन्तु, यद्यपि साधारणतया शासन-पद्धतियों के विषय में प्रचलित सम्मति 
ऐसी ही है, तथापि अधिक सत्य के समीप एवं अपेक्षाकृत अधिक अच्छी बात तो यही 
होगी कि हम उनका विभाजन उसी प्रकार से करें जिस प्रकार मैंने पहले सुझा दिया 
है। इस सुझाव के अनुसार दो या एक व्यवस्थाएं तो शुद्ध या सम्यक्‌ प्रकार की होंगी 
और अन्य सब इन्हीं (इसी ) श्रेष्ठ व्यवस्थाओं के विक्ृत रूप होंगे, (जिस प्रकार 
कि संगीत के संसिद्ध प्रकार के भी विक्रृत रूप हो सकते है ), एवं यह विकृत रूप जब 
अपेक्षाकृत अधिक कठोर और प्रभविष्णु होते हैं तो अल्प ( > धनिक-) तंत्र कहलाते 
हैं, और जब अपेक्षाकृत अधिक शिथिल और मृदुल होते हैं तो जनतंत्र । 


टिप्पणियाँ 


१. ऐरेट्रिग और खाल्किस यह दोनों नगर इयूबोइया द्वीप में स्थित हें । यह द्वीप 
अत्तिका के उत्तर में स्थित है। 


२. मसाइन्द्रा नदी लूघ एशिया के दक्षिण में है तथा पश्चिम को बहती हुई ईजियन्‌ 
सागर में सामौस्‌ द्वीप के पास (समुद्र में) इसका मुहाना है । 


३. ग्रीक जगत्‌ में तीन संगीत-पद्धतियों का चलन था। इनमें से दोरीय अथवा 
दोरियन्‌ पद्धति ग्रीक लोगों की अपनी राष्ट्रीय पद्धति थी । फ्रीगीय अथवा फ्रोगियन्‌ 
एवं लोदीय अथवा लीदियिन्‌ परदेशी पद्धतियाँ थीं। इनमें दोरीय पद्धति पौरुषपूर्ण 
ओर गंभीर थी। फ्रोगीय पद्धति भड़कोली और उद्वेगजनक थी एवं लोदीय पद्धति 
करुण और परिवदनापूर्ण थी । 
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जनतंत्रात्मक शासन-ब्यवस्था को, (जैसा कि कुछ लोग आजकाछ एकास्तत: 
यों ही मानने के अभ्यस्त हो गये है ) ऐसी व्यवस्था नहीं मानना चाहिये कि जिसमें 
अधिकांश जनता सत्ताधघारी होती है । क्योंकि धनिकतंत्र में भी--और सच तो यह है 
किः सभी तंत्रों में---अधिकांग जनता ही जासन करती है; और न धनिकतंत्र उस 
व्यवस्था का ही नाम है जहाँ अल्पसंख्यक लोग सत्ताधारी हों । कल्पना करो कि किसी 
नगर की सम्‌दी जनसंख्या १३०० है और इनमें स १००० धनवान हैं तथा ये लोग 
णेप ३०० मन॒प्यों को जो कि जन्म से स्वतंत्र और सब बातों में उन्हीं के समकक्ष हैं, 
शासन-काय में कोई भाग प्रदान नही करते--तो ऐस शासनतंत्र को कोई भी प्रजातत्र 
नाम नहीं देगा । इसी प्रकार से यदि निर्धन लोग अत्पसंख्यक हों पर वे धनिकों की 
अपेक्षा, जो कि अधिक संख्यावाले है, अधिक शक्तिण्ञाली हॉ--तो कोई भी व्यक्ति 
ऐसी शासन-पद्धति के लिये, जिनमें धनिक बहुसंख्यकों को शासन-कार्य में और सम्मान में 
कोई भाग नहीं मिलता “अल्पजनतंत्र ' नाम का प्रयोग नहीं करेंगा । अपेक्षाकृत अधिक 
अच्छा यह कहना होगा कि जनतंत्र वह है कि जहाँ जन्मना स्वतंत्र जनता सत्ताधीण 
होती है और अल्पतंत्र वह जहाँ की सत्ता धनपात्रों के हाथ में होती है । यह ता केवल 
संयोग की बात है कि वे बहुसंख्यक होते हैं और यह अल्पसंख्यक--अर्थात्‌ स्वतंत्रजन्मा 
बहुत से होते हैं और घनपात्र थोड़े । अन्यथा, यदि शासन-पदों का वितरण शरीर की 
विशालता (लम्बेपन) के आधार पर होता (जैसा कि कुछ लोगों के कथनानुसार 
ऐथियोपिया में होता है) या सुन्दरता के आधार पर होता, तो ऐसी व्यवस्थाओं को भी 
अल्पजनतंत्र कहा जाता; क्योंकि सुन्दर मनुप्यों और विशालकाय मनुप्यों को संख्या 
तो थोड़ी ही हुआ करती है | तिस पर भी केवल निर्वनता और सधनता की कसौटी 
(अथवा संख्या के आधार) पर जनतंत्र और धनिकतंत्र का भेद करना पर्याप्त नहीं 
है । जनतंत्र और घनिकतंत्र दोनों में ही अनेकों तत्त्व होते है, अतएव ठोक प्रकार से 
उनका भेद निरूपण करने के लिये हमको अभी थोड़ा अधिक विश्लेषण करना 
चाहिये । उदाहरणार्थ हम ऐसी शासन-व्यवस्था को, जिसमें अल्पसंख्यक स्वतंत्रजन्मा 
लोग बहुसंख्यक अस्वतंत्रजन्मा लोगों पर शासन करने हों, प्रजातंत्र नहीं कह सकते । इस 
प्रकार की व्यवस्था किसी समय इयो निया के उपसागर के तट पर बसी हुई अपोलोनिया 
नगरी में और थेरा (द्वीप) में पाई जाती थी | इन दोनों ही नगर>राष्ट्रो में विशेष 
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सम्मान अभिजात लोगों के लिये सुरक्षित था जो कि मूल उपनिवेशकारों के वंशधर 
हैनने के कारण कुलीन माने जाते थे यद्यपि उनकी संख्या अत्यल्प थी। और न 
प्रजातंत्र नाम का प्रयोग ऐसी व्यवस्था के छिये किया जा सकता है जिसमें धनिक 
छोग केवल अधिकसंख्यक होने के कारण शासनसत्ता के अधिकारी होते हैं । इस 
प्रकार की व्यवस्था भूतकाल में कॉल्डॉफ़ोन' में थी जहां कि लीडिया के युद्ध से पूव 
अधिकाय जन विशाल सम्पत्तियों के स्वामी थे। परन्तु कोई गासन-व्यवस्था 'प्रजातंत्र 
तब होती है, जब स्वतंत्रजन्मा और निर्धन लोग, अधिकसंख्यक होते हुए शासनारूढ़ 
होते है ; एवं घनिकतंत्र तब होती है जब कि ध्रनवान्‌ और अभिजात लोग अल्प- 
संख्यक हाते हुए सत्ताशाली होते हैं । 


इस तथ्य का कि शासन-व्यवस्थाएँ बहुत प्रकार की हाती है, तथा इस अनंकता का 
कारण, इन दोनों का ही कथन हो चुका । जिन (दो प्रकार की ) व्यवस्थाओं का प्रति- 
पादन हो चुका उनसे अधिक प्रकार की व्यवस्थाएं क्‍यों है, कौन-सी है और उनकी 
उत्पत्ति कहाँ से (अथवा किसके द्वारा) होती है ; में अब इन प्रथ्नों का विवेचन 
पहले ही कहे हुए सिद्धान्त से आरंभ करते हुए करूँगा क्रि प्रत्येक राष्ट्र के अन्तगेत एक 
नहीं अनेकों अंग होते हैं। यदि हमको प्राणियों की विविध जातियों का वर्णन 
(अथवा वर्गीकरण ) करना अभीष्ट हो तो हमको सबसे पहले उन अंगों का पृथक 
पृथक्‌ निर्देश करना पड़ेगा जो प्रत्येक प्राणी के लिये आवश्यक है । उदाहरण के 


ल्ियि इन अंगों में से कुछ ज्ञानेन्द्रियाँ होंगी, और कुछ भोजन को ग्रहण करने और 


ह 
रा न्क०+ 
| 


पचाने का काम करनेवाली इन्द्रियाँ भी होंगी जैसे कि मुख और उदर हैं; इनस 
आगे चलकर उनमें गमनेन्द्रिय का भी समावेश होगा जो कि प्रत्येक प्राणी के द्वारा 
प्रयकत होती हैं । अब यदि यह मान ले कि अंगों (इन्द्रियों) के केवछ इनने ही 
प्रकार है, और इससे आगे यह भी कल्पना कर ले कि इनके विविध भेद हो 
सकते हें---अर्थात्‌ मुख, उदर, ज्ञानेन्द्रिय और ग्रमनेन्द्रिय--इन सबके विविध भेद 
है। सकते हैं--तों हम इस निर्णय पर पहुँचेंगे कि इन विविध करणों के सभी संभव 
संबातों की संख्या अवश्य ही प्राणियों की बहुत-सी जातियों को उत्पन्न (प्रस्तुत ) 
कर देगी | क्योंकि जिन प्राणियों के मुख्त और कान एक दूसरे से भिन्न हों वह 
अभिन्न प्राणी नहीं हो सकते। इस प्रकार से अंगों की विविधता से बननेवाले सभी 
संभव संघात विभिन्न प्रकार के प्राणियों की उत्पत्ति में कारण होंगे, और जीबों को 
विभिन्न जातियों की संख्या उतनी ही होगी जितने कि आवश्यक अंगों के संभव संघात 


हूं। सकते हैं । 
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टोंक यही बाल पृव-वरणित झासन-व्यवस्थाओं के विपय में भी लछाग होती है । 
जसा कि हमने अनेक बार क ( नगर- ) राप्ट्र भी एक अंग से नहीं अनेक अंगों के 
सम्मिलन से निरमित होते हैं। इनमें से एक अंग है भोजन (अन्न) उत्पन्न करनेवाले 
मनुस्या का वग जा क्रपकवग कहलाता है । दूसरा (अंग) कहलाता है शिल्पकारों का 
बगे, इसका संबंध उन शिल्पों से है जिसके बिना किसी नगर का बसना असंभव है । 
इन शिल्पा में से कुछ ऐस हे।ते है जो नितान्‍्त आवश्यक है, और कुछ ऐसे होते है जो बिला- 
सिता अथवा जीवन की सुधड़ता के पोपक होते हैं । तीसरा अंग वह है जिसको व्यापारी 
ब्रगे कह सकते हैं, तथा व्यापारी-वर्ग से मरा तात्पर्य उन सब लोगों से है जो या तो थोक- 
दारं अथवा रेजगारों के रूप मे क्र-विक्रय के काम में छगे रहते है । चोथा अंग बेंबचुआ 
चाकरा का है। पांचवां अंग याद्वादल (रक्षकदल) है, और जो वर्ग (यदि किसी 
राष्ट्र का आक्रान्ताआ का दास ने बनना हो तो) प््‌वक्ति चारों वर्गों में किसी से 
भी कम आवश्यक नहीं है । क्याकि जो नगर प्रकृत्या दास है। उसको ओऔचित्य के साथ 
'नतगर नाम से निर्दिष्ट करना योग्य नहीं है । (नगर-) राप्ट स्वाधीन होता है और 
दास होना स्वाधीनता नहीं है । 


इसीलिये (प्छातोन) की 'पॉल्तिेड्या' नामक पुस्तक में नगर के अंगों (अथवा 
तत््वा ) का जो वणन क्रिया गया है बह चतृरतापूर्ण तो है पर पर्याप्तरूपेण संतोपप्रद 
नहीं है । सॉक्रातेस ने कहा है कि नगर का संघटन चार नितान्त अनिवार्य अंगों से 
मिलकर होता है। इनके नाम वह बनकर, क्रपक, चर्मकर तथा वास्तुकार बतछाता 
। तत्पण्चाल, क्योकि यह वर्ग पर्याप्त प्रतीत नहीं हाते वह इनके साथ लोहारों तथा 
(आवश्यक पशुओं को देखभाल के लिये) पश्मपालकों के वगे का और जाडइ देता है 
इनके अतिरिक्त थोक और रेजगारी के व्यापारियों को भी वह बढ़ा देता है । यही सब 
वर्ग मिलकर प्रथम नगर के संपूरक होते हैं. जेसे मानों नगरी की स्थापना केवल 
जावश्यकताओं की उपलब्धि के लिये ही हुई हो,वत कि सत्‌ की प्राप्ति के लिये अथवा उस 
( - नगर ) को चर्मकार (_- जता बनानेवाले ) और क्पक दोनों की समान आवश्यकता 
ह । पर योद्धावग को तो वह अपने राष्ट्र में उस समय के पूबे प्रविष्ट नहीं होने 
देता , जब तक कि नगर (राषप्ट्र)की भूमि का विस्तार बढ़कर पडोसी राष्ट्र की सीमा को 
चाँयकर दोनों राष्ट्रों को युद्ध में लिप्त नहीं कर देता । तथापि नगर (टाप्ट्र) के 
इन चार (मौलिक वर्गा) में--अथवा जो कुछ भी इन समाजी भूत तत्त्वों की संख्या हो 
उनमें--कोई व्यक्ति (अथवा तन्व) न्याय-प्रदान करने और न्याय-निर्धारण करने के 
लिये अवच्य ही होना चाहिये । और यदि प्राणबारियों की आत्मा (६ मन ) को उनके 
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शरीर की अपेक्षा अधिक सारभूत तत्त्व माना जाय तो राष्ट्र के पक्ष में भी तत्स्थानीय 
तत्त्व को उन तत्त्वों की अपेक्षा अधिक आवश्यक मानना चाहिये जो कि उसकी शारीरिक 
( स्थल) आवश्यकताओं की पूर्ति करते हें; तथा ऐसे तत्वों से हमारा तात्पर्य 
योद्धावगग, न्याय की व्यवस्था से संबद्ध वर्ग तथा (राप्ट्र-हित के) चिन्तन में छगे हुए 
वर्ग से हँ, क्योंकि राजनीतिक सूझ-बुझ का विशेष कार्य यही है। यह तीनों कार्य-- 
(अर्थात्‌ युद्ध, न्याय और राष्ट्रहित-चिन्तन )--पृथक्‌ पृथक नागरिकवर्गों से संबंध 
रख ते हैं अथवा एक ही वर्ग से, इन दोनों विकत्पों से प्रस्तुत विवेचन में कोई अन्तर नहीं 
पड़ता । ऐसा प्राय: होता है कि एक ही जनवर्ग को युद्ध और क्षषि दोनों ही कर्म करने 
पड़ते हैं । इस प्रकार यह निष्कर्ष निकला कि यदि यह (उच्च ) वर्ग और वह (स्थल 
आवश्यकताओं कौ पूति करनेवाला ) वर्ग समानरूपेण राष्ट्र के अंग हों तो स्पप्ट ही 
कम से कम योद्धावर्ग को तो राष्ट्र का अनिवार्य (आवश्यक ) अंग मानना चाहिये । 


सातवाँ वर्ग उन लोगों का है जो सम्पत्तिशाली होते हैं तथा अपनी सम्पत्ति से 
राष्ट्र की सेवा करते ह । आठवाँ वर्ग जनकर्मा (दीम्यूगिकों) लोगों का तथा उन लोगों 
का है जो शासक-पद ग्रहण करके राषप्ट्रसेवा करते हैं, क्योंकि शासकों के बिना तो नगर- 
राष्ट्र की सत्ता ही असंभव है । अतएव कुछ व्यक्ति ऐसे अवश्य होने चाहिये जो शासक- 
पद ग्रहण करने की क्षमता रखते हों तथा या तो निरंतर या बारी बारी से राष्ट्र की सेवा 
कर सकें। केवल दो ही अंग अब शेष रह जाते हैं जिनका हमने अभी अभी यों ही संयोगात्‌ 
चलताऊ विवेचन किया था--एक तो राप्ट्र-चिन्तन करनेवाला अंग और दूसरा वह 
अंग जो न्यायार्थी अभियोक्‍ताओं के झगड़ों में न्‍्याय का निर्णय करता है । यदि 
इन सब अंगों को नगर-टाष्ट्रों में वास्तव में होना ही चाहिये और सौप्ठव एवं औचित्य 
के साथ होना चाहिये, तब तो अवश्यमेव कुछ ऐसे व्यक्ति भी होने ही चाहिये जो 
राजनीतिक योग्यता से सम्पन्न हों । बहुधा मनुष्यों का यह विचार रहता है कि विभिन्न 
प्रकार की क्षमताएँ सम्मिलित रूपेण एक ही व्यक्ति में उपलब्ध होना संभव है । 
उदाहरण के लिये एक ही जनवगे योद्धा भी हो सकता है, कृपषक भी और 
शिल्पी भी ; फिर इसी प्रकार वही जनसमूह राष्ट्र-चिन्तक भी हो सकता है और न्याय 
करनेवाला भी । इस राजनीतिक योग्यता से सम्पन्न होने का दम्भ (दावा) तो 
सभी करते हैं और प्रत्येक व्यक्ति अपने को बहुत से शासन-पदों को अलंकृत करने के 
योग्य समझता है | पर एक व्यक्ति का एक साथ निर्धन और धनवान होना ही एक 
ऐसी बात है जो असंभव है। इसी कारणवश यह दो वर्ग--सम्पन्न जनों का वर्ग 
तथा असम्पन्न जनों का वर्ग--विशेष प्रकार से राष्ट्र के दो विस्पष्ट अंग माने जाते है । 
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और फिर इतनी ही बात नहीं है; इनमें से एक अंग के बड़े और दूसरे के छोटे होने के 
कारण वे एक दूसरे के प्रतिकूल भी प्रतीत होते हैं। यही कारण है कि (इन अंगों में से 
जिसका पक्ष सबल हो जाता है) वही पक्ष अपने हित के अनकल विधान की स्थापना 
कर लेता है । तथा यह जो मन॒प्य विचार किया करते है कि विधान-व्यवस्थाएँ केवल 
दो ही प्रकार की होती हैं--जनतंत्रात्मकत और अल्पजनतंत्रात्मक--इस विचार का 
भी कारण यही है। 


(पर ) यह बात पहले ही स्थापित की जा चुकी है कि व्यवस्थाएँ बहुत प्रकार की 
होती हैं और यह भी बतलाया जा चुका है कि वे किन कारणों से अनेक प्रकार की होती 
। अब में यह बतला दूँ कि जनतंत्र और अल्पजनतंत्र (>>धनिकतंत्र) के भी बहुत 
से प्रकार होते हैं । जो कुछ पहले कहा जा चुका है उससे भी यह बात स्पप्ट हो गयी 
होगी। यह दोनों व्यवस्थाएँ भी विविध प्रकार की इसलिए होती है क्योंकि साधारण 
जनता और प्रतिप्टित जनवर्ग दोनों के अन्तर्गत विविधता पायी जाती है । उदाहरण के 
लिये साधारण जनता में एक जनसमृह कृपकों का है तो दूसरा शिल्पियों का, तीसरा 
व्यवसायियों का जो क्रयविक्रय के काम में लगा रहता है; एक अन्य जनसमह सामद्रिक 
जीवन से संबंध रखनेवाला है, जिसमें से कुछ नौसैनिक हैं, कुछ सामुद्रिक व्यापारी है 
कुछ नौका-वाहक हैं और कुछ मछली पकड़नेवाले। बहुत से स्थानों ( - नगरों ) में इनमें 
कोई सा भी एक जनसमह जनता का एक बहुत बड़ा भाग है; उदाहरण के लिये तारेन्तम' 
और बीजान्तियम्‌" में मछओं, अथीन्स्‌ में नौसेनिक, अइगिना और खियौस में सामद्रविक 
व्यापारी और तैनेदाँस में नौकावाहक लोगों के समृह जनता के अच्छे बड़े अंग हैं । 
इन जनसमूहों के प्रकारों के अतिरिक्त एक प्रकार प्रतिदिन के श्रमजीबियों का है और ऐसे 
मनुष्यों का है जो अल्पवित्त होने के कारण अवकाश भोगने की क्षमता नदीं रखते ( अर्थात्‌ 
जिनको जीविका के लिए निरन्तर परिश्रम करना पड़ता है ।) इसके अतिरिक्त इस 
समह में वे लोग भी आते हैँ जो उभय पक्ष में (माता और पिता के पक्ष में ) स्वतंत्र जनों 
की सन्‍्तान नहीं हैं । इसी प्रकार ऐसे ही अन्य समह-भेद भी हो सकते हैं । प्रतिप्ठित 
(अथवा ख्यातिलब्ध ) लोगों में भी, संपन्नता, कुलीनता, सदुगुण और शिक्षा-दीक्षा 
एवं इसी प्रकार के अन्य गुणों के आधार पर प्रकार-भेद हुआ करते है । 


॥ ; | भर 


जनतंत्र का प्रथम प्रकार वह है जो समानता के आधार पर अत्यधिक आश्रित 
रहता है। लोक के इस प्रकार में नियम (कानून) समानता की यह व्याख्या करता है 
कि निर्धन लोगों की सम्पन्न लोगों को अपेक्षा अधिक महत्त्व न दिया जाय ; (संपन्न 
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और निर्धन) दोनों में से कोई स्वंशक्तिशाली प्रभु न हों, किन्तु दोनों एक समान हों । 
(यह नियम अनुमोदन करने के योग्य है ),क्योंकि यदि हम यह मानते हों (जैसा कि कुछ 
लोग सोचते हैं ) कि स्वाधीनता और समानता दोनों मुख्यतया लोकतंत्र म॑ ही उपलब्ध 
होती हैँ, तो यह दोनों सर्वोत्तम प्रकार से तभी उपलब्ध होंगी, जब कि व्यवस्था के अधि- 
कारों में सबको अधिक से अधिक मात्रा में एक समान भाग प्राप्त हो | क्योंकि जन- 
साधारण की संख्या अधिक होती है, और अधिकांश लोगों का मत ही सर्वोपरि होता है, 
अतणव इस प्रकार की व्यवस्था अवश्यमव लोकतंत्रात्मक होनी ही चाहिये । इस प्रकार 
लोकतंत्र का एक भेद तो यह हुआ । जनतंत्र का दूसरा भेद वह है, जिसमें सम्पत्ति 
के आधार पर शासन-पदाधिकारियों का चुनाव ( नियुक्ति) किया जाता है पर यह 
सम्पत्ति-संबंधी विशेषता निम्न मात्रा की ही होती है ; जो लोग निर्धारित सम्पत्ति 
की मात्रा के स्व्रामी होते हैं उनकी शासनपदों में भाग मिलता है, पर जो अपनी सम्पत्ति 
गँवा देते हैं उनको शासन-कार्य में भी भाग नहीं मिलता । लोकतंत्र का एक और (तीसरा ) 
प्रकार वह है जिसमें सभी निर्दोष व्यक्तियों को शासन-कार्य में भाग मिलता है, 
परन्तु जहाँ सर्वोर्पार शासक-नियम (कानून) ही होता है। एक अन्य (अर्थात्‌ चौथा ) 
प्रकार वह है जिसमें सब किसी को ( यदि वह केवल नागरिक पौरजन हो ) 
गासन में अधिकार प्राप्त होता है; पर इसमें भी सर्वोपरि शासक पू्ववत्‌ नियम 
(कानून ) ही होता है । लोकतंत्र का एक और (पाँचवाँ ) प्रकार (जा कि अन्य बातो 
में चौथ के समान होता है) वह है जिसमें कि सर्वोपरि ज्ञासक लोकवर्ग होता है, कानन 
नहीं । ऐसा तब हुआ करता है जब कि लोकादेश सर्वोर्पार शक्तिशाली हो जाते हैं 
और नियमों का प्रभत्व नहीं रहता । इस प्रकार की स्थिति छोकनायकों के द्वारा उत्पन्न 
की जाती है । उन प्रजातंत्रों में, जिनका शासन-कार्य नियमों (कानूनों) के अनुसार 
चलता है, लोकनायक नहीं होते, प्रत्युत श्रेप्ठ श्रेणी के नागरिक ही अध्यक्ष-पद पर 
आरूढ़ होते हैं । जहाँ कहीं नियम (कानन ) सर्वशक्तिमान नहीं होते वहीं लोकनायक 
उत्पन्न हो जाते हैं । ऐसी स्थिति में जनता ही एकराट हो जाती है--पर यह एकराटता 
संहत हुए बहुतों के एक संघात की एकराट्ता होती है, जिसमें कि सर्वोपरिसत्ता अनेक 
के हाथ में रहती है--तथापि यह सत्ता उनके हाथ में व्यक्तिश: नहीं रहती, उनकी 
समप्टि में निहित रहती है । होमेर ने कहा है, बहत जनों का शासन अच्छा नहीं 
परन्तु यह स्पष्ट प्रतीत नही होता कि इससे उसका तात्पय बहुतों की समष्टि के शासन 
से है अथवा अनेक पृथक्‌ पृथक व्यक्तियों के शासन से है । उसका तात्पय कुछ भी रहा हो 
(वस्तु-स्थिति तो यह है कि) ऐसा जनतंत्र जो कि अब एकरादतंत्र बन गया है, तथा 


अरिस्तू की राजनोति 


३०५० 


नियम (कान) का वशवर्ती नहीं है, एकच्छत्न शासन करन की चेप्टा करता है ओर 
अनियंत्रित शासक बन बैठता है। चायछूसों का सम्मान होने छगता है; और इस प्रकार 
का लोकतेंत्र एकतंत्री तानागाही के समनरूप हो जाता है। दोनों का स्वभाव एक 
समान होता है तथा दोनों ही अच्छे प्रकार के नागरिकों के प्रति अनियंत्रित शासक के 
समान व्यवहार करते हैं। इस (जनतंत्र) के आदेश उस (तानाशाही शासन) 
यो आज्ञापत्रों के समान होते हैं । जननायक की स्थिति इस प्रकार के लोकतंत्र में देसी 
ही होती है जसी चापल्स व्यक्ति की एकतंत्री तानागाही में होती है । तथा उभय 
णशासनों में इन दोनों दाक्षिण्यभाजनों का प्राबल्य हो जाता /ै--तानाजाहों के झासन से 
चाटकारों का एवं इस प्रकार के छोकतनंत्र में ल।कनायकों का । छोकादेशों के सर्वोपरि 
होने, तथा नियमों के सर्वोर्परि न होने के कारण यही (छाोकनायक ) वाग होते हैं क्योंकि 
वे सब बातों को जनता के निणया4 उसके समक्ष प्रस्तुत कर दिया करते है. । परिणास 
यह होता है कि वे (लोकनेता ) स्वतः महान बन जाते है, क्याकि सब बातों मे जनता 
सर्वोर्पारि हो जाती है और जनता की सम्मति (वोट) उनकी मटठी में रहती है, एवं 
जनसमूह उन्हीं का बात मानता है। इसके अतिरिक्त वे लोग भी जो कि शासकों की 
निनन्‍्दा करते हैं जनता से यही कहते है कि उसी को निर्णय करना चाहिये, और जनता तो 
ऐसे निमंत्रण को सहप (तत्काल ) स्वीकार करने को प्रस्तुत रहती ही हैं । परिणामत'ः 
इस प्रकार सभी शासकों का अधिकार विश्वस्त है जाता है। इस प्रकार को लोकतंत्रा- 
त्मक पद्धति के विपय में यह दोपारापण तो समचित प्रकार से किया जा सकता हैं कि यह 
कोई शासन-व्यवस्था है ही नहीं । (कारण कि ) जहाँ नियम का झञासन न हो वहां कोई 
विधान-व्यवस्था नहीं होती । सब विपयों में सवर्पिरि छासन नियमों का ही होना 
चाहिये, शासकों और जनपरिषदों (छोकसमृहों) का तो व्यक्तिशः (ब्योर को) 
बातों का ही निर्णय करना चाहिये । अतएव यदि जनतंत्र-पद्धति एक प्रकार की 
शासन-व्यवस्था हो, तो यह विशिण्ट प्रकार का लोकतंत्र, जिसमें सब बाते छाोकादेशों स 
निर्णय की जाती हैं, स्पप्ट ही लोकतंत्र के अधिकृत अर्थ में लोकतंत्र नहीं है । लोकादेशों 
का सामान्‍य (व्यापक) होना संभव नही है । जनतंत्र के प्रकारों और उन प्रकारा को 
परिभाषा के संबंध में इतना ही बस हैं। 
टिप्पणियां 

१. ऐथियोपिया प्रदेश होमेर के मतानुसार इजिप्ट के दक्षिण में था। पर ऐति- 
हासिक ऐथियोपियाबासी आधुनिक अबीसीनिया से कुछ उत्तर की ओर निवास करते 
थे। अरिस्तु ने उनके विषय में जो कुछ लिखा है वह सुनी सुनाई बात है। 


ध्ट 
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२. यह नगर लघ्‌ एशिया के पश्चिमो तट के मध्य में स्थित था । 

३. लीडिया अथवा लीोदिया राज्य कॉलॉफौन के उत्तर में था और इसकी राज- 
धानी सादिस थी। यह एक पुराना राज्य था पर इसकी सीमाओं का ठीक पता नहीं 
चलता । कहते हें कि लीदिया ने मद्रा का चलन सबसे पहले आरंभ किया था। 

४. यद्यपि अरिस्त्‌ ने राष्ट्र के दस तत्त्व गिनाये हें तथापि उसने यह स्पष्टतया 
नहीं बतलाया कि छठा तत्त्व कौन-सा है। 

वि० कुछ आलोचकों के मत में यह नगर-राष्ट्र के दस तत्त्वों का लम्बा विवरण 
संभवतया प्रक्षिप्त है, अथवा किसी संपादक द्वारा जोड़ दिया गया है । 

५. तारेन्तम नगर इटली के दक्षिण में था। 

६. बीजान्तियम्‌ बौस्पौरस के यूरोपियन तट पर स्थित एक प्रसिद्ध नगर था । 

७. अइगिना एक छोटा द्वीप है जो अथेन्स से दक्षिण पश्चिम की ओर स्थित है । 

८. खियौस भी एक द्वीप हे । यह लघु एशिया के पश्चिमों समुद्र-तट के मध्य भाग 
के पास समुद्र में स्थित है । 

९. तुलना कीजिये तश्यन्ति बहुनायकाः । 

वि० अरिस्तु के दस सामाजिक अथवा नागरिक तत्त्व निम्नलिखित हें :-- 

(१) कृषक (२) शिल्पकार (३) व्यापारी (४) बंधुआ चाकर 
(५) योद्धारक्षक. (६) ? (७) सम्पन्न लोग (८) जनकर्मा 
(९) राष्ट्रचन्तक (१०) न्यायकर्ता । 


चर 


प्लातोन की 'पौलितेइया” में एक स्थान पर सॉक्रातेस ने नागरिक तत्त्वों का विवे- 
चन उनके ऐतिहासिक उद्भव और विकास की दृष्टि से किया है। दूसरे स्थान पर 
मानव के मानस का त्रिभागात्मक विइलेषण करके पुनः राष्ट्र के घटकों का विवरण 
उपस्थित किया है। प्रो० उर्बोक ने इस दूसरे विवेचन को प्राचीन भारतीय बर्ण-व्यवस्था 
से प्रभावित माना है । 
जनतंत्र के ५ प्रकार संक्षेप में निम्नलिखित हें :--- 
(१) नियमानभोदित समानता के आधार पर आश्रित । 
(२) निम्न सात्रा की संपत्ति की योग्यता के आधार पर पदाधिकार देनेवाला । 
(३) जिसमें शासन-कार्य निर्दोष व्यक्तियों के हाथ में होता है पर सर्वोपरि 
शासक नियस ( -+ कानून ) होता है । 
(४) जिसमें सर्वोपरि शासक कानन ही होता है, शासन में अधिक सबको 
प्राप्त होता है। 
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(५) जिसमें कानून नहीं जनता का आदेश्ञ ही सर्वोपरि होता है। इस प्रकार की 
स्थिति लोकनायकों हारा उत्पन्न की जाती है। लोकनायक के लिए 
मूल में हसागोग' शब्द आया है जिसका अर्थ होता है जनता का अगआ'' । 
इन लोगों का उदय अशथेन्‍्स में पेरीक्लेस की मृत्यु के पश्चात हुआ था। 
यह लोग पदारूढ़ नहों होते थे, स्वतंत्र रूप से ही नवीन नीतियों को 
प्रस्तुत करते थे। 


(५ 


अल्पजनतंत्र (औलिगाकिया) के प्रकार 


अल्पजनतंत्र के भेदों में स (१) एक भेद वह है जिसमें पदाधिकार की प्रापि 
के लिये इतनी अधिक आर्थिक योग्यता की शर्त लगी रहती है कि निर्धन जनता बह 
संख्यक होते हुए भी राजनीति में भागीदार नहीं हा सकती, पर जो कोई विहित आधथिक 
योग्यता को प्राप्त कर ले तो उसको उपर्यक्त अधिकार मिल जाता है। (२) दूसरा 
भेद वह है, जिसमें पद-प्राप्ति के लिये ऊंची आथिक याग्यता की आवश्यकता होती 
तथा रिक्त पदों पर इन्ही उच्च आथिक योग्यता रखनेवाले लोगों द्वारा चुने हुए व्यक्तियों 
की नियुक्ति हुआ करती है। यदि चुनाव उन सभी व्यक्तियों में से किया जाता है 
जो आर्थिक योग्यता रखते हैं तो ऐसा विधान श्रेप्ठ छोकतत्र की ओर झुकता हुआ माना 
जा सकता है, पर यदि चुनाव केवल सुविधा-भोगी वर्ग में से किया जाता है तो ऐसी 
व्यवस्था अल्पजनतंत्र (--श्रनिकतंत्र ) ही समझी जाती है। अल्पजनतंत्र का एक 
(३) अन्य प्रकार तब होता है जब कि पृत्र पिता का स्थान ग्रहण कर लता है। (४) 
चौथा प्रकार कुलक्रमागत होने में तो उपर्यक्त (तृतीय) प्रकार के ही समान है; 
पर इसमें नियम शासन नहीं करता, प्रत्युत शासकों का व्यक्तिगत शासन चला करता 
है। अल्पजनतंत्रों में इस प्रकार का वही स्थान है जो एकतंत्र शासकों में तानाशाही 
का है अथवा जो जनतंत्रों के मध्य में उस जनतंत्र का है जिसका हमने सबसे पीछे वर्णन 
किया है। इस प्रकार के अल्पजनतंत्र को दीनास्तेइया (कुलपुत्रतंत्र ) कहा जाता हे । 

अल्पजनतंत्र के और प्रजातंत्र के यही विविध प्रकार हैं। फिर भी यह बात ध्यान 
देने योग्य है कि प्रायः वास्तविक जीवन ऐसा होता है कि जो विधान नियमानुसार 
(कानूनन ) जनतंत्रात्मक नहीं होते वे भी लोगां की आदतों और शिक्षा-दीक्षा के 
कारण जनतंत्रात्मक ढंग से शासित किये जाते हैं; एवं इसके विपरीत अन्य बहुत से 
राष्ट्रों में नियमानुसार स्थापित व्यवस्था का झुकाव भले ही जनतंत्र की ओर हो तथापि 
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न्श्फं 


जनता की शिक्षा-दीक्षा ओर आदतों के कारण व्यावहारिक शासन का झुकाव अल्पतंत्रता 
की ओर हो सकता है। ऐसी स्थिति विशेषरूप से क्रान्ति के पश्चात्‌ घटित होती है । 
क्योंकि नागरिक ( 55 नागरिकों के स्वभाव ) एकदम तो बदल नहीं जाते, और प्रारम्भ 
में विजयी दल अपने विपक्षियों की थोड़ी-सी शक्ति के अपहरण से सन्‍्तुप्ट रहता हैं, 
अन्य वस्तुओं को प्रायः बिना छेडछाड़ किये रहने देता है। परिणामत: पुराने नियम 
चाल बने रहते है यद्यपि वास्तविक गवित कान्िकारीदल के हाथ में रहतो है । 


(प्रिया 


इस खंड के अनुशीलन से पता चलता है कि अरिस्तु ने कितनी बारीकी सो जनतंत्र 
एवं अत्पतंत्र के वास्तविक और प्रतीयमान स्वरूपों का अध्ययन किया है । 


६ 


जनतंत्र और धनिकतंत्र -अल्पजनतंत्र क प्रकार 


(जनता में तथा छब्धप्रतिप्ठ व्यक्तियों में पाये जानेवाले वर्गो के विषय में ) हमने 
जा कुछ अब तक कहा है उससे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि जनतंत्र और अल्प- 
जनतंत्र ( -5धनकितेंत्र ) के यह सब भेद होने ही चाहिये। या तो उपयवत सब वर्गों 
को शासन-कार्य में अवश्य भाग प्राप्त होना चाहिये, अथवा कुछ को प्राप्त हाना चाहिये 
और कुछ को नहीं; (यही दो विकल्प संभव है ।) जब कि झासन-सत्ता क्पक-वर्ग 
के हाथ में होती है, अथवा साधारण मध्यवित्त लोगों के हाथ में होती है तो वे शासन-कार्य 
को नियमानुसार चलाते है; क्योंकि ऐस लोग कार्यय्चलग्न जीवनव्यतीत करने के अभ्यस्त 
(के लिये विवश ) होते हैं उनको अवकाश (अथवा ) छुट्री का अवसर प्राप्त हो नहीं 
सकता । परिणाम यह होता है कि वे काननों (नियमों) को ही सर्वोपरि बना देते है 
तथा अनिवायं॑ हो जाने पर ही परिषदों में एकत्रित होते हैं। जनता के अम्य लोगों को 
वेधानिक अधिकार में भाग उसी समय से मिलने छगता है जब कि वे नियम (कानून) 
हारा निर्धारित आथिक याग्यता को प्राप्त कर लेते हैं। सामान्यतया यह माना जा 
सकता है कि जो व्यवस्था सबको (प्रत्येक नागरिक को ) वेधानिक अधिकार में भाग नहीं 
प्रदान करती अल्पजनतंत्रात्मक होती है तथा जो ऐसा करती है वह जनतंत्नात्मक होती 
है। अतएव ऐसे प्रत्येक नागरिक को अधिकारों में भाग दिया जाना चाहिये जिसने 
आश्िक योग्यता प्राप्त कर ली है। पर पर्याप्त (सांपक्तिक) साधनों के अभाव में उनको 
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(उस) अवकाश को भोगने की योग्यता प्राप्त नहीं होती (जो राजनीतिक कार्यो 
के करने के लिए आवश्यक है ।) जनततन्न का एक प्रकार यह है तथा यह इन उपर्यक्त 
कारणों से उत्पन्न हाता है। दूसरा प्रकार ऐसो बसखौटी अथवा विशेपता पर आश्रित 
हे जा क्रमानुसार दूसर स्थान पर आती ह--अर्थात जालि अथवा कुछ की कसौटी । 
यहाँ (इसमें ) प्रत्यक्र ऐसे व्यक्ति को, जिसकी जाति (_ दुल अथवा जन्म) अनिन्य 
हा, नियमतः अधिकारांश दिया जाता हूँ: पर यथाथ में बह शासन-कार्ट में तभी 
भागीदार हो सकता हे जब कि उसका अवकाण मिल सकता हो । अतायव एस जनतंत्र 
मे नियमों में शासनाधिकार निहित रहता है; (अथवा नियमों - काननों का शासन 
चला करता है) क्योंकि राज्य की आय इतनी नहीं होती कि वह अधिकारियों को धन 
दे सके (और इस प्रकार उनका शासन-काय के लिए अवकाश जटा सके ।) तीसरा 
प्रकार वह है जिसमें सब स्वतत्र जनता को शासन-कार्य में अंश प्राप्त होता है, पर वास्तव 
मे सब शासन-काय में. पूर्वोक्त कारणों स भाग नहीं छेत । अतएव इस व्यवस्था-प्रकार 
मे भी अवध्य ही नियमों का ही शासन चलता है । जननंत्र का चौथा प्रकार वह है जा 
( नगर-) राष्ट्रों के इतिहास में सबसे अन्तिम समय मे उत्पन्न होता (हमार अपने 
ही समय में ) जब कि नगर अपने मौलन्ठिक (प्रारम्भिक ) आकार से बढ़कर अत्यन्त विशा 
है। गये हैं और उनका राजस्व भी बहत बढ गया है (हम देखते हैं) कि जनसंख्या 
की वृद्धि के कारण सभी नागरिक शासन-कार्य में भाग लेते है; निबन लोगों के सहित 
( जिनको शासनाधिकार के उपयोग के लिए धन देकर अवकाश की उपलब्धि कराई 
जाती है) व सभी शासन में अंश प्राप्त करते हैं । सच तो यह है कि जब निर्धन जनों का 
( राप्ट्र की ओर से ) वेतन मिलता है ते उनको अत्यविक अवकाश प्राप्त हा जाता हैं. 
क्योंकि सम्पत्ति की वह चिन्ता जो कि बनवानों के लिये बावक होती हैं उनके लय 
तनिक बाधा नहीं डालती; इसी चिन्ता के कारण सम्पत्तिश्ञाली लोग प्रायः परिष 
ओर न्यायालयों के अधिवेशनों में भाग नहीं ले पाते । परिणामतः राष्ट्र का शासन 
बहमतवाले निर्धन लोगों के हाथ में आ जाता है, नियमों के अनुसार नहीं चलता। 
जनतंत्रों के इतने प्रकार हैं और वे (उपर्यकत ) अनिवाय कारणों से उत्पन्न होते हैं । 


धनिकतंत्र ( रः अल्पजनतंत्र, ऑलिगाकिया ) का एक प्रकार वह होता है जिसमे 
अधिकांश जनता के पास कुछ सम्पत्ति होती है; यद्यपि यह सम्पत्ति थोड़ी-सी 
होती है, बहत अधिक नहीं होती; यह इस प्रकार की व्यवस्था का प्रथम भेद है । इस 
पद्धति में जो कोई भी व्यक्ति निर्दिष्ट मात्रा की सम्पत्ति का स्वामी होता हे उसको 
शासन-कार्य में भाग प्राप्त हो जाता है। एवं क्योंकि शासन-कार्य में भाग पाये हुए 
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लोगों की संख्या बहुत बड़ी होती है, अतरब अवद्यमेब व्यक्तियों (मनुष्यों) का 
शासन नही चलता प्रत्युत शासन-सत्ता नियमों में निहित रहती है । क्योंकि जितनी ही 
जनता एकतंत्र से दूर होती है, (तथा क्योंकि) उसकी सम्पत्ति न तो इतनी अधिक 
होती है कि उनको धन्धों से पूर्ण अवकाश प्राप्त होकर निश्चितता हो जाय और न इतनी 
कम कि उसको राष्ट्र के पोषण की आवश्यकता पड़े,) अतएव अवश्य ही उतना ही 
वह नियमों को शासन करने देती है न कि स्वयं शासन करती है। पर यदि राष्ट में 
सम्पत्तिशाली लोगों की संख्या पूर्वोक्‍्त से अपेक्षाकृत कम हो तथा उनकी सम्पत्ति की 
मात्रा अधिक हो तो धनिकतंत्र का दूसरा प्रकार उत्पन्न हो जाता है। क्‍योंकि वे लोग 
जितने अधिक शक्तिशाली होते हैं उतनी और अधिक शक्ति को हस्तगत करने का 
दावा करते हें । इस उद्देश्य को दृष्टि में रखते हुए वे स्वयं अन्य वर्गों के उन लोगों को 
चुना करते हैं जिनको शासन-संस्थान में सम्मिलित किया जाता है। परन्तु अभी तक 
नियमों के बिना शासन करने की शक्ति न रखने के कारण ही वे अपनी इच्छाओं का 
प्रतिनिधित्व नियमों से करवाते हैं। जब उनकी संख्या घट जाने से तथा उनकी सम्पत्ति 
बढ़ जाने से उनकी शक्ति और घनीभूत हो जाती है तो धनिकतंत्र के विकास की तीसरी 
कोटि का उदय होता है; जिसमें शासकवर्ग अधिकार पदों को अपनी मुट्ठी में रखते 
हैं तथा नियम की (शाब्दिक ) मर्याद। में रहकर काम करते हैं चाहे वह नियम केवल 
यही हो कि पुत्र पिता के पद का उत्तराधिकारी होगा। और फिर जब (शासकों की ) 
सम्पत्ति बहुत अधिक बढ़ जाती है और उनके मित्र भी बहुसंख्यक हो जाते हैं तो यह इस 
प्रकार का कोटुम्बिक शासन एक (राट) तंत्र (मौनाकिया) बन जाता है तथा सत्ता 
(एक ) व्यक्ति के हाथ में चली जाती है, नियम का शासन नहीं रहता। और यही 
धनिकतंत्र का चौथा प्रकार है; एवं यह जनतंत्र अन्तिम प्रकार का प्रतिरूप है। 
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श्रेष्ठ (जन-)तंत्र के प्रकार' 


जनतंत्र और घनिकतंत्र के अतिरिक्त अभी शासन-व्यवस्था के दो भेद और हैं; 
उनमें से एक ऐसा है जो सर्वमान्य (- सर्वविदित) है और जिसका राजनीति के 
चार मुख्य प्रकारों में समावेश है। ये चार प्रकार निम्नलिखित हैं (१) एकजन 
( 5एकराट) तंत्र (२) धनिक (अल्पजन) तंत्र (३) बहु जनतंत्र और (४) 
वह प्रकार जो श्रेष्ठजनतंत्र कहलाता है। पर एक पाँचवाँ प्रकार भी है जो इन प्रकारो 
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के सामान्य नाम को धारण किये रहता है और (केवल) व्यवस्थातंत्र (पौलितेइया) 
कहलाता है। पर बहुधा उपलब्ध न हान के कारण उन लेखकों के द्वारा इसकी ओर 
दुष्टिपात नहीं किया गया है जो शासन-व्यवस्था के भेदों की गणना करने की चेप्टा 
करते है । वे तो, (जैसा प्लातोन्‌ ने किया है) अपनी राजनीति-संबंधी पुस्तकों में 
केवल चार भेदों को ही स्वीकार करते है। अश्रेप्टजनतंत्र' नाम तो यथार्थ में ठीक 
प्रकार से उसी शासन-व्यवस्था के लिये प्रयुक्त हो सकता है जिसका वर्णन हमारे इस 
ग्रंथ के पृवेभाग में किया गया है; क्योंकि श्रेप्ठजनतंत्र (अऑगिस्तौक्रातिया) नाम तो 
यथाथ में केवल उसी शासन-व्यवस्था को दिया जा सकता है जो परमार्थतः श्रेप्ठ जनों 
से घटित हो न कि ऐसे व्यक्तियों से जो कि किसी निदिप्ट कसौटी के अनुसार ही तो 
भले हों (पर निरपेक्षत: -परमार्थत:) भले न हों ।) परिपूर्ण राष्ट्र में नेक आदमी 
परमार्थतः भले नागरिक से अभिन्न होता है जब कि अन्य राप्ट्रो में नेंक नागरिक अपने 
राप्ट्र के मानदण्ड अथवा कसौटी के अनुसार भला हुआ करता है। (अर्थात्‌ अपने 
रप्ट्र के शासनतंत्र के प्रकार की सापेक्ष्यता के अनुसार भला हुआ करता है।) पर 
कुछ शासनतंत्र ऐसे भी होते हैं जो अल्पजनतंत्र से भिन्न होते हैं और तथाकथित पॉलि- 
तेइया ( व्यवस्थित शासन ) से भी भिन्न होते है, इनको श्रेप्ठजनतंत्र नाम दिया जाता 
है और इनमें शासकों का चनाव केवल सम्पत्ति के आधार पर ही नही प्रत्यत गणों के 
आधार पर भी किया जाता है। यह शासन उन दोनों प्रकार की व्यवस्थाओं से भिन्न 
जिनका अभी उल्लेख किया गया है, और श्रेष्ठजनतंत्र कहलाता है। क्योंकि 
वास्तव में उन राष्ट्रों में, जो कि सात्विकता (सदुगणों) की चिन्ता को सामाजिक 
जीवन का लक्ष्य नही बनाते, ऐसे मनप्य उपलब्ध हो सकते है जो कि सतख्यातिवाल 
और योग्यता-सम्पन्न हों । अताग्व जहाँ कहीं शासन-व्यवस्था की दृष्टि सम्पत्ति, सदगुण 
और संख्या (बहुजनप्रियता ) पर रहती है (जैसा कि कार्खदॉन--काथज म देखा 
जाता है), तो उस व्यवस्था को श्रेष्ठजनतंत्र वहते हैं: तथा वहाँ का भी झासनतंत्र 
ऐसा ही होता है जहाँ कि इन तीन विशेषताओं में से केवल दो ही पर दृष्टि रहती है 
(जैसा कि लाकेदायमॉन - स्पार्टा में देखा जाता है) अथात्‌ सदगुणा और संख्या का 
ही विचार किया जाता है; एवं ऐसी परिस्थिति में जनतंत्र-पद्धति और सदृवृत्ति दोनों 
के तत्त्वों का सम्मिश्रण हो जाता है। (इस प्रकार) पूर्वोक्‍्त श्रेष्ठ राप्ट्र-व्यवस्था के 
अतिरिक्त श्रेष्ठजनतंत्रो के यह (अभी ऊपर बतलाये हुए ) दो प्रकार और होते हैं; और 
फिर तीसरा प्रकार भी है जो कि सामान्य व्यवस्था के नाम से पुकारा जाता है पर जो 
तथाकथित “्यवस्था' की अवेक्षा अल्पजनतंत्र की ओर अधिक झुका हुआ है। 
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टिप्पणियाँ 

१. आदर्श और यथार्थ में अन्तर होना स्वाभाविक है। इस खंड में अरिस्तु 
आदशं श्रेष्ठजनतंत्र और व्यावहारिक जगत में श्रेष्ठहजनतंत्र नाम से कही जानेबाली 
व्यवस्थाओं का विवरण उपस्थित कर रहा है । 

२. अर्थात्‌ तीसरो पुस्तक के विभिन्न स्थलों पर। विभिन्न प्रकार की व्यवस्थाओं 
के विवरण की दृष्टि से तृतीय पुस्तक प्रथम भाग और चतुर्थ तथा पंचम पुस्तक द्वितीय 
भाग मानी जा सकती है । 

३. श्रेष्ठजनतंत्र के श्कार निम्नलिखित ह-- 

(१) आदशझय श्रेष्ठहजनतत्र जहाँ केवल अच्छाई (भलाई ) का ही शासन 
चलता है। 

(२) जहाँ भलाई के साथ धन और रुंख्या के आधार पर शासनाधिकार 
प्राप्त होता है । 

(३) जहाँ शासनाधिकार के लिए भलाई और संख्या दोनों पर दृष्टि 
रहती है । 

(४) जहाँ व्यवस्थातंत्र में (३) की अपेक्षा संख्या को कम ध्यान दिया 
जाता हे । 
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पौलितेइया अथवा व्यवस्था नामक शासन-पद्ध ति 


अभी हमारे लिये (तथाकथित व्यवस्था! और तानाशाही का विवरण प्रस्तुत करना 
शेप है। यहाँ हम दो प्रकार की शासन-पद्धतियों को एक पंक्ति में रख रहे हैं परन्तु 
इसका कारण यह नहीं है कि यह तथाकथित व्यवस्था उपर्यवत श्रेष्ठजनतंत्रों के प्रकारा 
में किसी प्रकार अधिक विक्रृत है। सच बात तो यह है कि यह सभी पद्धतियाँ सर्वोत्तम 
प्रकार की परिपूर्ण पद्धति से घटकर हैँ और इसीलिए बविकृत पद्धतियों के अन्तगंत गिना 
जाती हैं, तथा जेसा कि मैने प्रथम (पूृवंभाग) में कहा है, वास्तव में विक्रृत प्रकार 
(जिनमें इनकी भी गिनती होती है) वे हैं जो! इनसे उत्पन्न होते हैं। सबसे अन्त में 
तानादशाही का विवरण प्रस्तुत करना उचित है; क्‍योंकि हम शासन-पद्धतियों वेः 
स्वरूपान्वेषण में लगे हुए हैं एवं इस तानाशाही में व्यवस्था का स्वरूप सबसे कम 
उपलब्ध होता है । 
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जिस विवेचना-क्रम का हम अनुसरण करना चाहते हैं उसकी व्याख्या हमने इस 
प्रकार कर दी। अब हमको व्यवस्था” नामक पद्धति का विवरण प्रस्तुत करने में 
प्रवत्त होना चाहिये। इसका लक्षण अब स्पस्टतर प्रकट हो जायगा क्योंकि हमने 
अन्पजनतंत्र ( धनिकतंत्र ) और जनतंत्र के स्वरूप की परिभाषा पहले ही प्रस्तुत 
कर दी है। सामान्यरूपेण “व्यवस्था का घनिकतंत्र एवं जनतंत्र का सम्मिश्रण 
(संकर ) कहा जा सकता है। पर साधारण व्यव्रहार में यह नाम (“व्यवस्था ) उन 
मिश्र आसन-पद्धतियों को दिया जाता है जो जनतंत्र की ओर झकती हुई होती हैं: 
तथा जो घनिकतंत्र की ओर अधिक झकती हुई होती है उनका 'श्रप्टजनतंत्र कहा जाता 
है, क्‍योंकि (श्रेप्ठजनतंत्र की दो विशेपताएँ) शिक्षा ओर आभिजात्य प्रायः सम्पत्ति 
की ही सहचरी होती है । और फिर इसके अति रिक्त प्रायः यह भी देखा जाता है कि धन- 
वान्‌ लोगों को तो वे सुविवायें पहले से ही प्राप्त होती ह जिनके अभाव में दुराचारी 
लोग दुराचार करने के ल्ये प्रवत्त होते है यही कारण है कि वे 'सज्जन' और विख्यात 
पुरुष कट्टे जाते हैं । और क्योंकि प्रप्ठजनतत्र श्रप्ट नागरिकों का ही प्रमखता प्रदान करता 
हे, अताव घनिकतंत्र के विएय में भी लोग यह कहने छगते है कि वह भी सज्जनों 
अथवा श्रेषप्ठजनों का ही तत्र है । यह बात तो असंभव प्रतीत होती है कि जो नगर 
पप्ठ जनों से शासित नहीं होता प्रत्युत दीन-हीन (निर्धन) जनों से शासित होता हैं, 
सुशासित (अच्छे नयमोवाला ) हो; इसी प्रकार यह भी समानरूपवेण असंभव है 
कि जिस नगर में सुशासन (सुनिय्नमितता) न हो उसमें श्राठजनतंत्र की सत्ता हो । 
जिन अच्छे नियमों का वास्तव में पालन नहीं किया जाता उन नियमा की स्थापनामात्र 
मे सुशासन (सुनियमितता) की उपलब्धि नहीं हा सकती । सुशासन (सुनिय- 
मितता ) का एक अथ तो समझा जाना चाहिये बिहित (स्थापित) नियमों का पालन, 
तथा दूसरा अर्थ समझा जाना चाहिये यह कि जो नियम मनप्यों को पालने हैं वे भले 
प्रकार से विधान ( स्थापित ) किये गये है; वस ( र्कु बहित नियमों का भी पालन 
किया जाना (संभव) है ही ।) इस (सुनिर्मित नियम वाल ) विकल्प के भी दो विभाग 
संभव हैं; एक तो यह कि मनप्य ग्स नियमों का पालन करे जा ( सापेक्षतया ) उनके 
लिये श्रेष्ठ है और दूसरा यह कि ऐसे नियमों ( कानूनों) का पालन करें जा 
निरपेक्षतया (परमा्थंतः) श्रेप्ठ है । 

सामान्यतया ऐसा माना जाता है कि शञासन-पदों का याग्यतानुसार विभाजन 
श्रेप्ठजनतंत्र का विशेष लक्षण है; क्‍योंकि योग्यता ठीक इसी अकार श्रेप्ठजनतंत्र की 
कसौटी है जिस प्रकार सम्पत्ति धनिकतंत्र की एवं स्वतंत्रता जनतंत्र की । बहुमत द्वारा 
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निर्णय करने का नियम तो सभी प्रकार के विधानों में पाया जाता है; एवं धनिकतंत्र, 
श्रेष्ठजनतंत्र तथा जनतंत्र सब में ही जो लोग राज्य-शासन में भाग पाये होते हैं उनके 
बहुमत का निर्णय समानरूपेण अन्तिम और सर्वोपरि होता है। बहुत से नगरों में 
उप्रवस्था' नामक शासन-पद्धति के प्रकार को ही शोभन नाम दे दिया जाता है: 
क्योंकि इस प्रकार जो मिश्रित पद्धति प्रस्तुत की जाती है उसका लक्ष्य केवल धनी और 
निर्धन-अथवा सम्पत्ति और स्वतंत्रता का संड्लेषण करना मात्र होता है; पर अधिकांश 
लोगों की सम्मति में सम्पत्तिशाली लोग ही भद्र पुरुषों का स्थान ग्रहण कर लेते 
हैं। [ और जिस व्यवस्या में ये लोग इस प्रकार सम्मिलित कर लिये जात हैं 
उसको “श्रेष्ठजनतंत्र”' ऐसा शोभन नाम दे दिया जाता है ।-बार्कर | और 
क्योंकि वास्तव में मिश्र शासन-व्यवस्था में समान भाग का दावा करनेवाले तीन 
तत्त्व--स्वाधीनता, सम्पत्ति और सद्वृत्ति--होते हैं (चौथा तत्त्व, जो कुलीनता 
कहलाता है, वह तो उपर्यक्त अन्तिम दो तत्त्वों का परिणाम है, चिरन्तन सम्पत्ति- 
शालिता और सदवृत्ति का मिश्रण ही तो कुलीनता है; ) अतः यह स्पप्ट है कि केवन्ड 
दो तत्त्वों के मिश्रण को--सधन और निधन के मिश्रण को-- व्यवस्था का नाम 
देना चाहिये; एवं तीनों के मिश्रण के लिये 'श्रेष्टजनतंत्र” नाम का व्यवहार करना 
चाहिये--प्रथम एवं सच्चे श्रेष्ठजनतंत्र (जिसमे केवल सद्वृत्त और योग्यता पर ही 
ध्यान दिया जाता है) को छोड़कर यह (तीनों तत्त्वों के मिश्रणवाली) शासन- 
पद्धति अन्य तथाकथित सब श्रेष्ठजनतंत्रों से बढ़कर है। 


इस प्रकार हमने दिखला दिया कि एकराजतंत्र, जनतंत्र एवं धनिकतंत्र के अतिरिक्त 
शासन-पद्धतियों के और भी प्रकार होते हैं; और इन प्रकारों का स्वरूप कैसा होता 
है; श्रेष्ठजनतंत्रों में परस्पर क्या अन्तर है तथा व्यवस्थाओं” और श्रेष्ठजनतंत्रों 
में क्या भेद है और (अन्त में यह भी दिखला दिया) यह दोनों (व्यवस्था एवं श्रेप्ठ- 
जनतंत्र ) परस्पर बहुत भिन्न (दूग्वर्ती) नहीं हैं। 


ठ्प्पिरियों 


१. ग्रीक भाषा में पौलितेदया शब्द का अर्थ है नगर की व्यवस्था अथवा शासन । 
यह शब्द पौलिस--नगर दाब्द से बना है। प्लातोन की सुविख्यात पुस्तक जिसको 
अंग्रेज़्ी रिपब्लिक नास दे दिया गया है ग्रीक भाषा में 'पौलितेइया” नाम से पुकारी 
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जाती है। पर अरिस्तृ ने प्रस्तुत खंड सें इस शब्द का प्रयोग इस सामान्य अर्थ में नहीं 
प्रत्यूत एक विशिष्ट शासन-व्यवस्था के अर्थ में किया है। 


२. अर्थात्‌ कार्थेज और स्पार्टा में प्रचलित श्रेष्ठजनतंत्र से । 


९ 
पौछितेइया अथवा व्यवस्था नामक पद्धति 


इसी विवेचन-क्रम में अब हमको यह विचार करना है कि “व्यवस्था 
नामक थासन-पद्धति जनतंत्र और धनिकतंत्र के साथ किस प्रकार उत्पन्न होती है और 
इसका संघटन किस ढंग स किया जाना चाहिये। इस विवेचन के द्वारा व लक्षण भी 
एकदम स्पष्ट हो जायेंगे जो जनतेत्र और घनिकतंत्र की सीमा को निर्दिप्ट करते है; 
क्योंकि प्रथम तो हमको इन दोनों पद्धतियों के भेदाों को निर्धारित करना होगा और 
तत्पव्चात्‌ दोनों में से उनके पूरकाशों (टब्लियों) को लेकर एक नवीन संयोग घटित 
करना पड़ेगा । इस प्रकार के संयोजन अथवा संमिश्रण के तीन ढंग है । प्रथम ढंग तो 
यह देखने स मालम हो जायगा कि यह दोनों शासन-पद्धतियाँ नियम अथवा कानून 
किस प्रकार बनाती हें--उदाहरण के लिये न्‍्याय-वितरण के नियम किस प्रकार बनाती 
हैं। धनिकतंत्रों में धनिक लोग यदि न्यायालय में न्‍्याय-वितरण के लिये उपस्थित न 
हों तो उनको दण्ड भरना पडता है और निधन लोगों को ( न्‍्याय-वितरण के ल्टिये ) कोई 
वेतन नही मिलता । पर जनतंत्रों में निर्धन लोगों को इस काय के लिये वेतन मिलतः 
है और धनवानों को दण्ड नहीं भरना पदता । इन दानों प्रकारों का संयोग इन दानों में 
समानरूपेण उपलब्ध उनकी मध्यवर्ती सीमा होगी, जो कि व्यवस्था-पद्धति का लक्षण 
होगी क्‍योंकि यह पद्धति इन दोनों पद्धतियों का सम्मिश्रण है। इस प्रकार दोनों के 
सम्मिश्रण का एक ढंग तो यह है। दूसरा ढंग दोनों के (विभिन्न ) नियमों के मध्य को 
स्थिति या औसत को निकाल लेना है। उदाहरणार्थ एक ( - जनतंत्र) पद्धति तो 
परिषद्‌ की सदस्यता के लिग्रे या तो कुछ भी साम्पत्तिक योग्यता की शत्त नहीं रखती 


पद्धति अधिक सम्पत्ति की योग्यता नियत करती है। इन दोनों नियमों से काई उभय- 
निष्ठ नियम प्राप्त नहीं हो सकता अतणब दोनों के बीच में औसत निकालना पड़ेगा। 
तीसरा ढंग यह है कि कुछ नियम तो धनिकतंत्र में से ले छिये जाये और कुछ प्रजातत्र 
में से और इस प्रकार दोनों का संमिश्रण प्रस्तुत कर दिया जाय । उदाहरणार्थ शलाका- 
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ग्रहण द्वारा शासकों की नियुक्ति जनतंत्रात्मक नियम समझा जाता है एवं मतदान 
द्वारा उनका चुनाव बनिकतंत्रात्मक । और फिर (किसी पद के लिये) साम्पत्तिक 
योग्यता का न होना जनतंत्रात्मक माना जाता है तथा साम्पत्तिक योग्यता का होना 
घनिवातंत्रात्मम समझा जाता है। अतख्व श्रेप्ठजनतंत्र अथवा “व्यवस्था नामक 
शासन-पद्धति के लिये इन प्रत्येक पद्धतियों में से एक एक तत्त्व ग्रहण कर लेना उपयदत 
है।गा--अर्थात्‌ धनिकतंत्र में से शासकों के निवचन का नियम तथा प्रजातंत्र में से 
याम्पत्तिक योग्यता के न होने का नियम । इनके सम्मिश्रण के प्रकार यही ( उपर्यक्त ) हैं । 


जनतंत्र और धनिकतंत्र का मिश्रण सुमिश्रण तो तब कहा जा सकता है जब कि 
ऐसी व्यवस्था को निविशेष भाव से जनतंत्र अथवा धनिकतंत्र दोनों नामों में से किसी थे 
भी अभिद्ठित करना संभव हो । स्पष्ट है कि जब कहनेवाले दोनों नामों को सहन कर 
खेलते है तो ऐसा सम्मिश्रण की अच्छाई के कारण ही हो सकता है। सामान्यतया यह बाल 
दो विप्रक्ृप्ट छोरों की मध्यवर्तों स्थिति के विपय में कही जा सकती है; मध्यवतिदो 
स्थिति में दोनों आत्यन्तिकी सीमाओं की झलक पाई जा सकती है। उदाहरण-स्वरूप 
व्ाकदायमॉन (स्पार्टा) की व्यवस्था को ले सकते हैं जिसको बहुत से लछोग जनतंत्र 
कहते टै; क्योंकि उसमें जनतंत्र-पद्धाति के बहुत से तत्त्व उपलब्ध होते हैं। उदाहरणा 
पहले बच्चों के पालन-पोषण के विपय में ही (यह देखा जाता है कि) धनी लोगों के 
बच्चों का पोषण भी निर्धनों के बच्चों के समान ही होता है तथा धनवानों के बालकों का 
ऐसे प्रकार से शिक्षा दी जाती है जिससे धनहीनों के बच्च भी उनके समान शिक्षा 
पा सकें । बाल्यकात के पण्चात्‌ कुमारावस्था में भी इसी नीति का अनुसरण किया 
जाता है, एवं जब वे पूर्ण वयस्क मनप्यता को प्राप्त हो जाते है तब भी यही परद्धात 
चाल रहती है। ध्रनवान्‌ और निधन के बीच कोई भेदभाव नहीं बरता जाता। सह्- 
भोजों में सबक्ते लिये एक-सा भाजन मिलता है, तथा धनवारनों के वस्त्र भी ऐसे होते 
है जैसे कि निर्धन लोग भी अपने लिये अस्तुत करा सकते हैं। स्पार्टा को जनतंत्र मानने 
का दूसरा आधार यह है कि राष्ट्र को सर्वोच्च (महत्तम ) परिषदों में से एक के लिये 
साधारण जनता को प्रतिनिधि चुनने का अधिकार है तथा दूसरी में भाग लेने का 
अधिकार है, क्योंकि वे वद्ध-परिपद के लिये प्रतिनिधि चुन सकते हैं और निरीक्षक सभा 
में भाग ले सकते हैं। दूसरी ओर कुछ लोग ऐसे भी हैं जो इस (स्पार्टा) की शासन- 
पद्धति को इस कारण धनिकतंत्र कहते हें कि इसमें धनिकतंत्र के बहुत से तत्त्व पाये 
जाते हैं। उदाहरणार्थ सभी शासन-पदाधिकारी चुनाव द्वारा नियुक्त किये जाते हैं 
शलाकाग्रहण द्ारा नहीं; फिर मृत्युदण्ड एवं निर्वासदण्ड का अधिकार थोड़े से हीं 
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(बरनिक ) लोगों के हाथ में है; एवं इसी प्रकार अन्य भी बहत-सी बातें है। समिश्चित 
व्यवस्था ऐसी होनी चाहिये कि उसमे दोनों प्रकार ( जनतत्र ओर धनिक तेत्र ) के तत्त्व 
प्रतीत हों और दोनों ही न हों; तथा उसकी स्थिरता उसकी अपनी (आन्‍्तरिक ) 
टक्ति पर निर्भर होती चाहिये न कि बाह्य सहायता पर ,_ एवं उसकी अपनी आन्‍न्लरिक 
शक्ति का आधार भी यह तथ्य नहीं होना चाहिये कि बहमत उसके जठकल है (क्योंकि 
ऐसी स्थिति तो हीन काऱ्ि की व्यवस्था मे भी भले प्रकार संभव हे) प्रत्यत यह तथ्य 
हेना चाहिये कि सारे राप्ट्र का कोई अग ऐसा न हो जा कि वन्य प्रकार की व्यवस्था 
की चाहता हो । 

“व्यवस्था नामक शासन-पद्धलि एबं मिश्र पद्धतियां के अच्य प्रकारों का, जा 
कि श्रेप्ठजनतत्र है, संधटन किस प्रकार से ह्वाना चाहिये, अब हम >सका वर्णन कर चके । 


णिप्पणियों 

१. प्रकांश अथवा टल्लियों ( [थ(७) के लिये सल ग्रीक भाजा में 
“सीम्बोलोन' शब्द प्रयकत हुआ है। प्राचीन काल में ग्रीक लोगों से यह प्रथा प्रचलित 
थी कि आपस में किसी प्रकार का ठहराव करनेवाले पक्ष एक म॒द्रा ( सिक्‍के ) को 
तोड़कर दो टुकड़े कर लेते थे और प्रत्येक पक्ष एक खंड को अपने पास रखता था। यह 
दोनों खंड एक दूसरे के प्रक होते थे। प्रस्तुत प्रसंग में जनतंत्र और धनिकतंत्र में से 
ऐसे पुरकांशों को ग्रहण करना है जिनसे पौलितेइया नामक व्सवस्था को प्रस्तुत किया 
जा सके। 

२. शिलाकाग्रहण” के लिए मल में क्लेरॉस एवं उसके अन्य समासरों का प्रयोग 
हुआ हे। अत्यन्त प्राचीन काल में इसके लिए गृटिका अथवा टहनी अथवा कंकड़ का 
प्रयोग होता था। कालान्‍्तर में इसी कार्य के लिए पाँसे का भी 3प्योय हीने लगा था। 


श्ठ 
तानाशाही शासन पद्धति 


अभी तानाशाही का वर्णन करना मेरे लिये णेप है। यद्यपि इसके विषय में कहने 
के लिये सारवान्‌ तत्त्व कुछ अधिक नही है, फिर भी क्योंकि इसका भी हमने व्यवस्थाओं 
के भेदों में परिगणित किया है, अताप्व इसे भी हमारे विवेचन में अपना उचित स्थान 
मिलना ही चाहिये। राजकीय शासन (जिसका विकृत रूप यह तानाशाही है) का 
वर्णन तो हम इस पुस्तक के पूर्वभाग में कर चुके है । वहाँ पर इसके परीक्षण के सिलसिले 
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में हमने राजकीय शासन का विवेचन इस शब्द के सामान्यतम अर्थ के अनुसार किया था ; 
और यह विचार किया था कि यह शासन-पद्धति (नगर) राष्ट्रों के लिए लाभदायक 
है अथवा नहीं; राजकीयता किस प्रकार की होनी चाहिये (अर्थात्‌ राजा किस प्रकार 
का व्यक्ति होना चाहिये) कहाँ से ( किस उद्गम से ) उसकी स्थापना की जानी 
चाहिये; और किस प्रकार से स्थापना की जानी चाहिये । 


राजकीयता के विवेचन में हमने तानाशाही के दो प्रकारों का भी विवरण प्रस्तुत 
किया था, क्‍योंकि वे दोनों ही प्रकार नियमानुसार संचालित शासन-पद्धतियों के भेद 
होने के कारण, राजकोय शासन-पद्धति के स्थान को ग्रहण करते प्रतीत हो सकते थे 
(अथवा उनके और राजकीय शासन के स्वरूपों में व्यभिचार हो सकता था) | यह 
दो प्रकार निम्नलिखित थे :--एक तो कतिपय बबेर जातियों में पाये जानेवाले निर्वाचित 
किन्तु सर्वसत्ताधारी एकच्छत्र राजा लोग और दूसरे इसी प्रकार के एकच्छत्र राजा लोग 
जो कि अइसिम्नेती (तानाशाह) कहलाते थे और प्राच्रीन काल में पुरातन हैला 
(ग्रीक ) जाति में पाये जाते थे। परस्पर तुलना करने पर इन दोनों प्रकारों में कुछ 
भेद भी पाये जाते थे; पर वे इस कारण तो राजकीय पद्धति (जैसे) थे कि शासन 
नियमाश्षित होता था और सहमत प्रजाजनों के ऊपर किया जाता था लेकिन क्योंकि 
णासन पूर्ण प्रभुत्व के ढंग से और एकमात्र शासक की स्वेच्छा के अनसार होता था अतएव 
तानाशाही प्रकार का भी था। पर तानाशाही का एक तीसरा प्रकार भी है जो कि इस 
शब्द से अत्यन्त सामान्यतया समझा जाता है. यह प्रकार श्रेष्ट राजकीय शासन-पद्धति 
का बिलकुल उल्टा है। यह तानाथाही अनिवार्यतया वहाँ होती है जहाँ कि कोई 
एकाधिपत्य-धारी व्यक्ति (तानाशाह ) अपने समान अथवा अपने से भी उच्च (अधिक 
अच्छे ) व्यक्तियों पर, बिना किसी उत्तरदायित्व की भावना के केवछ अपनी सुविधा 
(लाभ ) की दृष्टि से शासन करता है, न कि शासितों के हितों की दृष्टि से। अतएव 
वह उनपर उनकी इच्छा के विरूद्ध शासन करता है। कोई भी स्वतंत्र व्यक्ति स्वेच्छा- 
पू्वेक ऐसे शासन को सहन नहीं करेगा । 

हमार द्वारा ऊपर बतलाये गये कारणों से तानाशाही के प्रकार यही हैं और इतने ही है । 


टिप्पाणियों 
१. अइसि (सु) म्नेतेस शब्द का अर्थ है प्रजाजनों द्वारा चुना हुआ शासक अथवा 


न्‍्यायाधोश । यह शासक नियमानसार शासन करते थे और प्रजाजन भी इनके शासन 
से सन्‍्तुष्ट ही रहते थे । 
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कुल मिलाकर तोन प्रकार के तानाशाही शासक होते थे-- 

(१) बबेर जातियों पर शासन करनेवाले चुनें हुए तानाशाह । 
(२) हैला जाति (ग्रीक जाति) पर शासन करनेवाले तानाशाह । 
(३) मनसमाना स्वेच्छाचारी शासन करनेवाले तानाशाह। 


99 
श्रेष्ठ शासन-व्यवस्था तथा श्रेष्ठ जीवन 

अब हमको यह विचार करना है कि अधिकांश नगर-टराप्ट्रों के लिये तथा अधिकांण 
मनुष्यों के लिये श्रेप्ट शासन-व्यवस्था और श्रेप्ठ जीवन किस प्रकार का (हो सकता ) 
है। इस विवेचन में हम न तो सामान्य मनुष्य की पहुँच से परे की सद्व॒त्ति (उत्तमता ) 
को ही मानकर चलेंगे, न ऐसी शिक्षा को ही मानकर चलेंगे जिसके लिये विशिष्ट 
प्रकार की नेसगिक योग्यता ७वं सौभाग्य-सम्पदा आवश्यक होती है और न ऐसी शासन- 
व्यवस्था को ही स्वीकार करके चलेंगे जो प्रार्थयतव्य ही रहती है, प्रत्यृत ऐसे ही 
जीवन का विचार दृष्टि में रखेंगे जिसके भागीदार अधिकांश मनुप्य हो सकते हैं, तथा 
ऐसे ही प्रकार की शासन-व्यवस्था का विवेचन करेंगे जिसका उपभोग बहन से राष्ट्र 
समान रूप से कर सकते हैं। जहाँ तक तथाकथित श्रप्ठजनतंत्रों का संबंध है, जिनका 
हम अभी वर्णन कर रहे थे, वे या तो एक ओर बहुत से नगर-राप्ट्रों की पहुँच की संभावना 
से परे रहते हैं, अथवा दूसरी ओर व्यवस्था नामक शासन-पद्धति के अत्यन्त समीप 
पहुँच जाते हैं, अतएव दोनों को एक ही समझा जाना चाहिये और उनका विवेचन 
पृथक पृथक नहीं किया जाना चाहिये। इन सब विषयों के संबंध में अन्तिम निर्णय 
एक ही आधारभूत सिद्धान्तों पर निर्भर (आश्रित) है। यदि हम सदाचार-दर्शन में 
वर्णित सिद्धान्तों को सत्य मानें कि अबाध सद्वृत्ति' के अनुसरण में बिताया हुआ 
जीवन ही सुखी जीवन है, और सद्वृत्ति (अनतिगामी) मध्यम (-मा्ग) है तो 
यह निष्कर्ष निष्पन्न होगा कि मध्यममार्ग का अनुसरण करनेवाला जीवन ही अनिवायं- 
तया श्रेष्ठ जीवन है, और यह मध्यममार्ग भी ऐसा है जिसको प्राप्त कर लेना प्रत्येक 
व्यक्ति के लिये संभव है। और जो लक्षण नागरिकसमाज के जीवन की सदृवृत्ति 
अथवा दुर्व॒ त्ति का निर्धारण करने में देखे जाते हैं वही नगर की शासन-पद्धति में भी 
देखे जाने चाहिये क्योंकि शासन-पद्धति नागरिक समुदाय की जीवन-पद्धति ही तो है । 

सब नगर-राष्ट्रों में नागरिक-समुदाय में तीन खंड अथवा वर्ग पाये जाते हैं-- 
(एक ) अत्यन्त सम्पन्न, (दूसरे) अत्यन्त निर्धन और ( तीसरे) इन दोनों के बीच का 


३२० अरिस्तू की राजनीति 


मध्यवित्त-वर्ग । यह बात सवंसम्मत है कि परिमितता और मध्यमस्थिति सर्वोत्तम हैं, 
अताब यह स्पष्ट है कि सौभाग्य-संपदा के वरदानों को परिमित मात्रा में प्राप्त करना 
सर्वेश्रेष्ट बात होगी । जो मनप्य ऐसी (मध्यम ) स्थिति में होते हैं वह विवेक की 
आज्ञा को सरलता से पालन करनेवाले होते हैं। पर जो लोग अत्यन्त रूपवान्‌, बल- 
वान्‌, उदारजन्मा, अथवा धनवान्‌ होते हँ--अथवा दूसरे सिरे पर अत्यन्त निर्धन, निर्बल 
अथवा नितान्‍त निरादत होते हैं, वे कटिनता से ही विवेक का अनुसरण कर पाते हैं। 
इन दोनों प्रकारों में से प्रथम प्रकार के मनप्यों का झकाव बलात्कारों एवं महान्‌ अप- 
राधी बनने की ओर अधिक होता है, तथा दूसरे प्रकार के मनुष्यों की प्रवृत्ति धर्तता 
और तुच्छ अपराधों की ओर अधिक होती है। और अधिकांश अपराध या तो बलात्कार 
के कारण उत्पन्न होते हैं या ध्त्तेता के कारण। और फिर मध्यमवर्ग के शासन-कार्य 
से सकुचान अथवा उसके विषय में अत्य॒त्सुक होने की भी संभावना बहुत कम है, और 
यह दोनों प्रवत्तियाँ (सकुचाना अथवा अत्यत्सुक होना) राष्ट्र के लिये सैनिक और 
नागरिक-शासन के क्षेत्र में हानिकारक हैं। तथा फिर जो लोग बल, सम्पत्ति, मित्र, 
एकं इसी प्रकार के अन्य सौभाग्यातिशयों का उपभोग अत्यधिक मात्रा में करते हैं व 
न तो आज्ञाकारिता (आज्ञापालन करने) के इच्छुक ही होते हैं और न ऐसा करना 
जानते ही हैं। एवं यह (दोप ) उनमें सीधे उनके बालकपन में ही घर से ही आरंभ हो 
जाता है; विल्गस-दुलेलित होने के कारण वे (विद्यालय में) शिक्षा के संबंध में भी 
अनशासन (अथवा आज्ञाकारिता ) की आदत नहों प्राप्त करते । दूसरी ओर जो लोग 
अभावातिशणय से पीड़ित हैं उनमें भी दोष पाये जाते है--वे अत्यन्त दीन-हीन होते है । 
इस प्रकार, एक ओर तो वे लोग हैं जो शासन करना नहीं जानते किन्तु केवल दासो 
के समात शासित होना ही जानते हैं; इसरी ओर वे लोग हैं जो किसी प्रकार के 
अधिकारियों की आज्ञा को मानना नहीं जानते, केवल (दासों के ऊपर ) प्रभु के समान 
गासन करना ही जानते हैं। परिणाम-स्वरूप नगर-राप्ट्र केवल दासों और स्वामियों 
का नगर हो जाता है (न कि स्वाधीन मनुप्यों का )--एक ओर से (अर्थात्‌ निर्धन 
पक्ष की ओर से) ईरपप्या और दूसरी ओर से (अर्थात्‌ सम्पन्नपक्ष की ओर से) घृणा 
(तिरस्कार ) का नगर हो जाता है; जो मित्रता और सभ्य नागरिक समाज की भावना 
से बहुत ही दूर की चीज है । सामाजिकता तो मित्रता पर निर्भर होती है; तथा 
जब मनृप्य एक दूसरे से घृणा करते हैं तो परस्पर एक साथ एक राह पर तक नहीं 
चलना चाहते। नगर का लक्ष्य तो यथासंभव एक बराबर और एक से मनुष्यों का 
समाज होता है (अथवा होना चाहिये) और मध्यवित्त लोगों में ही ऐसा होना सबसे 
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अधिक संभव है। अतएव यह निष्कर्य सिद्ध हुआ कि जो नगर मध्यम वर्ग पर आश्रित 
होता है वह उन तत्त्वों की दृष्टि से (जो कि हमारे मत में नगर के नैसगिक संघटक हैं) 
अवश्य ही श्रेष्ठ नगर होगा। यह मध्यवित्त-वर्ग नगर में अन्य वर्गों की अवेक्षा सबसे 
अधिक युरक्षित रहता है; क्योंकि वे न तो निर्धन लोगों के समान अन्य लोगों की 
सम्पत्ति को स्पृहा ही करते हैं और न जिस प्रकार निर्धन लोग सम्पन्न लोगों की सम्पदा 
की लछालसा करते हैं उस प्रकार अन्य लोग इन मध्यवित्त लोगों की सम्पत्ति के लिये 
लालायित रहते हैं। न तो यह स्वयं किसी के विरुद्ध (प्रतारणा का ) षड़यंत्र रचते 
6 और न दूसरों के द्वारा इनके विरुद्ध पह्यंत्र रचा जाता है; अतएव यह लोग निर्भय 
जीवन-यापन करते हें। इस कारण हम फोकिलिदीस' की इस प्रार्थना की भली 
भाँति प्रशंसा कर सकते हैं कि, 


'मध्यमार्ग में बहत भलाई । चहँ नगर में मध्यमताई ।” 


तब, यह बात तो स्पप्ट हो गई कि श्रेप्ठ नागरिक समाज वह है जो मध्य स्थिति- 
वाले नागरिकों द्वारा घटित होता है और यह स्पष्ट हो गया कि उत्तम शापन की संभा- 
वना भी उन्हीं नगर-राष्ट्रों में अधिक है जिनमें मध्यमवर्ग बड़ा होता है--और यदि 
संभव हो सके तो अन्य दोनों वर्गों से अधिक शक्तिशाली होता है; और नहीं तो कम- 
से कम उन दोनों से पृथक्‌ पृथक तो अधिक बड़ा होता ही है; क्योंकि ऐसी स्थिति 
में मध्यमवर्ग किसी भी पक्ष से मिलकर पलड़ा उसकी ओर झुका देता है और किसी भी 
अतिगामी विरोधी पक्ष को प्रबल हो जाने से रोक सकता है। अतः यह परम सौभाग्य 
की बात है कि किसी राष्ट्र के नागरिकों के पास परिमित (मध्यम ) मात्रा में पर्याप्त 
सम्पत्ति हो। क्योंकि जब कुछ लोगों के पास बहुत अधिक घन होता है और अन्य कुछ 
के पास कुछ नहीं होता तो परिणाम या तो परले सिरे का जनतंत्र होता है अथवा विशुद्ध 
धनिकतंत्र-; अथवा इन दोनों आत्यन्तिकी अवस्थाओं से (इन दोनों की प्रतिक्रिया- 
स्वरूप, परोक्षरूपेण ) स्वेच्छाचारिता (>-तानाशाही) का जन्म हो सकता है । 
तानाशाही का जन्म तरुणतम ( अत्यन्त उद्धत ) जनतंत्र से भी हो (सक) ता है और 
धनिक तंत्र से भी; पर मध्य स्थितिवाले शासन-तंत्रों अथवा उनके समीपतम शासन- 
तंत्रों से इसकी उत्पत्ति की संभावना बहुत कम है। इसका कारण हम आगे चलकर 
राष्ट्रों के परिवर्तनों का वर्णन करते हुए बतलाएँगे । 

यह स्पष्ट बात है कि राष्ट्रों की मध्यम स्थिति हो श्रेष्ठ स्थिति है; क्योंकि एक- 
मात्र यही स्थिति ऐसी है जो प्रतिद्वन्द्दी दलबन्दी से मुक्त है; जिस राष्ट्र में मध्यवित्त- 
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वर्ग बहुत बड़ा होता है उस राष्ट्र के नागरिकों में दन्द्र और कलह की संभावना बहुत 
कम होती है। बड़े बड़े राष्ट्र इसीलिए द्वन्द्द से अपेक्षाकृत अधिक मुक्त होते हैं क्योंकि 
उन में मध्यम वर्ग बहुत बड़ा होता है; जब कि (इसके विपरीत ) छोटे राष्ट्रों में सब 
जनता का केवल दो दलों--निर्धन और धनवान में विभक्‍त हो जाना और दोनों दलों 
के मध्य में कुछ न रह जाना--बड़ी सरल बात है। और जनतंत्र जो धनिकतंत्र की 
अपेक्षा अधिक सुदृढ़तया सुरक्षित और अधिक काल तक स्थायी रहता है उसका कारण 
भी यही मध्यमवर्ग है जो कि जनतंत्र शासन-पद्धति में बहुसंख्यक होता है और धनिकतंत्र 
पद्धति की अपेक्षा अधिक शासनाधिकार का उपभोग करता है। जिन जनतंत्रों में मध्यम 
वर्ग नहीं होता और वित्तहीन जनता की संख्या बढ़कर बहुत अधिक हो जाती है तो अस- 
फलता का जन्म होता है और सर्वनाश सत्वर ही आ उपस्थित होता है। इस वर्ग की 
महत्ता का एक प्रमाण यह भी है कि श्रेष्ठ नियम-निर्माता (अथवा स्मृतिकार ) मध्यवित्त- 
वाले वर्ग में ही उत्पन्न हुए हैं। सौलॉन (जैसा कि उसकी कविता से प्रकट होता है) 
इन्हीं में से एक था; दूसरा लीकरगॉस था (वह, जैसा कि कभी-कभी कहा जाता है 
राजा नहीं था); यही बात खारौन्दास और बहुत से अन्य नियमनिर्माताओं के विषय 
में भी ठीक है । 


इन उपर्युक्त विचारों से यह बात स्पप्ट समझ में आ जायगी कि अधिकांश शासन- 
पद्धतियाँ क्योंकर या तो जनतंत्रात्मक होती हैं और या घनिकतंत्रात्मक | प्रथम तो 
ऐसा इस कारण से होता है कि बहुधा राष्ट्रों में मध्यमवर्ग बहुत छोटा होता है; अतएव 
परिणाम यह होता है कि जब कभी मुख्य वर्गों में से कोई एक अथवा दूसरा--सम्पत्ति- 
शालीवर्ग अथवा (साधारण ) जनवर्गं--प्रबल हो उठता है तो वह मध्यम स्थिति का 
अतिक्रमण कर जाता है एवं अपने स्वभावानुसार विधान-व्यवस्था बनाकर या तो 
जनतंत्र की स्थापना करता है अथवा धनिकतंत्र की । दूसरा कारण यह है कि साधारण 
जनवगगं और सम्पत्तिशाली वर्ग के बीच में शी ध्र ही दलगत कलह और झगड़े उत्पन्न हो 
जाते हैं और फिर चाहे कोई भी दल बलवान्‌ क्‍यों न हो (चाहे जिस दल की विजय हो ) 
वह सर्वेहितकारी व्यवस्था की स्थापना ,नहीं करता और समता के सिद्धान्त पर आश्रित 
व्यवस्था की ही स्थापना करता है, प्रत्युत राजनीतिक प्राधान्य को ही विजयोपहार 
मानकर, (अपने अपने सिद्धान्तानुसार ) या तो जनतंत्र का निर्माण करता है या धनिक- 
तंत्र का। फिर हैलेनीस जाति में जिन दो राष्ट्रों (अथेन्स और स्पार्टा ) का प्राधान्य 
रहा उनकी नीति भी निन्दायोग्य रही है। इनमें से प्रत्येक ने अपनी अपनी नीति पर 
ध्यान दिया है, एक ने अपने अधीन राष्ट्रों में जनतंत्र की स्थापना की है, दूसरे ने 
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(स्पार्टा ने) धनिकतंत्र की; उन्होंने जनता के हितों को नहीं देखा प्रत्युत अपने पृथक 
पृथक्‌ हितों पर ही दृष्टि रक्खी ।” इन कारणों से यह बात समझ में आ जाती है कि 
क्योंकर मध्यमवर्ग की शासन-पद्धति कभी स्थापित नहीं हो सकी, अथवा यदि हो भी 
सकी तो बहुत थोड़े अवसरों पर और बहुत थोड़े से राष्ट्रों में ।. . . . अब तक जितने 
मनुष्यों को (हैलेनीस जाति में ) प्रभुत्व प्राप्त हुआ है उनमें से एक और केवल एक ही 
व्यक्ति ऐसा हुआ है जिसने इस प्रकार की शासन-पद्धति की स्थापना के लिये अपने 
को सहमत होने दिया था। और अब तो प्रत्येक राष्ट्र (अथवा राष्ट्र के नागरिकों ) 
का यह स्वभाव बन गया है कि वे समानता को चाहते तक नहीं प्रत्युत या तो वे 
दूसरों पर आधिपत्य जमाना चाहते हैं, या (यदि पराजित हो गये तो) चुपके से 
अधीनता स्वीकार कर लेते हैं । 


(अधिकांश राष्ट्रों के लिए) सर्वोत्तम प्रकार की शासन-पद्धति कौन-सी है और 
और उसके सर्वोत्तम होने के क्या कारण हैं, यह बात उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट हो गई । 
और क्योंकि अब, जब कि हमने एक बार यह निश्चय कर लिया है कि कौन-सी पद्धति 
सर्वश्रेष्ठ है, अन्य सब शेष प्रकार की पद्धतियों को (जनतंत्र और धनिकतंत्र दोनों 
ही के उन विविध प्रकारों के सहित, जिनका वर्णन हम पहले ही कर चुके हैं) लेकर 
उनके गुणों की अपेक्षाकृत अच्छाई और बुराई के अनुसार उनको--प्रथम, द्वितीय 
इत्यादि क्रमकोटि में व्यवस्थित करना कोई कठिन कार्य नहीं होगा । यदि हम विशेष 
परिस्थितियों को ध्यान में रखकर विचार (परीक्षण ) न करें प्रत्युत सामाग्प दृष्टि से 
ही विवेचना करें तो वह पद्धति अन्य सब पद्धतियों की अपेक्षा अधिक अच्छी होगी जो 
कि श्रेष्ठ पद्धति के समीपतम है तथा जो मध्यम स्थिति से नितान्‍्त विप्रक्रप्ट है वह सवेदा 
अन्य पद्धतियों से अपेक्षाकृत बुरी होगी। विशेष परिस्थितियों को ध्यान में रखते 
हुए” इस वाक्यांश का प्रयोग मैंने इसलिये किया है कि बहुधा ऐसा होना संभव है कि 
किसी विद्येष परिस्थिति में अथवा विशिष्ट लोक-समूह के लिए ) एक प्रकार की पद्धति 
अपेक्षाकृत अधिक वरणीय हो पर तो भी किसी दूसरी ही पद्धति को उनके लिये अधिक 
उपयक्त होने से कोई न रोक सके । 


टिप्पणियाँ 


१. अरिस्तू प्लातोन की अपेक्षा यथार्थवादी है अतएव उसको सर्वेश्रेष्ठ व्यावहारिक 
शासन-पद्धति का विवेचन आवद्यक एवं महत्त्वपूर्ण प्रतीत होता है। पर साथ हो साथ 
वह इस प्रकार की व्यवस्था का संबंध जीवन-पद्धति से जोड़ता है । 
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२. अर्थात्‌ जब सदवत्तिमय जीवन बिताने के मार्ग में निर्घनता, रोग एवं अन्य 
भौतिक अभावों की बाघाएँ न हों । 

३. सदवत्ति का सार्ग सध्यसमार्ग हे जो अनतिगामी है। अरिस्तू “अति सर्वेत्र 
वर्जयेत्‌” का पोषक है। प्रत्येक सदगुण मर्यादा का अतिक्रमण करके दुर्गुग बन जाता है । 

४. सर्वेश्रेष्ठ व्यावहारिक शासन-पद्धति में, अरिस्तु के मतानुसार सध्यमवर्ग का 
प्राधान्य होगा क्योंकि मध्यसवर्ग सब प्रकार की अतिगामी प्रवत्तियों से मुक्त होता है । 

५. फोकिलिदी (दे )स्‌ मिल्‍रुतस का निवासी था और स्यात्‌ ई० पृ० ६ठी शताब्दी 
में हुआ था। इसकी स्फ्ट कविता आजकल थोड़ी मात्रा में उपलब्ध होती है। इसने 
अपनो स्फूट रचनाओं में सर्वत्र अपना नाम डाला है। 

६. इन सब नियम-निर्माताओं अथवा स्मृतिकारों का परिचय पीछे टिप्पणियों 
में दिया जा च॒का है । 

७. इन विचारों से स्पष्ट लक्षित होता है कि अरिस्तु दलगत राजनीति की अपेक्षा 
सर्वोदयी विचारधारा का पक्षपाती है। 

८. केवल एक व्यक्ति जिसकी ओर यहाँ संकेत किया गया है कौन था। इस 
विषय में न्यूसन ने थेरासेनेस का नाम बतलाया है। यह व्यक्ति ई० पृ० ४११ के 
लगभग अथेन्‍्स में मध्यमार्गो नेता था । इसने अथेन्स में शासनसत्ता ऐसे ५००० व्यक्तियों 
में निहित करने का प्रस्ताव रखा जो अपने को अपने व्यय से शास्त्रास्त्र से सज्जित करने 
की क्षमता रखते हों। पर इसको अथेन्‍्स के शासन में प्रभुत्व प्राप्त नहीं था । 

बाकर ने अन्तिपातेर का नाम सुझाया है जो अलेकज्ञाण्डर के विजयाभियान-काल 
में ग्रोस में उसके स्थान पर शासक नियुक्त किया गया था। यह अरिस्तू का मित्र भी 
था। पर इसने उपयुक्त प्रकार की व्यवस्था अरिस्तू की मृत्यु के पदचात स्थापित की 
थी। पर संभव है कि अरिस्तू ने अपने जीवन-काल में उसको उपर्यंकक्‍त प्रकार की 
व्यवस्था को स्वीकार कर लेने के लिये मना लिया हो । 


श 


गण और मात्रा का संतुरून 


हमारी योजना के अनुसार अब इसके उपरान्त जिस प्रइन पर विचार करना है 
वह यह है कि “कौन से और किस प्रकार के मनुष्यों के लिए कौन सी और किस प्रकार 
की शासन-पद्धति उपयुक्त होती है ? /' सर्वप्रथम हमको इस व्यापक सिद्धान्त को मान 
लेना चाहिये कि किसी भी राष्ट्र में किसी शासन-पद्धति (व्यवस्था) के स्थायित्व की 


अरिस्तु की राजनीति न 


फ 


इच्छा करनेवाला (लोगों का) भाग उसका स्थायित्व न चाहनेवालों की अपेक्षा 
अधिक बलवान्‌ होना चाहिये । प्रत्येक नगर-राप्ट्र की संघटना ( रचना ) में गण और 
मात्रा ( (2प७।ए और (2पश्याए ) दोनों का योग होता है। “गण” से मेरा 
तात्पर्य स्वतंत्रता, सम्पत्ति, शिक्षा एवं सत्कुलोदभवता से है एबं मात्रा “से मरा 
तात्पर्य संख्या की अधिकता (प्रमुखता) से है। ऐसा होना संभव है कि नगर-राष्ट 
के घटक अंगों में से गुण की सत्ता एक अंग में हो तथा मात्रा की दसरे में । उदाहरणाथ 
निम्न श्रेणी में उत्पन्न हुए लोगों की संख्या सत्कुलोत्पन्न लोगों की अपेक्षा अधिक हो 
सकती है अथवा निर्धन लोग सम्पत्तिशालियों की अपेक्षा बहुसंख्यक हो सकते है, पर 
एक पक्ष (अंग) का संख्या-गौरव (मात्रा-गौरव ) दूसरे पक्ष के गण-गौरव की अपे 
घटकर हो सकता है। अतएव इन दोनों (गुण और मात्रा ) की परस्पर तुलना की जानी 
चाहिये । जहाँ भी निर्धन लोगों की संख्या दूसरे अंग के उत्तम गुण (धनिकों के धन) 
के अनुपात से बहुत अधिक होगी वहाँ स्वाभाविकतया जनतंत्र की उत्पत्ति होगी; तथा 
किस प्रकार का प्रजातंत्र उत्पन्न हागा यह बात प्रत्येक परिस्थिति से इस बात पर निर्भर 
होगी कि किस प्रकार की जनता का आधिक्य है। उदाहरणाथ्थ यदि जनता में क्ृपकों 
का आधिक्य है तो जनतंत्र के प्रथम प्रकार अर्थात्‌ कृपकों के जनतंत्र का उदय होगा, 
यदि नीच टहलऊ चाकरी करनेवाले प्रतिदिन के वेतन पर मज़दूरी करनेवाले श्रम- 
जीवियों का बाहुल्‍य हुआ तो 'आत्यन्तिक प्रकार के जनतंत्र की उत्पत्ति होगी। यही 
बात प्रथम” और “चरम प्रकार के मध्यवर्ती जनतंत्रों के विषय में भी लागू होगी । 
जहाँ घनवानों और ( ख्यातिलब्ध ) गण्यमान पुरुषों का गृुणगौरव उनकी संख्या की 
हीनता की अपेक्षा अधिक होता है तो वहाँ अल्पजन ( 5 धनिकजन )-तंत्र का जन्म होता 
है; तथा कौन-से प्रकार का अल्पजनतंत्र उत्पन्न होगा यह बात भी उपर्युक्त प्रकार से 
इस बात पर निर्भर होगी कि अल्प जनसमूह द्वारा किस प्रकार की प्रधानता प्रदर्शित 
को जाती है। 


नियम बनानेवाले को मध्यमवर्ग को सर्वदा शासन-व्यवस्था में अपने साथ सह- 
योगी के रूप में ग्रहण कर लेना चाहिये । यदि वह अल्पजनतंत्रात्मक नियमों को स्थापना 
करता है, तो उसका लक्ष्य मध्यमवर्ग के हित को दृष्टि में रखना होना चाहिये, और 
यदि वे नियम जनतंत्रात्मक हों तो भी उसको इन जनतंत्रात्मक नियमों ढ्वारा इस वग 
को व्यवस्था से संयक्‍त करने का प्रयत्न करना चाहिये। जहाँ कहीं मध्यमवग के लागा 
की संख्या अन्य दोनों वर्गों की संख्या से अधिक होती है,--अथवा अन्य दाना में से 
एक की संख्या से भी अधिक होती है तो ऐसी अवस्था म स्थायी व्यवस्था की स्थापना 
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संभव होती है। ऐसी दशा में यह भय कभी नहीं हो सकता कि धनीधोरी वर्ग निर्धनों 
के साथ मिलकर इनके विरुद्ध (मध्यमवर्ग के अथवा शासकवर्ग के विरुद्ध) उठ खड़े 
होंगे। दोनों वर्गों में से कोई भी कभी दूसरे की आधीनता (- सेवा ) स्वीकार करना 
नहीं चाहेगा। और यदि वे किसी ऐसी शासन-व्यवस्था की खोज करेंगे जो उत दोतों 
(धनी और निधन ) वर्गों के हितों के लिये इस पद्धति की अपेक्षा अधिक उपयुक्त हो तो 
इससे बढ़कर पद्धति उनको प्राप्त नहीं हो सकेगी । इन दोनों वर्गों में परस्पर एक दूसरे का 
अविश्वास होने के कारण वे ऐसी किसी शासन-पद्धति को भी धेयंपूर्वक सहन नहीं 
कर सकते जिसके अनुसार दोनों पक्ष बारी बारी से शासन कर लें। निष्पक्ष पंच वही 
हो सकता है जो उभय पक्षों का अधिकतम विश्वासभाजन हो; (स्पष्ट ही ) ऐसा 
पंच मध्यवर्ग (का मनुष्य) ही हो सकता है। शासन-व्यवस्था में विविध तत्त्वों 
(>> सामाजिक वर्गों) का जितना अच्छा सम्मिश्रण होगा उतनी ही अधिक स्थायी 
वह व्यवस्था हो सकेगी । यहाँ पर बहुत से वे लोग भी गलती कर बैठते हैं जो श्रेष्ठ- 
जनतंत्र” की स्थापना करना चाहते हैं; वे यही नहीं करते कि संपन्न लोगों को अधिक 
सत्ता (शक्ति) दे देते हैं प्रत्युत वे साधारण जनता को (झूठ दिखावे भर के अधिकार 
प्रदान करके ) ठगने का भी उपक्रम करते हैं। अनिवार्य तया अन्त में एक समय ऐसा 
आता है कि जब छलनापूर्ण भलाई से वास्तविक बुराई उत्पन्न होती है; क्योंकि शासन- 
व्यवस्था के लिये इस प्रकार के छलछद्म द्वारा की गयी धनिकों की आपाधापी साधारण 
जनता की आपाधापी की अपेक्षा कहीं अधिक विनाशकारी होती है।' 


टिप्पणियाँ 


१. अरिस्तू यहाँ पर इस पुस्तक के द्वितीय खंड के अन्त में को हुई प्रतिज्ञा को 
पति कर रहा है । 
२. कोई भी व्यक्ति सबको सदा के लिए धोखा नहीं दे सकता । 


२३ 
दलों की चाल और मध्यम मार्ग 


शासन-त्यवस्थाओं में साधारण जनता की प्रतारणा के लिये जिन चालबाजियों 
का प्रयोग किया जाता है उनकी संख्या पाँच है। वे (१) समिति-संबंधी (२) 
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शासनाधिकृत-संबंधी (३) न्यायालय-मंबंधी (४) शस्त्रधारण-संबंधी तथा (५) 
मलल-व्यायाम-संबंधी हैं । समिति-संबंधी चाल यह है कि समिति में उपस्थित होने का 
अधिकार तो सबको समान रूप से प्राप्त होता है, परन्तु समिति में उपस्थित न होने 
पर अथंदण्ड (जुर्माना) या तो केवल धनवानों पर ही डाला जाता है अथवा उन पर 
बहुत अधिक मात्रा में डाला जाता है। शासनाधिक्ृत-संबंधी चाल्वाज़ी यह है कि 
धनसंबंधी योग्यतावाले व्यक्तियों को शपथपूर्वक शासनाधिकार पद अस्वीकार करने 
की आज्ञा नहीं दी जाती, पर निर्धन लोगों को ऐसा करने दिया जाता है।' और न्याया- 
लयों के संबंध में ऐसा है कि न्यायालय में (न्यायवितरण की ) सेवा में अनपस्थित हे।ने 
पर धनवानों पर अर्थंदण्ड डाला जाता है तथा निर्भन अनपस्थित होने पर अदण्डित 
रहते हैं; अथवा, जैसा कि खारोन्दास' की स्मृति (विधान) में नियम है, धनवानों 
पर बहुत अधिक दण्ड डाला जाता है और निर्धनों पर बहुत थोड़ा । कुछ स्थानों (राप्ट्रो ) 
में वे सब नागरिक, जिन्होंने अपना नाम सूची में प्रविष्ट (रजिस्टडं) करा 
लिया है, समिति में उपस्थित होने और न्यायालय में न्याय-नि्णय करने का अधिकार 
रखते हैं; परन्तु यदि सूची-प्रविष्ट होने के उपरान्त वे समिति में उपस्थित न हों अथवा 
न्यायालय में सेवा न करें तो उन पर भारी दण्ड (जुर्माना) डाला जाता है। (इसका 
मन्तव्य यह होता है) कि जुर्माने के डर से वे लोग (निर्धन लोग ) अपना नाम सूची- 
मुक्त न कराएं और तब सूचीमुक्त न होने के कारण वे न समिति में उपस्थित हो सके 
और न न्यायालय में बैठ सकें। इसी प्रकार के ढंगों का प्रयोग वास्त्रास्त्रों की प्राप्ति 
और व्यायाम और मललकमं के विषय में नियम बनाने के लिये भी किया जाता है। 
निर्धनों को तो बिना शास्त्रास्त्र प्राप्त किये रहने की छट होती है परन्तु यदि धनवान 
लोग शास्त्रास्त्र न प्राप्त करें तो उन पर दण्ड (जुर्माना) डाला जाता है। और यदि 
निर्धन लोग व्यायामशाला में व्यायाम करने के लिये उपस्थित न हों तो उन पर कोई 
जुर्माना नहीं डाला जाता, पर धनवानों पर अर्थदण्ड डाला जाता है। इसी लिये 
जुर्माने के कारण यह (धनवान्‌) लोग तो व्यायाम-क्रिया में भाग लेते हैं पर निर्धन लोगों 
को कोई डर नहीं रहता अतएव वे व्यायाम में भाग नहीं लेते । 


जो नियम-संबंधी चालबाजियाँ ऊपर वर्णन की गयी हैं वे अल्पजनतंत्र (धनिक- 
तंत्र) की व्यवस्था में बरती जाती हैं। जनतंत्रों में इनसे उलटी चालों का प्रयोग किया 
जाता है। निर्धन लोगों को समिति और न्यायालयों में उपस्थित होने के लिए वेतन दिया 
जाता है, पर धनवानों से अनुपस्थित होने पर कोई जर्माना नहीं लिया जाता । अत 
यह बात बिलकुल स्पष्ट है कि यदि हम दोनों पक्षों का समचित सम्मिश्रण करना चाहे 
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तो दोनों दलों के व्यवहार का संयोग करना आवश्यक होगा; अर्थात्‌ निर्धन लोगों को 
उपस्थिति के लिए वेतन देना होगा और धनवानों पर अनुपस्थिति के कारण दण्ड डालना 
पड़ेगा । इस उपाय से ही सब लोग समान शासन-व्यवस्था में भाग ले सकेंगे; अन्यथा 
ऐसा न होने पर शासन-व्यवस्था केवल किसी एक पक्ष की वशवर्तिनी हो जाती है। 
“व्यवस्था नामक शासन-पद्धति केवल उन्हीं लोगों से घटित होनी चाहिये जो शस्त्रास्त्र 
प्राप्त किये हुए हें (और इसके लिये धनसंबंधी योग्यता की आवश्यकता स्पष्ट ही है ।) 
पर इस आशथिक योग्यता की मात्रा को प्रत्येक अवस्था में निरपेक्ष भाव से निर्णय करके 
बतला देना संभव नहीं है। प्रत्येक अवस्था में यह ध्यान रखना पड़ेगा कि किस प्रकार 
अधिक से अधिक आशिक योग्यता निर्धारित की जाय जिससे कि शासन-व्यवस्था में 
भाग लेनेवाले लोगों की संख्या भाग न लेनवालों से अधिक हो सके । निर्धन लोग, 
(यदि उनके प्रति हिसात्मक अत्याचार न किया जाय एवं उनको उनकी सम्पत्ति (सत्त्व ) 
से वंचित न किया जाय) तो शासन-व्यवस्था में बिना भाग लिये हुए चुपचाप सन्तुप्ट 
रहना चाहते है । पर (निर्धन लोगों के प्रति) यह (मृदुल) व्यवहार उपलब्ध होना 
सरल कार नहीं है। जा लोग राजकीय सत्ता का उपभोग करते हैं वे दीनों के प्रति सबेदा 
दयाल नहीं रहा करते । जब युद्धकाल होता है तो यदि निर्धन लोगों को भोजन न मिले 
तो वे सासान्यतया सेवा करने से आनाकानी किया करते हैं और इस प्रकार अकिचन 
रह जाते हैं । पर यदि उनका भरण-पोषण किया जाता है तो लड़ने को (लड़ाई में सेवा 
करने को ) प्रस्तुत हो जाते हैं । 


कुछ शासन-व्यवस्थाएँ ऐसी भी हैं जिनमें शासन-सत्ता में भाग लेने का अधिकार न 
केवल विद्यमान समरसेवी (शस्त्रधारी ) जनता को प्राप्त होता है प्रत्युत भूतकाल में 
युद्धसेवारत लोगों को भी प्राप्त होता है। (थैंसली के दक्षिण में 'मलिय ” राष्ट्र में 
शासन-व्यवस्था में इनको मतदान का अधिकार प्राप्त था पर पदाधिकारी-गण (मजि- 
स्ट्रेट लोग ) वर्तमान युद्धसेवारत लोगों में से चुने जाते थे। प्राचीन काल में ग्रीस देश 
में एकराट शासन-व्यवस्था की समाप्ति के पश्चात्‌ जो आदि (प्रथम ) शासन-व्यवस्था 
बनी उसमे योद्धावगे ही मतप्राप्त नागरिक-वर्ग था (अथवा वह व्यवस्था योद्धावर्ग 
में से ही घटित हुई थी।) और आरंभ में तो यह (शासन-व्यवस्था) अबश्वारोही 
सामन्‍्तों से ही बनी थी। उस समय सेनिक शक्ति और श्रेष्ठता अश्वारोहियों का ही 
विशेषाधिकार था। पैदल सेना तो बिना विशिष्ट व्यूह-रचना के व्यर्थ ही थी। और 
क्योंकि उस पुरातन काल में इस व्यूह-रचना का अनुभव और तत्संबंधी नियमों का ज्ञान 
उपलब्ध नहीं था अतएव उस समय की सेनाओं की शक्ति अश्वारोही दल में ही निहित 
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है 


थी। पर जब नगरों का आकार बढ़ने लगा और शस्त्रधारी पैदल सेना की शक्ति बढ़ 
गयी तो शासन-सत्ता (राजनैतिक अधिकारों) का भोग करनेवालों की संख्या भी बढ़ 
गयी । यही कारण है कि जिस शासन-पद्धति को हम आजकल “व्यवस्था'' का नाम 
देते हैं उसको उस आरम्मिक काल में “जनतंत्र'” नाम दिया गया था। जैसा कि उचित 
हो है, पुरातन शासन-पद्धतियां धनिकतंत्र ( अल्पजनतंत्र) और राजतंत्रात्मक 
थीं। उस समय नगरा की जनसंख्या बहुत कम होने के कारण उनका मध्यमव्ग बहत 
बड़ा नहा हाता था। जनता संख्या में बहुत थोड़ी और संबघटन की दृष्टि से भी बहत 
दुबंल थी अतएव ऊपर के लोगों द्वारा ज्ञासित होने में सन्तुप्ट थी । हु 
मेने इस प्रकार यह समझा दिया कि शासन-व्यवस्थाओं के इतने विशिन्न प्रकार किन 

कारणों से हैं ओर यह भी बतला दिया कि उनकी संख्या सामान्यतया बतल्यायों गयी संख्या 
से अधिक क्यों है । जनतंत्र की संख्या केवल एक नहीं है (प्रत्यत अधिक है) और अन्य 
व्यवस्था-प्रका रों के विषय में भी यही बात ठीक है। यह भी बतला दिया गया है कि 
उनमें क्या भेद ह और किन कारणों से यह भेद उत्पन्न होते है । हमने यह भी समझा दिया 
कि सामान्यतया अधिकांश अवस्थाओं में श्रेप्ठ शासन-व्यवस्था कीन-सी हो सकती है; तथा 
अन्य सब शासन-पद्धतियों के विषय में यह बतला दिया कि कौन-सी पद्धति किस प्रकार 
के समाज के लिये उपयुक्त होती है । इन सब उपर्युक्त तथ्यों का वर्णन हो चुका ।' 


टिप्पणियाँ 


१. यहाँ शासन-व्यवस्थाओं से तात्पर्य मिश्र व्यवस्थाओं तथा धनिकतंत्र के मिश्र 
रूपों दोनों से ही है । 

२. अर्थात्‌ निर्धनों को यह शपथ करने की छूट दी जाती है कि उनका स्वास्थ्य 
और साम्पत्तिक अवस्था ऐसी हीन है कि वे अपने पद का कार्य नहीं कर सकते । पर 
धनवानों को इस प्रकार की शपथ करने की स्वतंत्रता नहीं होती । 

३. खारोन्दास्‌ का परिचय दिया जा चुका है। 

४. अरिस्तू यहाँ शासन-व्यवस्था का युद्ध-संघटना से क्‍या संबंध है इस विषय 
का विवेचन करने की ओर भटक जाता है और ऐतिहासिक टिप्पणी प्रस्तुत कर देता 
है। पर इसमें कोई संदेह नहीं कि सेन्यसंघटना और युद्धकला का शासन-व्यवस्था 
से अत्यन्त घनिष्ठ संबंध है। आधुनिक इतिहास भी इसी तथ्य को पुष्ट करता है । 

५. प्रस्तुत पुस्तक के द्वितीय खंड के अन्त में अरिस्तू ने जो विषय-विवेचन-संबंधी 
प्रतिज्ञा की थी वह थोड़े बहुत विषयान्तर के साथ निभती चल रही। दोष प्रतिज्ञा की 
पूर्ति चतुर्थ पुस्तक के अवशिष्ट भाग और पंचम पुस्तक में की जायगी। 
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शासन-व्यवस्था के तीन तत्त्व-विचार-तत्त्व 


इस प्रकार विवेचना के लिये समुचित आधार प्राप्त करके हम अब क्रम-प्राप्त 
विषय (शासन-व्यवस्था की स्थापना की पद्धतियों) का विवरण उपस्थित कर सकते 
हैं । हमको इस विषय का वर्णन सामान्य रूपेण भी करना होगा और विशिष्ट प्रकार की 
व्यवस्थाओं के संबंध में पुथक्‌ पृथक्‌ भी। सब शासन-व्यवस्थाओं में तीन तत्त्व होते 
हैं, और इनके विषय में प्रत्येक नियम-निर्माता को यह देखना चाहिये कि किसी भी 
व्यवस्था में इन तीनों तत्त्वों के लिये क्या बात (प्रबंध) लाभदायक (या व्यवहायं ) 
हो सकता है। यदि ये (तीनों तत्ब) सुव्यवस्थित होते हैं तो नगर (-राप्ट्र) भी 
अवश्यमेव सुव्यवस्थित होता है, और यदि ये विभिन्न प्रकार से घटित होते हैं तो शासन- 
व्यवस्थाएँ भी विभिन्न प्रकार की होती है । इन तीन तत्त्वों में से प्रथम तत्त्व सावंजनिक 
अथवा सामाजिक विपयों की चिन्ता अथवा विचारणा से संबंध रखनेवाला है। दूसरा 
तत्त्व शासनाधिकारियों (मजिस्ट्रेटों) का है। इनके विषय में विचारणीय प्रश्न यह 
है कि यह शासनाधिकारपद क्‍या है; किन किन विषयों पर उसकी सत्ता होनी चाहिये 
और इन पदों के अधिकारी किस प्रकार चुने जाने चाहिये ? इत्यादि। तीसरा तत्त्व 

है है जिसको न्‍्यायाधिकार प्राप्त है । 


विमशंक अथवा विचारक तत्त्व को, विग्रह और ज्ञान्ति, सन्धि और विश्लेष, 
नियम-निर्ा रण, मृत्यु-दण्ड, निर्वासन, संपति-अपहरण, शासनाधिकारियों की नियुक्ति 
और उनके कार्यकाल की समाप्ति पर उनके कार्य की पड़ताल, इन सब विषयों पर सर्वो- 
परि सत्ता प्राप्त होती है। अवश्य ही इन सब विषयों १र निर्णय का अधिकार या तो 
सब नागरिकों को दिया जा सकता है, अथवा कुछ (थोड़े से लोगों को) सब विषयों 
पर निर्णय का अधिकार दिया जा सकता है (उदाहरणा्थ, उनको या तो एक पदाधि- 
कारी को सौंप दिया जाता है या एक पदाधिकारी मण्डल को, अथवा पृथक पृथक्‌ 
विषयों को पृथक्‌ पृथक्‌ पदाधिकारियों को सौंप दिया जाता है) अथवा कुछ विषयों 
के निर्णय का अधिकार सब नागरिक लोगों को दिया जा सकता है और अन्य कुछ 
विषयों के निर्णय का अधिकार केवछ कतिपय लोगों को दिया जा सकता है। 


सब विषयों का निर्णय सब नागरिकों द्वारा किया जाना जनतंत्रात्मक पद्धति का 
विशेष लक्षण है। साधारण जनता इसी प्रकार की समानता को चाहती है (खोजती है)। 


अरिस्तू की राजनीति ३३१ 


पर सब लोगों के शासन-कार्य में भाग ले सकने के लिये भी अनेकों विभिन्न उपाय 
संभव हैं । एक उपाय यह है कि सब लोग किसी समस्या पर एक ही बार विचार न करें, 
प्रत्युत टोलियों में बेटकर बारी बारी से विचार करें। मिलेतस्‌ निवासी “तीलेक्लीस 
की शासन-पद्धति में यही योजना थी। (कुछ अन्य शासन-पद्धतियों में पदाधिकारियों 
के विभिन्न पटल एक साथ मण्डलीभूत होकर किसी विषय पर विचार किया करते हैं, 
पर इन पदाधिकारियों के पटलों में जनता की सभी जातियों और जातियों के भी छोटे 
छोटे से वर्ग के लोग बारी बारी से चुने जाकर आया करते हैं, यहाँ तक कि अन्ततोगत्वा 
प्रत्येक व्यक्ति को अपनी अपनी बारी मिल जाती है)। नागरिक लोग तो केवल 
नियम बनाने के लिये, विधानसंबंधी बातां पर विचार करने के लिये तथा शासनाधि- 
कारियों के शासनादेश सुनने के लिये ही एकत्रित हुआ करते हैं । एक अन्य उपाय, 
जिसके अनसार प्रथम योजना सिद्ध हो सकती है, यह है कि सब नागरिक विचार 
करने के लिये एक समिति-समह में एकत्रित हों पर वे केवल पदाधिकारियों की नियुक्ति 
और परीक्षण, नियम-निर्माण एवं यद्ध तथा शान्ति पर विचार करने के लिये एकत्रित 
हों । अन्य विषय (यथा, मृत्युदण्ड, निर्वासन एवं स्वत्वापह रण इत्यादि) उन पदाधि- 
कारियों को सौंप दिये जाते है जो क्रमश: उन विषयों पर विचार करने के लिये सब 
नाग रिकों के मध्य में से या तो मतदान द्वारा निर्वाचित किये जाते हैं अथवा शल्शकाग्र हण 
द्वारा नियकत किये जाते हैं। तीसरा ढंगयह है कि सब नागरिक लोग पदाधिकारियों 
की नियक्ति और परीक्षण के लिये तथा विग्रह और संधि के विषयों पर विचार करने के 
के लिये एकत्रित हों और अन्य विषय (जैसे कि नियम बनाना अथवा बड़े दण्ड देना 
इत्यादि ) शासनाधिकारियों को सौंप दिये जायें--जों शासनाधिकारी यथासंभव | 
हुए हों । यहाँ चर्चा उन पदाधिकारियों की है जिनका अनुभवी क्‍ और ज्ञानमंपन्न होना 
आवद्यक है। चौथा उपाय यह है कि सब नागरिक सब विषयों पर विचार करने के 
ल्यि एकत्रित होते हैं । शासनाधिकारियों को किसी विपय के निर्णय करने का अधिकार 
नहीं होता, केवल प्रारंभिक परीक्षण (अन्वेषण) करन का अधिकार होता है । और 
यही वह ढंग है जिसके अनुसार जनतंत्र का आत्यन्तिक प्रकार अजकड शासन-पद्धति 
के रूप में चल रहा है--जनतंत्र का यह श्रकार हमारे मत में तो वंशानुगत अल्पजनतंत्र 
और एकराजतंत्र के तानाशाही प्रकार के अनुहूप है । कर 

यह सब उपर्युक्त पद्धतियाँ जनतंत्रात्मक हैं। इसरी ओर, वह पद्धति जिसके 
अनुसार थोड़े से व्यवित सब विषयों का विचार करते हैं, इक पे 
घनिकतंत्रात्मक) होती है। इस पद्धति के भी (जनतंत्र के समान) बहुत से भद. 
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हैं। जब कि विचारक-समिति के सदस्य परिमित (मर्यादित) सम्पत्ति की योग्यता 
के आधार पर चुने जाते हैं और इसी कारण पर्याप्त रूप में बहुसंख्यक होते हैं, तथा जिस 
: विषय में (परिवर्तन करने के लिये) नियम निषेध करता है उसमें कोई परिवतंन नहीं 
करते, प्रत्युत नियम का ही अनुसरण करते हैं, और जब उन सब मनुष्यों को विचारक- 
समिति में भाग लेने का अधिकार प्राप्त हो जाता है जो साम्पत्तिक योग्यता प्राप्त कर 
लेते हैं, तो यद्यपि यह पद्धति यों तो अल्पजनतंत्र है तथापि इस मर्यादा या परिमिति 
के कारण इसका झुकाव तथाकथित “ व्यवस्था” की ओर है। जब राष्ट्रहित के चिन्तन 
का अधिकार (परिमित साम्पत्तिक योग्यतावाले ) सब व्यक्तियों को नहीं होता प्रत्युत 
थोड़े से चुने हुए व्यक्तियों को ही होता है, पर यह व्यक्ति पू्वेक्ति व्यवितयों के सदश 
नियमानुसार कार्य-संचालन करते हैं, तो भी यह पद्धति अल्पजनतंत्रात्मक ही होती है । 
ओर जब वे लोग जिनको राष्ट्रीय कार्यों का विचार करने का अधिकार प्राप्त होता है 
स्वयं अपने को निर्वाचित करते हैं और जब पुत्र पिता का स्थान ग्रहण कर लेता है तथा 
जब सर्वोपरि सत्ता स्वयं ये लोग ही होते हैं, नियमों की सत्ता सर्वोपरि नहीं होती 
तो इस प्रकार की व्यवस्था अनिवायंतया अल्पजन ( -- धनिक )-तंत्रात्मक होती है । 
और जब कुछ लोगों को कुछ ही विषयों पर विचार करने का अधिकार होता है-- 
उदाहरणार्थ जब सब नागरिक लोग यद्ध और ज्ञाान्ति के विपय में विचार करने का 
अधिकार रखते हैं और शासनाधिका रियों के कार्यो के परीक्षण का अधिकार भी रखते 
हे--पर अन्य सब कार्यों के प्रबन्ध का अधिकार जासनाधिकारियों को होता है, एवं 
यह शासनाधिकारी मतदान द्वारा ( अथवा गूटिका द्वारा ) नियक्त किये जाते हैं-- 
तो यह शासन-व्यवस्था श्रेप्ठजनतंत्र होती है। यदि कुछ प्रश्नों का निणय मतदान 
द्वारा नियुक्त शासनाधिकारियों के अधिकार में हो और अन्य कुछ का निर्णय गुटिका 
द्वारा नियक्त किये अधिकारियों के अधिकार में (और गुटिका द्वारा नियक्त होने का 
अधिकार या तो निरपेक्ष भाव से सबको हो अथवा पहले से ही चुने हुए कुछेक व्यक्तियों 
को ही हो ) अथवा सभी विचारणीय प्रश्न मतदान द्वारा नियुक्त एवं गुटिकापात 
द्वारा नियुक्त सत्ताधारियों के मिश्रित पटल के समक्ष निर्णय के लिये जायेँ और वे एक 
साथ उन पर विचार करे तो इस प्रकार की व्यवस्था अंशतः श्रेषप्ठजनतंत्रात्मक पद्धति 
जसी होती है और अंशतः विशुद्ध व्यवस्था नामक पद्धति के सदश होती है । 
विचारक-समिति बूले के यही (उपर्यक्त) विविध प्रकार हैं जो विभिन्न प्रकार 
की शासन-पद्धतियों के अनुरूप हैं। प्रत्येक शासन-पद्धति हमारे द्वारा ऊपर वर्णन 
किये हुए व्यवस्था-संस्थानों के अनुसार व्यवस्थित की जाती है। जनतंत्र के हित की, 
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(अर्थात्‌ उस जनतंत्र के हित की जो कि आजकल विश्येप प्रकार से जनतंत्रात्मक समझा 
जाता है, तथा जिसमें जनता की सत्ता सबंपिरि होती है, और वे नियमों पर भी शासन 
करते हैं) बात यह है कि विचारक-समिति की योग्यता को सुधारने के लिये वह उसी 
योजना को अंगीकार कर ले जो कि धनिकतंत्र न्यायालय के संबंध में प्रयुक्त करने हे । 
न्यायालय में (नन्‍्याय-निर्णय के लिये ) जिनकी उपस्थिति आवश्यक है उनकी उपस्थिति 
के निमित्त वे (धनिक लोग ) उन पर अर्थदण्ड (जुर्माना) डालते हैं--जब कि दूसरी 
ओर जननंत्र न्यायालयों में निर्धेनों की उपस्थिति के लिये उनको वेतन देते हैं । जनतंत्र 
को इस योजना का प्रयोग विचारसभा (ऐक्लीसिया ) के संबंध में करता चाहिये, क्योंकि 
जब सब लोग एक साथ मिलकर विचार करते हें--अर्थात्‌ जब साधारण जनता गण्यमान 
(सुविख्यात ) पुरुषों के साथ और गण्यमान पुरुष साधारण जनता के साथ मिलकर 
विचार करते हैं तो अपेक्षाकृत अधिक अच्छा विचार होता है। जनतंत्र के ल्यि यह भी 
लाभदायक अथवा हितकारी बात होगी कि राष्ट्र के सभी (भागों, खण्डों ) वर्गों में से 
समान संख्यावाछे प्रतिनिधि विचार-समिति (मंत्रणा-समिति) में उन वर्गो का प्रति- 
निधित्व करें और वे प्रतिनिधि या तो मतदान द्वारा निर्वाचित हों अथवा गुटिकापात 
हारा नियक्त । और यदि साधारण जनता की संख्या राजनीतिक (नागरिक) 
अनुभव-प्राप्त गण्यमान लोगों की अपेक्षा बहुत अधिक हो तो यह बात जनतंत्र के ल्यि 
लाभदायक होगी कि विच्ार-समिति में उपस्थिति के लिये दिया जानेवाला वेतन सब 
साधारण लोगों को न दिया जाय केवल उतने लोगों को दिया जाय जितने कि गण्यमान 
लोगों की संख्या को अपनी संख्या से संतुलित कर सर्के, अथवा गण्यमान सदस्यों की 
संख्या जनसाथारण की संख्या जितनी अधिक हो उतनी को गुटिका-प्रयोग द्वारा 
निवारित कर दिया जाय । 


अल्प ( >धनिक)-जनतंत्रों में या तो जनता के कुछ लोग विचार-समिति के 
लिये चुन लिये जाने चाहिये अथवा एक ऐसी अधिकारियों की संस्था निर्माण कर ली 
जानी चाहिये जैसी कि कुछ राप्ट्रों में प्रागविचार-समिति और नियमरक्षिणी समिति के 
नाम से पाई जाती है; और तब विचार-समिति [ नागरिक-समिति ) को उन प्रश्नों के 
विषय में व्यापृत (संलग्न) होने देना चाहिये जिन पर प्राग्विचार-समिति विचार कर 
चुकी हो | इस प्रकार साधारण समूह को राप्ट्र-चिन्तन में भाग प्राप्त हो जायेगा पर वे 
दासन-व्यवस्था के किसी भी तत्त्व अथवा नियम को भी शिथिल नहीं कर सकेंगे । फिर, 
अल्प (>धनिक )-जनतंत्रों में जनता को या तो उन्हीं विषयों पर मतदान देना चाहिये 
जो सरकार द्वारा सम्मत हों अथवा जो कम से कम सरकार द्वारा श्रस्तुत योजनाओं के 
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प्रतिकूल न हों; अथवा यदि विकल्परूपेण सबको एकत्रित होकर विचारने (+ मंत्रणा 
देने ) का अधिकार दिया जाय तो अन्तिम विचार (निर्णय) का अधिकार शासनाधि- 
कारियों की समिति को ही होना चाहिये। (यदि इस अन्तिम विकल्‍प को स्वीकार 
किया जाय तो ) उसका उपयोग इस प्रकार से किया जाना चाहिये कि वह व्यवस्था 
नामक शासन-पद्धति में इसके प्रयोग का उलटा हो। प्रस्तावों के निषेध के लिये जनता 
के बहुमत को सर्वोपरि माना जाना चाहिये, पर प्रस्तावों को स्वीकार करने में उसकी 
सर्वोपरिता नहीं होनी चाहिये। जिन प्रस्तावों को जनता का बहुमत मान ले बे पुनः 
शासनाधिकारियों की अनुमति के लिये भेजे जाने चाहिये । “व्यवस्था” नामक शासन- 
पद्धतियों में इससे उलटी कार्यप्रणाली बरती जाती है। अल्पवर्गीय ( >> शासनाधि- 
कारी ) लोगों को प्रस्तावों के निषेध का सर्वोपरि अधिकार होता है, स्वीकार करने का 
नहीं; जिस किसी प्रस्ताव को वे स्वीकार करते हूँ उसको बहुसंख्यक लोगों की स्वीकृति 
के लिये भेजा जाता है। 

राष्ट्रों की व्यवस्था के विचारणात्मक अथवा सर्वोच्च तत्त्व के विषय में हमारे 
निर्णय यही (उपर्युक्त ) हूँ । 


टिप्पणियाँ 

१. तोलेक्लीस अथवा तेलेक्लेस के विषय में जो कुछ यहां कहा गया है उससे 
अधिक ज्ञात नहीं हो सका हे। 

२. इस वाक्य को यदि इसके पहले के वाक्य के साथ मिलाकर पढ़ें तो यह स्पष्ट 
हो जायगा कि यह दोनों वाक्य उस सिद्धान्त को बहुत कुछ सीमित कर देते हें जिसको 
इस अनुच्छेद (पराग्राफ) के प्रथम दो वाकयों में प्रस्तुत किया गया है; क्योंकि नगर- 
निवासी पारियों में थोड़े से विषयों पर विचार कर सकेंगे । इस प्रकार तो सब विषयों 
का निर्णय सब नगरवासियों द्वारा नहीं होगा । देखा जाय तो शेष पराग्राफ में जो 
कहा गया हे वह प्रारस्भिक कथन का सीधा विरोध करता है। 

३. (अथवा गुटिका द्वारा) यह शब्द प्रक्षिप्त प्रतीत होते हें। क्योंकि इन शब्दों 
को मौलिक ग्रंथ का भाग सानने पर तो यह वाक्य जनतंत्र का वर्णन हो जायगा न कि 
श्रेष्ठजनतंत्र का। 

(४) यह प्रतिनिधि-प्रणाली के संबंध में सुझाव है। 

वि०-(क) कुछ व्यक्षितयों को ऐसा प्रतीत हो सकता है कि प्राचीन यनान में शासन- 
व्यवस्था सें आधुनिक प्रकार का विधान-निर्माण (लेजिस्लेटिव ), कार्यसम्पादन (एग्ज्ी- 
क्यूटिव ), न्याय-प्रतिपादन (जुडोशियरी) वृत्तियों का विभाजन विद्यमान था। 
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पर ऐसा समझना ठोक नहों होगा । क्योंकि विचार-(क ) परिवद विशद्धरूप से नियम- 
निर्माता नहीं थी। उसका कार्य न्याय करना और कार्य सम्पादन करना भी था। 
मजिस्ट्रेटों के ऊपर विचारक-परिषद्‌ का हस्तक्षेप चलने के कारण वे कार्यसम्पादन में 


पूर्णतया स्वतंत्र नहीं थे । इसी प्रकार न्याय करने का कार्य विधियुरवंक नियुक्त न्यायाधीशों 
के द्वारा नहीं प्रत्युत जनसाधारण द्वारा निम्तित न्यायालयों द्वारा किया जाता था। 
एक प्रकार से देखा जाय तो विचारक तत्त्व का सर्वोपरि प्राधान्य था। चुनाव में मतदान 
और गुटिका प्रयोग किस प्रकार होता था इसको भली भांति समझने के लिए अरिस्त्‌ 
के अथेन्स के संविधान को देखना चाहिये। 

(ख) विभिन्न प्रकार की समिति और परिबदों के लिए तीन नाम प्रचलित 
थे--( १) ऐक्ली ( ले) सिया समग्र जनता को परिषद्‌ थी। (२) बले यह नगर 
के विभागों में से चुने हुए व्यक्तियों की परिषद थी। (३) प्र (प्री)तानेइया कार्य- 
कारिणी परिषद्‌ थो। यह नाम अथेंस में प्रचलित थे। स्पार्टा में बले को गेरूसिया-- 
स्थबिर परिषद्‌ कहते थे। इनके विषय में अरिस्तू ने अथेन्स के संविधान में विस्तार- 
पूर्वक लिखा है। 


५० 
शासनाधिकारी ओर उसकी नियुक्ति 


इसके पश्चात्‌ हमको राष्ट्र-ब्यवस्था के दूसरे विभाग अर्थात्‌ शासनाधिव्गरियों के 
विभाग का विचार करना है। शासन-व्यवस्थाओं का यह विभाग (मंत्रणा अथवा 
विचारणा-विभाग के समान ) अनेकों प्रदार से व्यवस्थित हो सकता है। शासनाधि- 
कारियों की संख्या कितनी हो ” उनकी सत्ता किन किन विषयों पर होनी चाहिये ? 
और समय के विषय में भी (यह प्रश्न है) कि प्रत्येक का कार्य-काल कितना हो ? कही 
(अथवा कभी ) तो उनका कार्य-काल ६ महीने होता है, कहीं (कभी ) इससे भी कम; 
कहीं (कभी ) एक वर्ष होता है, और कहीं (कभी ) इससे दीघंतर काल होता है। और 
क्या शासनाधिकार-पद का कार्यकाल सर्वदा (आजीवन ) चल सकता है अथवा बहुत 
वर्षों तक चलना चाहिये; अथवा यदि यह दोनों विकल्प न माने जायें किन्तु शासना- 
धिकारियों की नियुक्ति अनेक बार (थोड़े थोड़े समय के पश्चात्‌ ) हुआ करे तो क्‍या 
एक ही व्यक्ति अनेकश: (उस) पद पर नियुक्त किया जा सकता है, अथवा कोई भी 
व्यक्ति दो बार नहीं केवल एक बार नियुक्त हो सकेगा ? शासनाधिकारियों की 
नियक्ति के विषय में विचारणीय यह है कि उनका चुनाव किन लोगों में से हो, वे किन 
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लोगों के द्वारा चुने जाये और कसे चुने जायेँ ? इन सब प्रश्नों के विषय में प्रथम तो 
यह निर्धारित किया जाना चाहिये कि कितने विविध प्रकार के ढंग उनके लिये प्रयुक्त 
होने संभव हैं; और तब हम यह निर्धारण करने के योग्य हो सकेंगे कि किस प्रकार 
की शासन-पद्धति के लिये किस प्रकार के शासनाधिकारी समुपयुकत होंगे । पर (सब 
से पहले ) यही निर्णय करना सरल नहीं है कि शासनाधिकारी दब्द से किसका बोध 
होना चाहिये। किसी भी नागरिक (राजनीतिक) समाज को बहुत से शासनाधि- 
कारियों की आवश्यकता होती है। अतणव वे सभी व्यक्ति जो या तो निर्वाचन द्वारा 
चुने जाकर अथवा गुटिका द्वारा नियुक्त किये जाते हैं शासनाधिकारी नहीं माने 
जाने चाहिये। पहले पुरोहितों को ले, तो इनको राजनीतिक शासनाधिकारियों से 
इतर (भिन्न) माना जाना चाहिये। यही बात गायक मण्डली के नायकों' और 
घोषकों के विषय में भी लागू होती है; और निर्वाचन तो राजदूतों तक का होता है। 
पर कुछ अध्यक्षता संबंधी कार्य राजनीतिक होते है, जो या तो किसी (विशिष्ट) 
कार्यक्षेत्र में समग्र जनता की अध्यक्षता से संबंध रखते हैं, जैसे कि सेनानायक युद्ध 
क्षेत्र में सेना का संचालन करता है, अथवा नागरिकों के एक अंशम।त्र की अध्यक्षता 
से संबंध रखते हैं; जैसे कि स्त्रियों और बालकों के निरीक्षक उनकी देखभाल करते 
है। अन्य कुछ काय॑ गृहप्रबंध संबंधी होते हैं, जैसा कि अनेकों राष्ट्रों में उपलब्ध होनेवाला 
अन्न-मापक का पद है, तथा जिसके पदाधिकारी निर्वाचित होते हैं । कुछ कार्य निम्न 
कोटि के भी होते हैं, जिनको सम्पन्न (नगरों में ) दासों के द्वारा निष्पन्न कराया जाता 
है । साधारण बोलचाल में इन सब पदाधिकारियों में से शासनाधिकारी नाम का प्रयोग 
उनके लिये होना चाहिये जिनको किसी विशेष क्षेत्र में विचार करने, निर्णय करने 
और आदेश ( -- आज्ञा ) करने के काय के लिये---विशेषकर इस अन्तिम काये के लिये 
नियुक्त किया गया हो; क्योंकि आदेश करना ही शासनाधिकारी का विशेष लक्षण 
है। पर इससे व्यवहार में तो कुछ अन्तर पड़ता नहीं, ऐसा कह सकते हैं। अभी तक 
इस नाम से संबंध रखनेवाले विवाद पर न्यायालयों में कोई निर्णय नहीं दिया गया 
(अभी तक इस नाम के संबंध में विवाद करनेवालों को कोई निर्णय नहीं मिला है) । 
हाँ (इसके अर्थ की मीमांसा ) का महत्त्व बौद्धिक विवेचना के संबंध में अवश्य है । 

किस प्रकार के और कितने शासनाधिकार पद किसी राष्ट्र के अस्तित्व के लिये 
परम आवश्यक (अनिवार्य) हैं, तथा कौन से ऐसे हैं जिनका होना अनिवार्य तो नहीं 
है पर जो अच्छी व्यवस्था की प्राप्ति के लिये उपयोगी हैं ? यह प्रश्न ऐसे हैं जो यों तो 
सभी राष्ट्रों की व्यवस्था की विवेचना के संबंध में महत्त्वपूर्ण हैं पर विशेष रूप से छोटे 
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राष्ट्रों के संबंध में तो इनका महत्व और भी अधिक हो जाता है । विशाल टाप्ट्रों में तो 
यह संभव भी है और समुचित भी कि प्रत्येक पृथक्‌ कार्य के लिये पृथक्‌ शासनाधिकार- 
पद हो । नागरिकों की संख्या अधिक होने के कारण ऐसा संभव है कक बहत से लोग 
पदाधिकार प्राप्त कर सकते हैं। अतएव ऐसा हो सकता है कि कुछ दासनाथिकार- 
पदों को तो लोग सुदीर्घ काल के पठ्चात्‌ एक से अधिक बार प्राप्त कर सकें पर अन्य 
कुछ को जीवन भर में केवल एक ही बार प्राप्त कर सकेंगे। और यह तो निः्चय हीं 
है कि वही कार्य अपेक्षाकृत अधिक अच्छा होगा जो कि एक अविभाज्य विचार (अथवा 
चिन्तन के ) साथ किया जायगा, न कि वह जो अन्य बहुत से कार्यो के साथ किया जायगा । 


पर छोटे राष्ट्रों में तो अवच्य ही बहुत से शासनाधिकार-पद थाड़े से मनप्यों के हाथों 
में इकटठ सौंपने पड़ते है। नागरिकों की संख्या कम होने के कारण, बहुत से व्यक्तियों 
का एक साथ शासनपदारूढ़ होता सरल कार्य नहीं होता । ओर यदि ऐसा हो भी तो 
फिर उनका उत्तराधिकारी कौन हो सकेगा ? पर तो भी यह सत्य है कि कभी कभी 
छोटे राष्ट्रों को भी उन्हीं अधिकार-पदों और (तत्संबंधी ) उन्हीं नियमों की आवश्यकता 
होती है जिनकी आवश्यकता बड़े राष्ट्रों को हुआ करती है। अन्तर केवल इतना है 
कि बड़े राष्ट्रों को शासनाविकार-पदों (शासनाधिकारियों) की आवश्यकता बहुधा 
हुआ करती है और छोटे राष्ट्रों को केवल कभी-कभी सुदीघ काल के उपरान्त । अतएवब 
ऐसी कोई बात नहीं है, (जो छोटे राष्ट्रों में) पदाधिकारियों के ऊपर एक साथ अनेकों 
कार्यों के भार को डालने के मार्ग में बाधक हो सके ; क्योंकि वे (कार्य ता) परस्पर 
एक दूसरे के मार्ग में बाधक नहीं होंगे। जब राष्ट्रों की जनसंख्या थोड़ी हो तो 
शासनाधिकार-पद अवश्य ही ऐसे सूचीमुख-दीप “स्तम्भ के समान होना चाहिये जो 
दीवट का भी काम दे सके । 


यदि हम पहले ही यह निश्चयपूर्वक जान सकें कि प्रत्येक ( - सभी) राष्ट्र के लिये 
कितने शासनाधिकार-पद अनिवार्यरूपेण आवश्यक हैं, तथा कितने ऐसे हैं जो अनिवार्य 
न होते हुए भी उपयोगिता की दृष्टि से (राष्ट्र मे होने चाहिये तो फिर यह जानना 
सरलतर हो जायगा कि एक अधिकार-पद में कितने कार्य एक साथ सम्मिलित किये 
जा सकते हैं। फिर हमको यह बात भी दप्टि से ओझल नहीं होने देनी चाहिये कि कौन 
से विषय ऐसे हैं जिनके लिये विभिन्न स्थानों पर काम करनेवाले स्थानीय शासनाधि- 
कारियों के ध्यान की आवश्यकता है, तथा कौन से ऐसे हैं जिनके लिये समग्र शासन- 
क्षेत्र पर अधिकार रखनेवाली केन्द्रीय सत्ता सर्वोपरि होनी चाहिये । उदाहरण 


२२ 
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के लिये यदि सु-व्यवस्था को लें तो यह प्रशइन हो सकता है कि क्या एक व्यक्ति हाट में 
सु-व्यवस्था का प्रबंध करे और दूसरा मनुष्य दूसरे स्थान में अथवा एक ही व्यक्ति 
सब स्थानों में व्यवस्था का प्रबंध करे ? यह प्रदन भी विचारणीय है कि क्‍या पदों के 
कार्यो का विभाजन विषयों के आधार पर किया जाय अथवा तत्संबद्ध व्यक्तियों के आधार 
पर ? कहने का तात्पय यह है कि क्या उदाहरण के लिये एक ही व्यक्ति सवत्र सु-व्यवस्था 
के लिये नियुक्त होना चाहिये अथवा बच्चों की व्यवस्था के लिये एक अहूग ही 
पदाधिकारी होना चाहिये और स्त्रियों के लिये एक और ही होना चाहिये, इत्यादि ? 
फिर, विभिन्न राष्ट्रों में क्या शासनाधिकार-पदों की योजना प्रत्येक राष्ट्र में दूसरे से 
भिन्न है अथवा नहीं ? उदाहरण के लिये (जनतंत्र, अल्पजनतंत्र, श्रेष्ठ जनतंत्र और 
एकराट्तत्र में) यद्यपि शासनाधिकारी न तो समान सामाजिक वर्गों में से चुने जाते 
हैं और न एक से वर्गों में से प्रत्युत प्रत्येक शासन-पद्धति में विभिन्न वर्गों में से चुने जाते 
है--यथा श्रेष्ठजनतंत्र में संस्कृति-संपन्न वर्ग में से चुने जाते हैं, अल्पजनतंत्र में 
धनिकवर्ग में से एवं जनतंत्र में स्वतंत्र जनवर्ग से, तथापि क्‍या इन सब शासन-पद्धतियों 
में समान रूप से एक से शासनाधिकार-पद होने चाहिये ? अथवा ऐसा होता है कि कुछ 
बातों में पृथक पृथक टाप्ट्रों में ( - शासन-पद्धतियों में) शासनाधिकार-पद (और 
शासनाधिकारी ) भिन्न प्रकार के होते हैं; और कुछ राष्ट्रों (शासन-पद्धतियों ) में 
एक ही प्रकार के शासनाधिकार-पद उपयोगी होते हैं और अन्य स्थानों में वे भिन्न प्रकार 
के होते हैं। उदाहरणार्थ कुछ राष्ट्रों में (-- शासन-पद्धतियों में) शासनाधिकार-पदों 
का महान्‌ (अधिक व्यापक अथवा शक्तिशाली ) होना ही समुचित होता है तथा कुछ 
में छोटा (थोड़ा व्यापक अथवा अल्पशक्तिशाली ) होना । 


तथापि, यह सत्य है कि कुछ शासनाधिकार-पद विशिष्ट प्रकार की शासन-पद्धतियों 
के लिये ही उपयुक्त होते है । उदाहरण के लिये “प्रोब॒ली” (पूर्वेपरिपद्‌) को ले सकते 
हैं जो कि जनतंत्रात्मक संस्था नहीं है; (यद्यपि बूली साधारण परिषद्‌ जनतंत्रात्मक 
है।) वास्तव में तो कोई संस्था इस प्रकार की होनी ही चाहिये जो जनसाधारण के 
हित के लिये आवश्यक बातों पर प्रारंभिक प्रकार से विचार किया करे, अन्यथा वे 
अपने साधा रण (दैनिक ) कार्यों के संपादन में दत्तचित्त नहीं रह सकेंगे । पर यदि यह 
संस्था अल्पसंख्यावाली हुई तो अवश्य ही अल्पजनतंत्रात्मक होगी। और पूर्वपरिषद्‌ 
तो अनिवार्यतया नित्य ही अल्पसंख्यक संस्था होगी, तथा इसीलिये अल्पजनतंत्रात्मक 
ही होगी । परन्तु जहाँ कहीं भी यह दोनों (प्रोबूली -: पूवपरिषद्‌ और बूली+--परिषद्‌ ) 
संस्थाएँ पाई जाती हैं वहाँ पर पूर्वपरिषद्‌ (दूसरी) परिषद्‌ के प्रति प्रतिबंध का 
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काम करती है। क्योंकि साधारण परिपद्‌ के सदस्य जनतंत्रात्मक होते हैं और पूर्व- 
परिषद्‌ के सदस्य अल्पजनतंत्रात्मक (धनिक जनतंत्रात्मक) होते हैं। तथापि जनतंत्र 
के उस अतिगामी प्रकार में इस पूर्वपरिपद्‌ की शक्ति भी क्षीण हो जाती है जिसमें सभी 
जनसाधारण एकत्रित होकर राष्ट्र के सभी कार्यों का संचालन किया करते हैं। यह 
स्थिति सामान्यतया तब (वहाँ) उपस्थित होती है जब कि (जहाँ कि) साधारण 
परिषद्‌ में उपस्थित होनेवालों को अधिक वेतन मिलता है। (अधिक वेतन मिलने के 
कारण ) उनके पास प्रचुर अवकाश रहता है, अतणव बे प्रायेण एकत्रित होते रहते है 
और सब विषयों के संबंध में स्वयमेव निर्णय कर लिया करते हैं। कुमाराध्यक्ष, महिला- 
ध्यक्ष एवं इसी प्रकार अन्य क्षेत्रों की अध्यक्षता करनेवाले अधिकारी जनतंत्रात्मक- 
पद्धति की अपेक्षा श्रेप्ठजनतंत्रात्मक-पद्धति के लिये अधिक उपयोगी हैं; भला ये 
पदाधिकारी निर्धन लोगों की स्त्रियों का बाहर जाना कैसे रोक सकते हैं ? न इस 
प्रकार के अधिकारी अल्पजनतंत्रात्मक पद्धति के ही अनुकूल हैं, वर्योंकि अल्पजनतंत्रात्मक 
पद्धति के धनिकों की पत्नियों का जीवन (इतना ) विलासितामय होता है (कि उनका 
नियंत्रण नही किया जा सकता) । 

पर इन बातों का तो पर्याप्तमूपेण वर्णन हो चुका । अब तो शासन-पदाधिकारियों 
की नियुक्ति के विषय का आरंभ से ही वर्णन करने का प्रयत्न करना चाहिये। इसके 
भेद तीन मर्यादाओं (नियमों) पर निर्भर हैं, जो तीनों मिलकर सब संभव विधियों 
को अवश्यमेव अपने में सन्निविष्ट कर लेती है। यह तीन मर्यादाएँ यह है---एक तो 
यह कि पदाधिकारियों को नियुक्त करनेवाला कौन है ” दूसरे यह कि किन लोगों 
में से उनकी नियुक्ति होती है ? शेप (तीसरी मर्यादा) यह है कि किस ढंग से उनकी 
नियुक्तित की जाती है? इन तीन मर्यादाओं में से भी प्रत्येक के तीन तीन अवान्तर 
भेद (विकल्प) हैं। या तो सब नागरिक पदाधिकारियों की नियुक्ति करें अथवा 
कतिपय नागरिक ही उनकी नियुक्ति करें। और या तो उनकी नियुक्ति सभी नागरिकों 
में से हो अथवा कुछ थोड़े से विशिष्टतासंपन्न व्यक्तियों में से--यथा संपन्नता, कुलीनता, 
सद्वत्ति अथवा अन्य किसी ऐसी ही विशिष्टता से संपन्न व्यक्तियों में से ( जैसे कि मंगारा 
में शासनाधिका र-पदों के लिये केवल वही व्यक्ति निर्वाचित हो सकते थे जो कि निर्वासन 
से एक साथ मिलकर लौटे थे तथा जनता (जनतंत्र) के विरुद्ध साथ साथ (कन्धे से 
कन्धा भिड़ाकर) लड़े थे। और फिर या तो निवरचिन द्वारा नियुवित हो अथवा गुटिका 
ढ्वारा। इसके साथ ही साथ हम उपर्युक्त विविध विकल्पों का संयोग भी कर सकते 
है। मेरे कथन का तात्परय यह है कि कुछ पदाधिकारी कुछ थोड़े से नागरिकों के द्वारा 
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चुने जायेँ और कुछ सब नागरिकों द्वारा ; कुछ अधिकारी सब नागरिकों में से चुने 
जायेँ और कुछ थोड़े से नागरिकों में से तथा कुछ चुनाव द्वारा नियुक्त किये जायें एवं 
कुछ गटिका द्वारा । 

उपर्यवत विभिन्न विकल्प-प्रकारों में से प्रत्येक की चार प्रयोग-विधियाँ हैं। या तो 
सब नागरिक सब नागरिकों में से निर्वाचन द्वारा चुनकर पदाधिकारियों की नियुक्ति 
कर सकते हैं, अथवा सब नागरिक सब नागरिकों के मध्य में से गुटिका द्वारा चुनकर 
उनकी नियुक्ति कर सकते हैं (और यदि पदाधिकारी सब नागरिकों में से चुने जायें 
तो दोनों ही अवस्थाओं में वे या तो बारी बारी से विविध जनवर्गों में से--यथा 
कबीलों, महल्लों अथवा बिरादरियों में से--चुने जायेँ और यह बारियाँ तब तक चाल्‌ 
रहें जब तक कि सब जनता की बारी न आ जाय और या यों ही बिना किसी भेद-भाव 
के सब में से चुन लिये जाये); अथवा कुछ एक पदों की नियुक्तियाँ उपर्यकत प्रकारों 
में से एक के अनुसार हों और कुछ एक की दूसरे प्रकार से । अथवा ऐसा हो सकता है 
कि सब नागरिक थोड़े से नागरिकों में से पदाधिकारियों को नियुक्त करें। फिर यदि 
केवल थोड़े (कुछ ही) लोग नियक्ति करें तो वे या तो सब नागरिकों में से उनको 
निर्वाचन द्वारा नियुक्त करेंगे, अथवा सबमें से गृटिका द्वारा नियुक्त करेंगे; अथवा 
वे उनको कुछ ही नागरिकों में से या तो निर्वाचन द्वारा नियुक्त करेंगे या कुछ ही में से 
गूटिका के द्वारा नियुक्त करेंगे ; अथवा कुछ पदों की नियुक्ति एक (इस) प्रकार से 
करेंगे और कुछ अन्य की दूसरे (उस ) प्रकार से। अर्थात्‌ सब नागरिकों में से कुछ 
लोग निर्वाचन द्वारा नियुक्त किये जायेंगे और कुछ पदों पर गुटिका द्वारा नियुक्तियाँ 
की जायँगी और कुछ में से कुछ पदों पर निर्वाचन द्वारा नियुक्तियाँ की जायँगी और 
कुछ पदों पर गुटिका द्वारा । इस प्रकार यदि पूर्वोक्‍्त पैराग्राफ में वणित तीन संयोगों 
में से प्रथम को ही ले और शेष दो को छोड़ दें तो इन निय॒क्तियों के बारह प्रकार 
उत्पन्न होंगे । 

इन प्रकारों में से दो जनतंत्रात्मक हैं--एक तो यह कि सब नागरिक, सब नागरिकों 
में से पदाधिकारियों को या तो निर्वाचन द्वारा नियुक्त करें या गुटिका द्वारा; अथवा 
दूसरा यह कि सब नागरिकों में से दोनों ही पद्धतियों से नियुक्त करें, अर्थात्‌ कुछ की 
नियुक्ति निर्वाचन द्वारा और कुछ की गुटिका द्वारा हो । निम्नलिखित विविध नियुक्ति 
के प्रकार व्यवस्था” नामक शासन-पद्धति के लिए समुपयुकत हैं । एक यह कि जब 
सब नागरिक सभी नागरिकों में से पदाधिकारियों की नियुक्ति, निर्वाचन द्वारा, गुटिका 
द्वारा अथवा दोनों के द्वारा एक बार ही न करें प्रत्युत कुछ खडों में से एक के परचात्‌ 
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एक से करें। दूसरे यह कि सब नागरिक सब में से कुछ पदों के छिये नियवित्याँ करें 
और अन्य पर्दा के लिये किसी नागरिकों के विभाग में से नियुक्त करें (और यह निय- 
क्तियाँ या तो निर्वाचन द्वारा हों, या गटिका द्वारा अथवा दोनों ही प्रकार से हों) । तथा 
यह पद्धति, कि कुछ थ।ड़े से ही नागरिक, सब नागरिकों के मध्य में से कुछ पदों पर निर्वा- 
चन द्वारा नियुक्तियाँ करें और अन्य पदों पर गटिका द्वारा, है तो 'व्यवस्थात्मक' 
ही पर उपयुक्त दोनों पद्धतियों की अपेक्षा अल्पजनतत्रात्मकता की ओर अधिक झकती 
हुई है। अन्तिम प्रकार, जो कि ऐसी “व्यवस्था” के लिये समृचित है जो श्रेप्ठ- 
जनतंत्र को लगभग स्पर्ण करनेवाली है, यह है कि कुछ नागरिक दोनों प्रकार से 
नियुक्तियाँ करते हँ--अर्थात्‌ कुछ पदों के छिये सब नागरिकों में से नियक्तियाँ करते हैं 
और कुछ अन्य पदों के लिये थं।ड़े से नागरिकों में से (फिर चाहे भले ही यह नियक्तियाँ 
पूर्णतया निर्वाचन द्वारा हों या पूर्णतया गुटिका द्वारा, या कुछ पदों के निर्वाचन द्वारा 
और कुछ के लिए गूटिका द्वारा ) । अल्प-जनतंत्रात्मक प्रकार यह है कि कुछ नागरिक 
कुछ नागरिकों में से पदाधिकारियों का चुनाव करें, चाहे वह उन थोड़े से नागरिकों 
में से गटिका से नियक्ति करे (ऐसा वास्तव में न भी हो तो भी है यह रीति अल्पजनतंत्रा- 
त्मक ही ), या निर्वाचन द्वारा अथवा दोनों के संमिश्रण के द्वारा। और जब थोडइ से 
नागरिक सब नागरिकों में से पदाधिकारियों की नियुक्ति करते हैं ( तो यह पद्धति 
अल्पजनतंत्रात्मक नही होती ) अथवा जब सब नागरिक कुछ लोगों में स निर्वाचन द्वारा 
नियुक्ति करते हैं तो यह पद्धति श्रेप्ठजनतंत्रात्मक होती है । 

दशासन-पदाधिका रियों को नियक्त करने के विविध प्रकारों की संख्या और उनका 
विविध प्रकार की शासन-पद्धतियों में विभाजन इसी (उपर्युक्त) विवरण के अनुसार 
कौन सी रीति किसके लिये समीचीन है और प्रत्येक स्थिति में नियुक्ति किस 
प्रकार की जानी चाहिये यह बात तब स्पप्ट होगी जब कि हम विविध शासन-पदों 
के अधिकार ( व्योपार ) को निर्धारित कर केंगे। अधिकार से तात्पर्य पक 
पदाधिकारियों की उस शक्ति से है जो वे, उदाहरणार्थ, राजस्व अथवा रक्षा-सना के 
ऊपर रखते है । (विभिन्न पदाधिकारियों की दवितयां विभिन्न प्रकार की हुआ करती हैं। ) 
उदाहरणार्थ सेनापति का सत्ताधिकार उस पदाधिकारी की सत्ता से भिन्न होता है जो 
बाजार में किये हुए ठहरावों (करारों) की देखभाल करने का कार्य करता है। 

(टिप्पणियाँ 

१. यूनान में पुरोहित और पुरोहिताओं की नियुक्ति देवी-देवताओं के लिये बलि, 

पूजा इत्यादि कार्य करने के लिए और भक्तों को पूजाविधि बतलाने के लिए की जाती 
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थी। उनको न तो विशेष धार्मिक अधिकार प्राप्त होते थे और न विशेष धर्म-संबंधी 
ज्ञान की आवश्यकता होती थी । कभी इनकी नियुक्ति एक सीमित समय के लिए होतो 
थो और कभी-कभी जन्म भर के लिए। जो देव और देवी अविवाहित माने गये थे उनके 
पुजारी और पुजारिन भी ब्रह्मचारी और ब्रह्मचारिणियाँ होती थीं। कुछ देवताओं 
के पुजारी नपुंसक होते थे। कुछ प्रसिद्ध मन्दिरों के पुजारियों का पद कुलक्रमागत भी 
होता था। इन लोगों की जोवन की आवद्यकताएँ तो निर्माल्य और चढ़ाबे से ही 
पूरी हो जाती थीं और उसके अतिरिक्त इनको कुछ बेतन भो सिलता था। 

२. सार्वजनिक नाटकोत्सब के अवसर पर नाटकों के लिए गायक-मण्डली का प्रबन्ध 
करना प्रभूतव्ययसाध्य कार्य था इसके लिए जाति-मण्डल पेसा एकत्रित किया करते थे । 

३. घोषक का कार्य घोषणा करना और सन्देश-वहन करना था। यूनानो भाषा में 
उसको 'केरीक्ष” अथवा में “केरुक्ष” कहते थे। 

४. राजदूत के लिए ग्रीक भाषा में “प्रेस्व्यतेस” शब्द प्रयुक्त हुआ है । 

५. सूची मुखदीप-स्तम्भ के लिए मूल ग्रन्थ में “ओबेलिस्कोली खनिया” शब्द 
आया है। भाव यह है कि जिस प्रकार ऐसा दोप-स्तम्भ कई कार्यो के लिए उपयोगी 
हो सकता है इसी प्रकार छोटे नगरों के पदाधिकारी कई प्रकार के काम करने में 
समर्थ होने चाहिये। 

६ इससे यह प्रकट होता है कि यूनानी नगर-राष्ट्रों में केन्द्रीय और स्थानोय शासन 
का भेद था। 

७. प्रोबूली (ले) नामक संस्था बूलो अथवा बूले से छोटी परिषद्‌ होती थी। 
इसका कार्य बूले के लिए कार्य-योजना प्रस्तुत करना था । पर यह अथेन्स में केवल एक 
बार ई० पू० ४१३ में एक वर्ष के लिये स्थापित की गई थी । 

८. मूल में इनके लिए फीले (--कबोला) देमॉस्‌ (--मुहल्ला) तथा फ्रात्रिया 
( - बिरादरी ) शब्दों का प्रयोग किया गया है। इनके स्वरूप को समझने के लिए 
अरिस्तु का अथेन्स का संविधान देखना चाहिये । 

९. इस खंड के अन्तिम दो अनुच्छेदों का पाठ गड़बड़ है। इसके लिये न्यमेन के 
संस्करण की चौथी जिल्‍्द के ३० पृष्ठ पर छोटे अक्षरों की पादटिप्पणी द्रष्टव्य है। 


१६ 
न्यायालय और न्यायकर्ता 


राष्ट्र के तीन अंगों (अर्थात्‌ राष्ट्र-चिन्तन, कार्य-संचालन और न्याय) में से अब 
न्याय का विचार करना शेष है। इस विषय के निर्धारण में भी उसी पद्धति का 
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अनुसरण किया जाना चाहिये जो कि पूर्ति विषय के लिये व्यवह्नत हुई है । न्यायालयों 
की विभिन्नता तीन मर्यादाओं पर निर्भर है। (१) न्यायालय के सदस्य किन 
लोगों में से नियुक्त किये जाते हैं ? (२) किन विषयों से उनका संबंध है ? और 
(३) उनकी नियुक्ति किस प्रकार से होती है ? “किन छोगों में से” कहने का तात्पर्य 
यह है कि न्यायाधीश सब नागरिकों में से लिये जायगे अथवा थोड़े से नागरिकों में 
से; किन विषयों से संबंध का भाव यह है कि न्यायालय कितने प्रकार के होते हैं 
और “नियुक्ति किस प्रकार हो का अर्थ यह है कि उनकी नियक्ति गटिका द्वारा होगी 
अथबा निर्वाचन द्वारा। रा | 


प्रथम हमको यही निर्णय कर छेना चाहिये कि न्‍्यायालय कितने प्रकार के होते हे । 
इनकी संख्या आठ है। इनमें से पहला न्यायालय शासनाधिका रियों के कार्य (आचरण ) 
की प्रत्यालोचना करनेवाल्या है। दूसरा किसी भी सावेजनिक अपराध का निर्णय 
करने के लिये है। तीसरा वह है जिसका संबंध शासन-व्यवस्था संबंधी व्यवहारों 
(अपराधों ) से है। चौथा (जिसके काये क्षेत्र के अन्तर्गत, ज्ञासनाविकारी और साधारण 
जन दोनों आते हैं) वह है जो कि दण्डशुल्क के व्यवहारों से संबंध रखता है । प ।चर्वे 
का क्षेत्र ऐसे जनसाधारण के व्यक्तिगत ठहराव है जिनमें विपुल् राशि संबंद्ध होती है । 
छठा न्यायालय हत्या-संबंधी अपराधों से संबंध रखता है और सातवां विदेशियों के 
मामलों से । हत्या के अपराधों का निर्णय करनेवाला न्यायालय कई प्रकार का होता 
है जो या तो एक सम्मिलित (एकत्रित) न्यायाधीशों के अधीन रह सकता दे अथवा 
अलग अलग न्यायाधीशों के अधीन रह सकता है। (अथवा हत्या के विविध प्रकारों 
का निर्णय या तो एक ही न्यायालय में हो सकता है अथवा पृथक्‌ वृथक्‌ न्यायालयों में )। 
प्रथम प्रकार की हत्या वह है जो सोच-विचारकर की गई हो; दूसरी वह जो अनिच्छा 
से यों ही ह। गई हो; तीसरे प्रकार के हत्यापरात्र वह हे जिनमें अपराध को तो स्वीकार 
कर लिया गया हो पर जिसका औचित्य विवादग्रस्त हो। चौथा भ्रक्रार हत्या के अप- 
राधों का वह है जिसमें उस हत्याकारी के दण्ड का निर्णय किया जाता है जो पहले हत्या 
करने पर निर्वासित कर दिया गया था (अथवा भाग गया था ) और अब लौट आन पर 
जिसने पुनः हत्या की है। इस प्रकार के निर्णय करनेवाला कक डा मा 
'फपेलों का स्यॉयॉलिय  नॉम में पुकोसों जाता हैं। पर इस अ्रकार क गाया हा व ड़ 
बड़े नगरों में भी बहुत ही विरल होते है । विदेशियों के विवादा का न्याय शी इसी 
प्रकार दो विभागों वाले होते हैं, एक वह जिनमें विदेशियों के ल्‍ विदेशियों से ही 
होनेवाले विवादों का निर्णय किया जाता है, दुसरे वह जिनमें विदेशियों और नागरिकों 
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के विवादों का निर्णय होता है। और इन सबके अतिरिक्त (आठवां) नन्‍्यायारूय 
साधारण जनता के उन ठहरावों के विवादों के विषय से संबंध रखता है जिसमें एक, या 
पाँच, या इससे थोड़े अधिक द्राख्मों' के अल्प धन के झगड़ों का निर्णय करना होता है। 
पर ऐसे न्यायालयों में न्यायाधीशों की बहुत बड़ी संख्या की आवद्यकता नहीं होती । 


इस अन्तिम छोटे मामलों के न्यायालय, हत्या संबंधी न्यायालय और विदेशशयों से 
संबंध रखनेवाले न्यायालयों के विपय में तो अब कुछ अधिक कड़ने की आवश्यकता 
नहीं । में अब प्रथमोक्‍त पाँच न्यायालयों का ही विवरण प्रस्तुत करूँगा जो कि राजनीति 
(5-5 नगर-नीति ) से संबंध रखते हैं, क्योंकि इनके अन्तगंत ऐसे विषय आते हैं जिनका 
सुप्रबन्ध न होने पर कलह-द्वन्द्र और राजनीतिक उथल-पुथलू उत्पन्न हुआ करते हैं। 


यदि सब नागरिक सभी नागरिकों के, हमारे द्वारा उपर्युक्त विपयों में न्याय करने 
के लिये अधिकृत हों तो निशचयमेव न्यायाशत्रीशों की नियुक्ति या तो निर्वाचन द्वारा 
होनी चाहिये अथवा गुटिका द्वारा। अथवा सब नागरिकों को सभी विषयों पर निर्णय 
करने का अधिकार हो पर कुछ न्यायाधीशों की नियुक्ति गुटिका के द्वारा हो और अन्य 
कुछ मतदान द्वारा निर्वाचन से । अथवा जब नागरिकों को उपर्युक्त विषयों के वर्ग- 
विशेष का ही निर्णय का अधिकार हो तो उस वर्ग-विशेष से संबंध रखनेवाले न्याया- 
धीश भी इसी प्रकार--अर्थात्‌ कुछ निर्वाचन द्वारा और कुछ गुटिका द्वारा--नियुक्त 
किये जाने चाहिये। इस प्रकार न्यायाधीशों को (समग्र नागरिक-समुदाय में से) 
नियुक्त करने के चार प्रकार हुए । इसी प्रकार न्यायाधीशों को नागरिकों के एक खण्ड 
में से नियुक्त करने के भी चार प्रकार होंगे। उपर्युक्त प्रकार के प्रतिकूल इनमें ऐसे 
न्यायाधीश होंगे जो कुछ ही नागरिकों में से सब प्रकार के अभियोगों का निर्णय करने के 
लिये निर्वाचन द्वारा नियुक्त होंगे अथवा कुछ नागरिकों में से सब विषयों का निर्णय 
करने के लिये गूटिका द्वारा नियुक्त होंगे । अथवा ऐसे न्यायाधीश होंगे जो कुछ नागरिकों 
में से मतदान द्वारा कुछ अभियोगों का निर्णय करने के लिये नियुक्त हुए हैं, और अन्य 
कुछ अभियोगों के निर्णय के लिये कुछ नागरिकों में से गुटिका द्वारा नियुक्त किये गये 
हैं। अथवा ऐसे न्यायाधीश होंगे जो कुछ ही न्यायालयों में आसीन होंगे (अर्थात्‌ उप- 
युक्त विषयों में से कुछ का ही निर्णय करेंगे) तथा जो कुछ नागरिकों में से अंशत: मत- 
दान द्वारा तथा अंशतः: गुटिका द्वारा नियुक्त किये जायगे। जैसा कि अभी 
कहा गया था, यह चारों प्रकार हमारे द्वारा पूर्वोक्त चारों प्रकारों के ठीक 
प्रतिसंवादी हैं। 
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फिर इन उपर्युक्त नियुक्ति की प्रणालियों का सम्मिश्रण किया जा सकता है। 
मरे कहने का तात्पय यह है कि उदाहरण के लिये ऐसे कुछ न्यायालय हो सकते हैं जिनके 
न्यायाधीश समग्र जनता में से नियुक्त किये गये हों; अन्य कुछ ऐसे हो सकते हैं जिनके 
न्‍्यायाध्रीश थोड़े से नागरिकों में से नियुक्त किये गये हों तथा कुछ ऐसे हो सकते हैं 
जिनके न्यायाध्रीश उभय प्रकार से नियुक्त किये गये हों; उदाहरणाथथ एक ही (वही) 
न्यायालय ऐसे हो सकते है जिनके न्यायाधीशों के मण्डछ में से कुछ सब नागरिकों में से 
और कुछ थोड़े से नागरिकों में से या तो मतदान द्वारा, या गुटिका द्वारा या उभय प्रकार 
से नियकत हुए हो । 


कितने संभव प्रकारों से न्यायालयों की संघटना हो सकती है, इसका विवरण 
हो चुका। इनमें से प्रथम प्रकार, जनतंत्रात्मक है जिसके न्यायाधीश सब नागरिकों 
में से चुने जाते हैं और सब विषयों का निर्णय करते हैं। दूसरा प्रकार, जिसमें 
न्‍्यायात्रीश कुछ ही नागरिकों में से चुने जाते हैं और सब प्रकार के अभियोगों का निर्णय 
करते है, अल्पजन (धनिकजन ) -तंत्रात्मक है। तीसरा प्रकार, जिसमें कुछ न्यायालयों के 
सदस्य सब नागरिकों में से और कुछ के थोड़े से नागरिकों में से नियक्त किये जाते हैं 
श्रेण्ट-जनतंत्रात्मक अथवा व्यवस्थात्मक' है । 


टिप्पणियाँ 


१. फ्रेयत्तो का (अथवा पर) न्यायारूय अथेन्स का अनोखें प्रकार का न्यायालय 
था। इसमें न्यायाधीश समुद्रतट पर पृथ्वी पर स्थित होते थें और अपराधी जहाज़ 
में। अपराधी ऐसा व्यक्ति होता था जो अनजाने में हत्या करने के कारण एक वर्ष की 
अवधि के लिए निर्वासित किया जा चुका था, परन्तु जिसने इस निर्वासन-काल में 
जान-बूझकर हत्या अथवा आक्रमण का अपराध किया था। इसको सामुद्रिक अथवा 
जलीय न्यायालय कह सकते हैं। इस विषय का सबिस्तर वर्णन अथेन्स के संविधान 
में किया गया है। 


२. द्राख्या यूनानी सिवके का नाम है। इसका संस्कृत रूपान्तर द्रम्भ। फ़ारसी 
में इसको दिरम्‌ या दिरहम्‌ कहते हैं । 


पंचम पुस्तक 


५ 
व्यवस्था-परिवतंन 


जिस कार्यक्रम की हमने पहले प्रस्तावना की थी वह अब लगभग पूर्ण हो गया ।' 
हमारे हारा वर्णित क्रम में इसके पश्चात अब राष्ट्रों की क्रान्तियों का विषय आता है । 
देखना यह चाहिये कि राष्ट्रों में परिवर्तन (या क्रान्तियाँ) किन कारणों से उत्पन्न होती 
है, कितने प्रकार की होती हैं और उनका स्वरूप क्‍या है । तथा हमको यह भी विचार 
करना है कि प्रत्येक राप्ट्र का पतन ( -- विनाश ) किस विशिष्ट रीति से हुआ करता है, 
और किस अवस्था से वह प्रायेण किस अवस्था में बदल्ल जाते हैं । इसके साथ ही हमको 
यह भी विचार करना है कि सामान्यरूपेण सब राष्ट्रों की और व्यप्टिरूपेण पृथक्‌ 
पृथक राष्ट्रों की सुरक्षा किस नीति से हो सकती है, और प्रत्ेक राष्ट्रकी शक्षा किन 
उपायों के उपयोग से सबसे अच्छ प्रकार से हो सकती है ।' 

सबसे पहले हमको अपनी विवेचना के प्रारंभिक आधार के रूप में इस तथ्य को 
स्वीकार करके चलना चाहिये कि जो विविध प्रकार की शासनपद्धतियां उत्पन्न होती 
हैं उनके मूल में यह तथ्य है-- (जिसको में पहले ही बता चुका हें) कि जब कि न्याय 
और न्याय से उत्पन्न होनेवाले आनुपातिक समानता के सिद्धान्त को तो सभी स्वीकार 
करते हैं, पर व्यवहार-क्षेत्र में इसका प्रयोग करने में वे असफल रहते है । जनतंत्र की 
उत्पत्ति इस सम्मति के आधार (बल ) पर होती है कि जो लोग किसी एक बात में बराबर 
होते हैं वे निरपेक्ष भाव से सभी बातों में समान होते है । क्योंकि वें सब समानरूपेण 
स्वतंत्र है अतग्व वे सोचने लगते हैं कि निरपेक्ष भाव से (सभी बातों में ) बराबर 
हैं । अल्पजन (- -धनिकजन ) तंत्र इस सम्मति के आधार पर उत्पन्न हुआ है कि जो लोग 
एक बात में असमान हैं वे सब बातों में असमान होते है । सम्पत्ति में असमान होने पर 
वे यह मान लेते हैं कि वे निरपेक्ष भाव से सभी अन्य बातों में भी असमान है । इस मान्यता 
के आधार पर जनतंत्रवादी अपनी समानता के आधार सभी वस्तुओं में बराबर का 
भाग बाँटने का दावा करते हैं; अल्पजनतंत्रवादी असमान होने के कारण सबके 
बराबर से अधिक भाग पाने की चेप्टा करते है--अर्थात्‌ वे अपनी असमानता को 
अन्य लोगों से अधिक होना (बड़ा होना) मानते हैं। इन सब शासनपद्धतियों में 
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एक प्रकार का न्याय पाया जाता है पर आत्यन्तिक न्याय की अपेक्षा यह सब सदोष होती 
हैं । और इसी कारण से दोनों ही पक्ष जब कभी उनमें से किसी को भी शासन में प्राप्त 
होनेवाला भाग उसके पूर्व स्वीकृत न्याय की भावना से मेल नहीं खाता प्रतीत होता, 
विद्रोह' खड़ा कर देते हैं। जो लोग सद्गुणों में अन्य लोगों से बढ़कर होते है उनको विद्रोह 
खड़ा करने का सवश्रेष्ठ अधिकार होता है ; क्योंकि प्रमार्थरूपेण तो केवल वे ही अन्य 
लोगों की अपेक्षा विशिष्टता-संपन्न माने जा सकते हैं; पर वे (वास्तव में) विद्रोह का 
प्रयत्न करने में सबसे अन्तिम व्यक्ति होते हैं । तथा जो व्यक्ति उच्चकुल में जन्म के 
कारण ऊंचे माने जाते हैं उनके पक्ष में भी कुछ औचित्य रहता है; क्योंकि वे इसी 
सुविधा के आधार पर अपने को अन्य लोगों की अपेक्षा अधिक अंश के भागी मानते हैं । 
कुलीन वही माने जाते हैं जो सदगुणी और सम्पत्तिशाली पूर्वजों के कुल में जन्म लेते हैं । 


सामान्यरूपेण बस यही तो राज्यक्रान्तियों का उद्गम और स्रोत हैं, जिनसे कि 
विप्लव की उत्पत्ति हुआ करती है। इन्हीं कारणों से राष्ट्रों के शासन में दो पृथक 
पृथक्‌ प्रकार के परिवर्तनों का जन्म हुआ करता है । एक प्रकार की क्रान्ति वह होती है 
जो स्थापित शासन-पद्धति के स्थान पर दूसरे प्रकार की पद्धति को स्थापित करने के लिये 
होती है। जैसे कि जनतंत्र से बदलकर धघनिकतंत्र को स्थापित करने के लिये, अथवा 
धनिकतंत्र से बदलकर जनतंत्र को स्थापित करने के लिये अथवा इन (जनतंत्र और 
अल्पजनतंत्र ) को 'व्यवस्था-पद्धति और श्रेप्ठजनतंत्र में बदलने के लिये, अथवा इसके 
विपरीत इन (“व्यवस्था-पद्धति और श्रेष्ठजनतंत्र ) की उन (जनतंत्र और अल्पजन- 
तंत्र) में बदलने के लिये ( क्रान्तियाँ हुआ करती हैं )। दूसरी प्रकार की क्रान्ति वह 
होती है जो स्थापित शासन-पद्धति के विरुद्ध नहीं होती; जब कि क्रान्तिकारी दर 
स्थापित शासन-पद्धति को ज्यों का त्यों (जैसा का तैसा ) बना रहने देने का निर्णय करता 
है---उदाहरण के लिये वह अल्पजनतंत्र अथवा एकरादतंत्र को जैसा है वेसा ही रहने 
देने का निर्णय करता है--पर शासन-कार्य को अपने सदस्यों के हाथ में लेना चाहता है । 
फिर विप्लव कभी अपेक्षाकृत अधिकता और अल्पता के विषय में भी हो सकता है । 
उदाहरणाथ वे धनिकतंत्र को अपेक्षाकृत अधिक अथवा कम धनिकतंत्रात्मक बना देना 
चाहते ह ; अथवा जनतंत्र को अपेक्षाकृत अधिक, कम जनतंत्रामक बना देना । इसी प्रकार 
वे अन्य किसी अवशिष्ट प्रकार की शासन-पद्धति को भी पृवपिक्षा अधिक कठोर अथवा 
अधिक शिथिल बनाना चाह सकते हैं । अथवा क्रान्तिकारी दल शासन-पद्धति के किसी 
एक अंश को बदलने के लिये प्रवत्त हो सकता है ; उदाहरण के लिये उसका प्रयोजन 
किसी शासन-पद की स्थापना अथवा निर्मूलन हो सकता है। जैसा! कि कहा जाता है कि 
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लाकंदायमॉन (स्पार्टा) में लीसान्दर्र ने राजपद को तथा पौसानियास'" ने पंचों के 
पद को निमूल कर देने की चेप्टा की थी। और एंपीदाम्नस्‌' में भी शासनप्रणाली में 
आंशिक परिवर्तन हुआ था--अर्थात्‌ गणज्येप्टों के स्थान पर (जनतंत्रात्मक प्रकार 
की ) परिषद्‌ नियुक्त कर दी गई थी । पर आज भी यह नगर ( पूर्णतया जनतंत्रात्मक 
नहीं है यहाँ तक कि ) जब किसी शासनाधिकार-मंडल की नियक्ति के विपय में निर्वाचन 
(मतदान ) होता है तो नागरिक अधिकारियों में से केवल गासनाधिकारी वर्ग का ही 
सर्वोच्च परिषद्‌ में (हेलीयाइया में) मतदान के लिये जाना अनिवार्य होता है। 
इस राप्ट्र की शासन-प्रणाली का एक दूसरा धनिकतंत्रात्मक लक्षण वहाँ (अनेक मृखियों 
के स्थान पर ) एकमात्र मुखिया का पद होना है। (इस प्रकार) सर्वत्र ही क्रान्ति का 
कारण असमानता ही होती है ; पर वह असमानता नहीं जिसमे समानपात होता है 
(अर्थात्‌ जब असमान व्यक्तियों के प्रति उनकी असमानता के अनुपात से व्यवहार किया 
जाता है तो कोई असमानता नहीं होती ) ; उदाहरणार्थ यदि समान लोगों के मध्य में 
सनातन (कुलक्रमागत ) राजपद पाया जाय तो वह असमानता होगी । सवेदा छोग 
समानता की ही कामना से विद्रोह (क्रान्ति) किया करते है । 


समानता दो प्रकार की होती है, एक संख्यागत दूसरी योग्यता संबंधी । संख्यागत 
समानता से मेरा तात्पर्य संख्या अथवा महत्ता की मात्रा में समानता से है ; योग्यता 
संबंधी समानता से प्रयोजन आनुपातिक समानता से हैं । उदाहरणार्थ संख्या की 
दृष्टि से तीन से दो उतना ही अधिक है जितना दो एक से, जब कि आनुपातिक दृष्टि से 
चार दो से उतना ही बड़ा है जितना दो एक से ; क्‍योंकि दो चार का वही भाग है 
जो एक दो का ; अर्थात्‌ आधा भाग है। जैसा कि में पहले कह चुका हूँ, मनुप्य इस 
बात पर तो एकमत हो जाते हैं कि निरपेक्ष न्याय योग्यता के अनुपात में होना चाहिये 
पर (व्यावहारिक क्षेत्र में वे) योग्यता के प्रश्न पर एक दूसरे से मतभेद रखते हैं । 
कुछ का विचार यह है कि यदि मनृप्य किसी एक बात में समान हों तो वे सभी बातों 
में समान माने ज,ने चाहिये; दूसरे लोगों का विचार है कि यदि वे एक बात म॑ अन्य 
लोगों से बढ़कर हैँ तो सभी बातों में दूसरे से बढ़कर होने चाहिये । अतएव शासन- 
पद्धतियों के दो प्रमुख भेद हो जाते हैं, एक जनतंत्र और दूसरा अल्पजन-( धनिक ) तंत्र । 
कुलीनता ( सदूजन्म ) और सद्वत्ति तो बहुत थोड़े से लोगों में पाई जाती हैं; पर 
जिन गुणों पर जनतंत्र और धनिकतंत्र आश्वित हैं--अर्थात्‌ संख्याधिक्य और धन-वे 
बहुतों में मिल जाते हैं । एक सौ सुजात और अच्छे आदमी कहीं भी (किसी भी नगर में ) 
नहीं मिलेंगे पर बहुतेरे धनवान्‌ बहुत से नगरों में मिल जायँगे । कितु कोई भी शासन-पद्धति 
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जो कि सब बातों में विशुद्धर्पेण इन दोनों प्रकारों ( जनतंत्रात्मक अथवा धनिक- 
तंत्रात्मक ) में से किसी एक की समानता की भावना पर आश्रित होती है, त्रुटिपूर्ण होती 
है। यह तथ्य घटनाओं से स्पष्ट सिद्ध हो जाता है, इस प्रकार की शासन-पद्धतियाँ 
(व्यवस्थाएँ ) कदापि स्थायी नहीं होतीं । कारण यह है कि जब किसी चीज में आरंभ 
से दुबंलता होती है और मूल में ही दोषपूर्णता होती है, तो अन्त में उसका बुरा हुए बिना 
नहीं रह सकता । अतएव होना यह चाहिये कि कहीं तो संख्या संबंधी समानता का 
उपयोग होना चाहिये और अन्य स्थलों में योग्यता संबंधी समानता का (अर्थात्‌ 
योग्यता के अनुपात के अनुसार व्यवहार का ) । 


फिर भी यह माना ही जाना चाहिये कि जनतंत्रात्मक शासन-पद्धति धनिकतंत्रात्मक 
पद्धति की अपेक्षा अधिक स्थिर और कम क्रान्तिप्रवण होती है । धनिकतंत्रों में दो प्रकार 
के विद्रोह उत्पन्न हो सकते हैं; एक तो उनमें परस्पर विद्रोह उठ खड़ा हो सकता है, दूसरे 
धनिकों और जनता के दलों के मध्य में विद्रोह हो सकता है। पर जनतंत्रात्मक पद्धति 
में केवल एक ही ओर से--धनिकों के पक्ष की ओर से ही विद्रोह संभव है । प्रजातंत्री 
दल में, अपने भीतर अपने ही विरुद्ध ऐसा विद्रोह जो कि उल्लेख करने योग्य हो, 
घटित नहीं होता । इसके अतिरिक्त जनतंत्रात्मक शासन-पद्धति, धनिकतंत्र की अपेक्षा 
उस शासन-पद्धति--मध्यमवर्गों पर आश्रित “व्यवस्था” नामक प्रणाली के अधिक 
समीप हैं जो इन (अपूर्ण और श्रेष्ठ आदर्श प्रणालियों ) में सबसे अधिक स्थायी है । 


टिप्पर्ियाँ 


१. इस प्रस्तावना का संकेत चतुर्थ पुस्तक के दूसरे खंड के अन्त में दी हुई योजना 
की ओर है। वहाँ अरिस्तू ने जिन पाँच बातों का विवेचन करने की प्रतिज्ञा की थो 
उनमें से चार का वर्णन चतुर्थ पुस्तक के अन्त तक हो चका। 


२. अब पाँचवाँ विषय शोष है। अर्थात्‌ यह वर्णन करता रह गया है कि राष्ट्रों 
का पतन और राष्ट्रों में ऋरान्तियाँ किन कारणों से उत्पन्न होती हूं और राष्ट्रों की रक्षा 
किस प्रकार संभव है। अतएब राष्ट्रों के पतन और क्रान्तियों के कारण का विवेचन 
पंचम पुस्तक में और राष्ट्रों की रक्षा की विधि का वर्णन षष्ठ पुस्तक में किया गया है । 


३. मल ग्रीक भाषा में विद्रोह के लिए 'स्तासिस” दाब्द का प्रयोग किया गया। 
मलतः स्तासिस का अर्थ है राजनीतिक उद्देश्य की सिद्धि के लिए रल खड़ा (स्थापित ) 
करना । 
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४. लीसान्दर अथवा लीसान्द्रॉस स्पार्टा का नौसेनाध्यक्ष था। वह अत्यन्त कुशल 
और साहसी था पर साथ ही साथ अत्यन्त ऋर भो था। उसने अथेन्‍्स को जीता 
था। उसके दुृष्प्रबन्ध के कारण स्पार्टा के एफौर्‌स ने उसको पदच्युत कर दिया । उसकी 
मृत्यु ई० पूृ० ३९५ में हुई । 

५. पोसानियास्‌ ई० पू० ४७९ से स्पार्टा का प्रबन्धन था। उसने फारस के विरुद्ध 
युद्ध में बीज़ात्तियान्‌ को जील लिया था। इसके उपरान्त वह अत्यन्त अभिमानी 
हो गया। उसके विरुद्ध फारस के सम्राट से मिल जाने का अभियोग दो बार लगाया 
गया। पर उसके विरुद्ध कोई प्रमाण नहीं मिल सका। पर जब दूसरी बार अभियोग 
चल रहा था तब एक दूत के पास उसका वह पत्र मिल गया जो उसने फारस के सम्राट 
को छिपाकर भेजा था। इस पर स्पार्टा के लोगों ने उस घामसिक स्थान की दीवार- 
बन्दी करवा दी जिसमें उसने शरण ले रखी थी। वह स्पार्टा के बंशानगत राजपद के 
स्थान पर योग्यतम व्यवित को राजा बनाने के पक्ष में था। हु 


६. एपीदाम्नस्‌ आर्गोल्सि प्रदेश में है। हेलीयाइया यहाँ के परिषद्‌ के अधिवेशन 
के स्थान का नाम हे । 


७. अरिस्तू ने स्वेत्र आनपातिक समानता का समर्थन किया है । 


हक 
हि 


क्रान्तियों के कारण 


क्योंकि हमको उन कारणों का विचार करना है जिनसे विद्रोह उत्पन्न होते हैं 
और शासन-व्यवस्थाओं में परिवर्तन हुआ करते है अतगव हमको प्रथम उन (विद्रोहों 
और परिवतंनों ) के मृलोदुभव और कारणों पर सामान्यतया विचार कर लेना चाहिये । 
उनकी संख्या बस तीन है, ऐसा कहा जा सकता है, और अब हमको इनमे से प्रत्येक 
के बाह्य रेखांकन द्वारा इनकी सीमा के निर्धारण का आरंभ करना चाहिये । जिन 
(तीन) बातों का अन्वेषण करना है वे है--(१) वह मनोदशा (अथवा मनांवेग ) 
जिनके वशीभत होकर मनृप्य विद्रोह किया करते हैं; (२) वे निमित्त जिनके कारण 
विद्रोह हुआ करते है, और (३) वे प्रसंग (या अवसर ) जिन पर राजनीतिक उपद्रव 
पारस्परिक विद्रोह फूट पड़ते (प्रारंभ हो जाते) हैं। क्रान्तिकारी ( विद्रोही ) मनोवत्ति 
का अथवा परिवर्तनक री मनोदशा का स्वव्यापी और प्रमुख कारण वही है जो 'हम 
बतला चुके हैं । कुछ मनुप्य ऐसे होते हैं जिनके हृदय समानता की भावना से ओतप्रोत 
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होते हैं; वे यह मानते हुए विद्रोह खड़ा किया करते हैं कि यद्यपि वे उन लोगों के समान हैं 
जो उनसे अधिक (धन-संपत्ति इत्यादि) पाय हुए हैं, तथापि उनको स्वयं अन्य लोगों 
से कम (सुविधाएँ) प्राप्त हैं। दूसरे कछ लोग जो विद्रोह खड़ा किया करते हैं, वे होते 
हैं जिनका हृदय असमानता (अर्थात्‌ अपनी उच्चता) की भावना से भरा होता है 
क्योंकि वे यह समझते हैं कि यद्यपि वे अन्य मनुष्यों की अपेक्षा बढ़कर हैं, तथापि उनको 
अन्य लोगों की अपेक्षा अधिक कुछ नहीं मिलता प्रत्युत या तो दूसरों के बराबर या 
उससे भी कम (धन इत्यादि) मिलता है। हो सकता है कि यह दोनों मनोविकार 
न्यायानुमोदित हों और यह भी हो सकता है कि (न्‍्यायानुकल ) न हों । इस प्रकार छोटे 
व्यक्ति बराबर होने के लिये विद्रोही बना करते हैं, और बराबर स्थितिवाले लोग बढ़े 
बनने के लिये । यही वह मनोदणशा है जिससे क्रान्तियों की उत्पत्ति होती हैं । 


जिन निमित्तों से विद्रोह उत्पन्न होते हैं वे लाभ और सम्मान की कामना हैं ; 
अथवा इसके विपरीत इच्छाएँ ।--अर्थात्‌ निरादर और हानि का भय ; क्‍योंकि राज- 
नीतिक ( नागरिक ) क्रान्ति करनेवाले व्यक्ति अपने अथवा अपने मित्रों के ऊपर से 
किसी अपमान अथवा अथ्थंदण्ड (जुर्माने) को हटाने के लिये नगर में विप्लव खड़ा 
कर देते हैं। 


उपद्रवों के अवसर और आरंभ--वे प्रसंग जो कि मनुप्यों की मनोदशाओं को 
उपर्यक्त प्रकार की बना देते हैं (-- जिनसे मनुष्य उपर्युक्त प्रकार से प्रभावित होते हैं). 
तथा जिनके कारण वे ऊपर कहे हुए निमित्तों की ओर प्रवृत्त होते हैं--एक प्रकार की 
विचार -दृष्टि से संख्या में सात माने जा सकते हैं, तथा दूसरे प्रकार की दृष्टि से इस संख्या 
से अधिक भी हो सकते हैं । इनमें से दो तो वही है जिनका वर्णन किया जा चुका है 
(अर्थात्‌ लाभ और सम्मान) ; पर जब उन पर क्रान्ति के प्रसंग के रूप में विचार किया 
जाता है तो वे बसे नहीं रहते । जब लाभ और सम्मान लक्ष्य-स्वरूप होते हैं तो वह मनुष्यों 
में परस्पर द्वेपष को इसलिये भड़काते हैं क्‍योंकि प्रत्येक व्यक्ति इनको अपने ही लिये 
चाहता है ; पर जब वे अवसर (प्रसंग-) स्वरूप होते हैं तो वह प्रथमोक्‍त प्रकार से 
देष को नहीं भड़काते, प्रत्युत इसलिए भड़काते हैं कि लोग यह देखते हैं कि दूसरे लोग- 
न्याय्य अथवा अन्याय्य उपायों से--इन ( लाभ और सम्मान ) को बहुत अधिक 
मात्रा में स्वायत्त किये हुए हैं । (लाभ और सम्मान के अतिरिक्त क्रान्ति के अन्य कारण 
धृष्टता (दर्प ), भय, अत्यधिक प्रमुखता, तिरस्कार तथा राष्ट्र के किसी भाग में समानु- 
पात से अधिक वृद्धि हैँ । दूसरे (अर्थात्‌ आनुषंगिक ) प्रकार के कारण हैं चुनावों के 
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धर 
पड़्यत्र (छल, कपट ), असावधानी, छोटी बातों के संबंध में प्रमाद, (राष्ट्र-संघटना में 
तत्वों की असदृशता । (इस प्रकार कुछ मिलाकर विद्रोह भड्कने के ११ प्रसंग हो 
सकते हें। ) 
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उपयुक्त अवसरों में से (जासनाधिकार-सम्पन्न व्यक्तियों की ) धृप्टता और लाभ की 
च्छा क्‍या प्रभाव रखती है और किस प्रकार से विद्रोह का कारण होती है, यह बात 
लगभग स्पप्ट ही है। जब शासनपदारूढ़ व्यक्ति धृप्टताप्रवण होते है तथा अपने 
न्यायोचित भाग से अधिक पाने के इच्छुक होते हैं तो जनता विद्रोह कर बैठती है-- 
यह विद्रोह परस्पर एक दूसरे के विरुद्ध भी होता है और उस शासन-व्यवस्था के विरुद्ध 
भी जा ऐसे (पदाधिकारियों) को ऐसी शक्ति प्रदान करती है। अपने न्‍्यायोंचित भाग 
से अधिक पाने की इच्छा का लक्ष्य या तो व्यक्तियों को हानि पहुँचाकर अपना घर भरना 
हो सकता है अथवा सार्वजनिक हित को हानि पहुँचाकर । और फिर यह भी स्पष्ट 
ही है कि सम्मान पाने की इच्छा कितनी बलवती होती है और किस प्रकार विद्रोह 
का कारण बन जाती है । जब (कुछ ) मनुष्य स्वयं तो अपमान भोगते हैं और दूसरों को 
सम्मानित हुआ देखते हूँ तो वे विद्रोही बन जाते हैं। यह दोनों ही बातें न्याय के प्रतिकूल 
तब होती है जब किसी का बिना योग्यता के ही सम्मान अथवा अपमान किया जाता है ; 
पर जब सम्मान अथवा अपमान योग्यतानुसार किया जाता है तो यही बातें न्‍्यायान- 
कूल होती हैं । किसी प्रकार की प्रमुखता का भाव विद्रोह का कारण तब होता है 
जब कोई एक व्यक्ति अथवा कुछ व्यक्तियों का गुट इतनी शक्ति प्राप्त कर लेता है 
कि वह शक्ति नगर-राष्ट्र की शक्ति और नागरिक भमाज की जाक्ति से भी अधिक ही 
जाती है । ऐसी ही परिस्थितियों में से एकराट्ता अथवा आनुवंशिक धनिकतंत्र की 
उत्पत्ति हुआ करती है । इसीलिए कुछ स्थानों में---उदाहरणार्थ ऑर्गास और अथेन्‍न्स 
में निर्वासन-नीति का अनुसरण किया जाता है । पर इससे अधिक अच्छी नीति तो 
यह होगी कि आरंभ से ही इस बात का ध्यान रक्‍वा जाय कि इस प्रकार की प्रमुख- 
तावाले व्यक्ति उत्पन्न ही नहों ; न कि यह कि प्रथम तो ऐसे व्यक्तियों को उत्पन्न 
होने दिया जाय, और पीछे से उनका उपचार सोचा जाय | 
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भय के कारण वे लोग विद्रोह किया करते हैं, जो या तो अपराध किये होते है १. 
दण्ड से भय खाते है; या जिनको अपने प्रति अन्याय किये जाने की आशंका (संभावना , 
होती है तथा जो अपने प्रति किये जानेवाले अन्याय के पूर्व ही उसका प्रतिकार करन! 
चाहते हैं । जैसा कि रहोइड्स' में साधारण जनता के किये हुए बहुत से अभियाोगों के आर।7 
की आशका से वहाँ के गण्यमान लोगों ने वहाँ की जनता के विरुद्ध विद्रोह (पहयत्र ) न 
दिया था। तिरस्कार के कारण भी लोग क्रान्ति और विद्रोह किया करते हैं; उदाहरणा4 
धनिकतंत्र पद्धति में उस समय क्रान्ति होती है जब कि बहुसंख्यक छोग ऐसे होते 2 
जिनको नागरिक (राजनीतिक) अधिकार प्राप्त नहीं होते, और वे अपने को अधिक 
शक्तिशाली अनुभव करते है; और जनतंत्रों में तब विद्रोह होता है जब सम्पत्तियार्दी 
व्यक्तियों को राष्ट्र में फैली हुई अव्यवस्था और अराजकता के प्रति घृणा हो जाती है । 
जैसे कि थेबस नगर में औइनोफ़ीता के युद्ध के पश्चात्‌ प्रजातंत्र-पद्धति कुशासन ह्ाने 
के कारण विनप्ट हो गई । मैँगारा' में जनतंत्र का नाश अव्यवस्था और अराजकता के 
कारण हुई पराजय से हुआ । सीराक॒ज़ में गेलोन' की तानाज्ाही के उदय के पूर्व 
जनतंत्र के विरुद्ध घणा की भावना के कारण जनतंत्र का क्षय हुआ । रहाइस में पूव- 
वर्णित गण्यमान व्यक्तियों के विद्रोह के पूर्व जनतंत्रात्मक पद्धति का पतन हुआ । 
(इस प्रकार घणा अथवा तिरस्कार को भावना से प्रजातंत्रों के पतन के अनेकों 
उदाहरण मिलते हैँ ।) 


राष्ट्र के किसी अंग की असंगत वृद्धि भी णासन-व्यवस्था के परिवर्तन का कारण 
बन जाती है । उदाहरण के लिये (मानव-) शरीर को ही लीजिये; शरीर विभिन्न 
अंगों से मिलकर बनता है, और यदि शरीर का संतुलन बना रहना है तो सब अगों का 
संगत प्रकार से बढ़ना चाहिये। यदि ऐसा नहीं हुआ--यदि पैर बढ़कर चार हाथ 
लम्बा हो गया और थगेष शरीर केबल दो बालिश्त का रह गया--तो वह नप्ट ह। 
जायगा। और यदि यह असंगत वृद्धि केवल मात्रागत न होकर गणगत भी हुई तो कभी 
ऐसा भी हो सकता है कि परिवर्तन किसी अन्य प्राणी का आकार घारण कर ले | 
यही बात राष्ट्र के विषय में भी ठीक बंठती है--राप्ट्र भी अनेकों अंगों से मिलकर 
बनता है, तथा कोई भी एक अंग अज्ञात भाव से असंगत वृद्धि को प्राप्त हो सकता हैं ! 
उदाहरण के लिये जनतंत्र-प्रणाली और “व्यवस्था” नाम की प्रणाली में निधन लोगों की 
संख्या अनुचित रूप से बढ़ सकती है । ऐसी घटना कभी कभी आकस्मिकतया भी घट 
सकती है । उदाहरणार्थ तगैन्‍तम्‌ नगर में मीडिक (पशिक ) यद्ध के थोड़े समय उपरान्त 
इयापिगों लोगों के विरूद्ध यद्ध में पराजय होने के कारण बहत से गण्यमान परुषों के मर 
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_छ 
धर 


जाने से नगर की शासन-पद्धति “व्यवस्था' से बदलकर जननंत्रान्मक हो गई ।' ओर 
आर्गास में सप्तमी के मन॒प्यों की लाक॑दायमान्‌ के राजा क्लियोमनीस द्वारा हत्या हो 
जाने पर, आगौस निवासियों को, अपने कुछ ग्राम-निवासियों को नागर्कों की श्रेणी में 
सम्मिलित करने के लिये बाध्य होना पदा (और इस प्रकार झासन-प्रणादी का पझटा 
जनतत्रात्मकता की ओर झुक गया) । एवं अथेन्स में पैलोपौनेसस के यद्ध के समय 
पयादों के युद्ध की पराजय से गण्यमान लोगों की संख्या अत्यस्त क्षाण हो गई: क्योंकि 
प्यादे सिपाहियों की भर्ती नागरिकों की सूची में से की जाती थी (इस प्रकार वहाँ भी 
जनतंत्र-प्रणाली की ओर प्रवत्ति हो गई ) । इन्हीं कारणों से इसी प्रकार के परिवर्तन 
जनतंत्र-प्रणाली में भी घटित होने सभव हँं--पर अपेक्षाकृत ऐसा कम होता है । 
जब सम्पन्न लछागों की संख्या बढ जाती है, अथवा सम्पत्तियों की वद्धि हो जाती है तो 


जनतंत्र-प्रणाली धनिकतंत्र अथवा कुलपुत्रतंत्र (दीनास्तेइया) में बदल जाती है । 


कभी कभी शासन-व्यवस्थाएं बिना क्रान्ति के भी निर्वाचन संबंधी छल-कपट के 
कारण बदल जाती है, उदाहरण के लिये जब हेराइया में निर्वाचन का परिणाम 
छलपूर्ण दलबन्दी पर निर्भर देखा गया तो मतदान का स्थान गृटिका-पद्धति ने छे लिया 
(और इस प्रकार शासन-पद्धति में परिवर्तन हो गया ) | प्रमाद भी परिवर्तन का कारण 
हा सकता है; ऐसा तब होता है जब कि 7ऐसे व्यक्ति सर्वोच्च सत्ता के पदों पर आरूढ 
ही जाने दिये जाते है जो व्यवस्था के प्रति निप्ठावान नहीं होते । यबाइया का ओरियस 
नगर इस विपय में उदाहरण-स्वरूप है. जहाँ हेराक्लियोडोरस्‌ को सत्तारूढ़ हो जाते 
दिये जाने पर उसने धनिकतंत्र को उखाड़ फेंका और उसके स्थान पर व्यवस्थापरक 
और जनतंत्रात्मक गासन-पद्धति के निर्माण का श्रीगणेश कर दिया । 


फिर एक कारण स्वल्प परिव्तनों के प्रति प्रमाद भी है । यदि स्वल्प परिवतनों 
की ओर ध्यान न दिया जाय तो बहुधा सभी संस्थाओं के मंइल में (अथवा सभी नियमों 
में ) बड़ा भारी परिवर्तन अलक्षित प्रकार से हो जाना सभव हैं । उदाहरण के ब््यि 
अम्ब्राकिया में, आरंभ में शासन-पदाधिकार के लिये बहुत थोड़ी साम्पत्तिक याग्यता 
नियत की गई थी पर अंत में उस योग्यता को बिलकुल घशन्य हो जाने दिया गया 
क्योंकि विचार यह किया गया कि थोड़ी योग्यता और योग्यता के अभाव मे कुछ भी 
अन्तर नहीं है । 

और यदि किसी राष्ट्र के निवासियों में एक जाति की भावना न हो तव भी विद्राह 
हो सकता है ; कम से कम उस समय तक तो इसकी संभावना रहती टी है जब तवः कि 


२५८ अरिस्तू की राजनीति 


एक राप्ट्र में रहनेवाली विभिन्न जातियाँ मिलकर एक जाति की भावना का अनुभव नहीं 
करने लगती । क्योंकि कोई भी राष्ट्र न तो आकस्मिक एकत्रित हुई भीड़ से निर्मित 
होता है और न इसी प्रकार किसी आकस्मिक कालांश में बन सकता है। अतणएव 
जो कोई नगर-राष्ट्र या तो नगर की स्थापना के समय अथवा उसके पहचात्‌ विजातियों 
को नगर में वास देता है (या विदेशियों का अपने नगर में स्वागत करता है) प्रायः 
विद्रोह से कप्ट पाता है । उदाहरण के लिये सिबारिस नामक नगर को त्रौइज़ेनी 
लोगों के साथ मिलकर अखेयी लोगों ने बसाया था ; पर जब अखैयी लोगों की संख्या 
बहुत बढ़ गई तो उन्होंने त्रौइज्ेनियों को निकाल बाहर किया । इसी कारण (तभी 
से ) सिबारिस पर अभिशाप छा गया । थुरियायी नगर में सिबारिसवालों का उन अन्य 
जातिवाले लोगों के साथ झगड़ा हुआ जिनके साथ मिलकर उन्होंने इस उपनिवेश को 
बसाया था ; इस मान्यता के आधार पर कि भूमि पर उनका अधिकार था उन्होंने 
विशेष सुविधाओं को पाने का दावा किया, (परिणाम यह हुआ कि) वे वहाँ से 
निकाल दिये गये । बिजान्तियम्‌ में पीछे आकर बसनेवाले लोग आद्य उपनिवेशकों के 
विरुद्ध पड्यंत्र में लिप्त पाये गये थे और उनको बलात्कार से निकाला गया था । 
अन्तिस्सा “ नगर के निवासियों ने प्रथम तो अखियाँस नगर के निर्वासितों को अपने 
नगर में प्रवेश करने दिया पर पीछे उनको लड़कर निकाल दिया । पर जाइकली 
के आदिवासी तो ( जिन्होंने साभी लोगों को अपने नगर में प्रवेश करने दिया ) 
पीछे उन्हीं के द्वारा अपने नगर से निकाल दिये गये । यूक्षीन (कृष्ण सागर) के तट 
पर बसी हुई अपोलोनिया नामक नगरी के निवासियों में नवीन आकर बसनेवाले 
लोगों के कारण क्रान्ति हुई । सिराक॒ुज़ नगरवालों ने तानाशाहों के शासन की समाप्ति 
पर विदेशियों और वेतनार्थी ( सिपाहियों ) को नागरिकता के अधिकार दे दिये, परिणाम 
हुआ बिद्रोह और आन्तरिक कलह । अम्फ़ीपोलिस नगर में वहाँ के मूल निवासी तो, 
खाल्किदौन के उपनिवेशकों को अपने यहाँ बसाकर स्वयं उनके हारा लगभग पूर्णतया 
निर्वासित कर दिये गये। 


जैसा कि हम पहले ही कह आये हैं, धनिकतंत्र में तो जनसाधारण इस कारण 
विद्रोह खड़ा किया करते हैं कि उनके साथ उचित व्यवहार नहीं किया जा रहा है ; 
क्योंकि वे हैं तो सबके समान पर उनको समान अधिकार प्राप्त नहीं हैं । प्रजातंत्र रे 
गण्यमान लोग इस कारण विद्रोह किया करते हैं कि यद्यपि वे गुणों (योग्यता 
में अन्य लोगों से बढ़कर है तथापि उनको अन्य लोगों के समान मात्र अधिका 
मिले हुए हैं । 


अरिस्तू को राजनीति के 


कभी कभी स्वयं नगर की स्थिति के कारण भी विद्रोह घटित हुआ करते हैं , 
ऐसा तब हुआ करता है जब कि नगर का भूमि-विन्यास प्रकृत्या राजनीतिक एकता के 
अनुकल नहीं होता । उदाहरण के लिये क्लाजोमेनाए में खित्रस के उपनगर के निवासी, 
द्वीप-निवासियों से सहमत होकर नहीं रह सके ; इसी प्रकार का कछह कोलछोफ़न नगर 
और उसके बन्दरस्थान नोतियम्‌ के निवासियों के बीच भी था। और अथन्‍्स में भी इसी 
प्रकार अन्तर पाया जाता है ; बन्दरस्थान पाइरायस के रहनेवाले ऊंच नगर के 
निवासियों की अपेक्षा ( अथेन्स-निवासियों की अपेक्षा ) अधिक जनतंत्रात्मक हैं । 
जिस प्रकार यद्धक्षेत्र में खाई को पार करने में,फिर चाहे वह खाई कितनी ही छोटी क्यों 
न हो, सेना को तितर-बितर हो जाना पड़ता है, इसी प्रकार, नगर में प्रत्येक प्रकार का 
भेद (अथवा अन्तर) कलह उत्पन्न कर देता है। सबसे बड़ा विरोध तो स्यथात्‌ सद- 
वृत्ति और दुवं त्ति (सदाचार और दुराचार) के बीच में है; तदुपरान्त सम्पन्नता और 
निर्धनता का विरोध है । इनके अतिरिवत अन्यान्य कारणों से उत्पन्न (अन्यान्य भेदों 
मे उत्पन्न) होनेवाले और भी छोटे-मोटे विरोध हाते हैं, जिनमें से एक विरोध यह ऊपर 
कहा गया (स्थानक्ृत) विरोध भी है । 


ठिर्ष्पणियाँ 


१. पिछले खंड के अन्त में अरिस्तू ने राज्यक्रान्ति के ११ प्रसंगों का जिस क्रम से 
उल्लेख किया है उसका अनुसरण उनके वर्णन में यहाँ उसने नहीं किया है। यहाँ उस 
क्रम को उसने थोड़ा बदल दिया है । 

२. इस प्रसंग का अधिक विवरण इसी पुस्तक के ५वें खंड के आरंभ में दिया गया है । 

३. ओइनोफी (फे) ता का युद्ध ई० पूृ० ४५६ की घटना है। 

४. इस घटना के समय के विषय में मतभेद है। या तो यह घटना ई० पूृ० ४४७ 
में अथवा ई० पू० ४२४ में हुई । 

५. गेलोन्‌ से संबंध रखनेवाली घटना ई० पूृ० ४८५ के आसपास की है । 

६. न्यूमेन के मत में ग्रीक लोगों की धारणा थी कि शरीर की विकृति से मानवता 
के गण में भी विकृति उत्पन्न हो जाती थी । 

७. यह घटना ई० पू० ४७३ की है। स्वयं भारतवर्ष में कुछ लोगों की धारणा 
है कि महाभारत में कुरुक्षेत्र के यद्ध में जो श्रेष्ठ वीरों के जीवन-नाश से क्षति हुई बह 
आगे कभी पूरी नहीं हो सकी । गीता के प्रथम अध्याय के अन्त में अर्जुन ने इस प्रकार 
की आशंका को स्पष्टतया व्यक्त किया है। 


३६० अरिस्तू को राजनीति 


८. सप्तमी का अर्थ स्पष्ट नहीं है। दो अर्थों की कल्पना की गई है (१) सप्तमी 
तिथि को जिनकी हत्या की गई थी वे मनष्य अथवा (२) सातवें कबीले के सनुष्य । 
क्लियोमेनी (ने )स का समय ई ० पु० ५२० से ई० पु० ४९० के लगभग माना जाता है। 

९. पेलोपौनेशियन युद्ध का समय ई ० पु० ४३१ से ई० पु० ४०४ तक है। यह युद्ध 
म॒ख्यतया अथेन्स और स्पार्टा के बीच में हुआ था और इसमें अथेन्स की पराजय हुई थो । 

१०. औरेयस का पहला नाम हैस्तियाइया था। यहाँ जिस घटना की ओर संकेत 
है वह ई० पु० ३७७ को घटना है। 

११. यह चेतावनी भारतवर्ष के लिये ध्यान देने योग्य है । 

१२. सीबारिस दक्षिण इटली सें था। 

१३. यह यरियाई नगर सीबारिस के समीप था । 

१४. बीजान्तियन्‌ (स्‌) का परिचय दिया जा चका है। 

१५. अन्तिस्सा नगरी एओलिस में थी। 

१६. जाडइःकली (ले) सिसिलो होप के उत्तरपूर्व भाग में अवस्थित था । 

१७. अम्फ्रीपोलिस सर्कंदोनिया के पूर्व में है । 

वि० अरिस्तू ने विजातीय दाब्द का प्रयोग अन्य नगर-निवासी के अर्थ में किया है । 

१८. बलाज़ोमेनाए नगर का एक भाग एक द्वीप पर बसा हुआ था, दूसरा भाग 
मुख्य स्थल पर था और इन दोनों भागों के निवासियों में झगड़ा बना रहता था। 

वि० इस खंड से अरिस्तू के इतिहास-सबंधी ज्ञान की विशदता का पता चलता है। 
जिस प्रकार जातियों की कलह प्राचीन काल में अनेक युद्धों का कारण बनी उसी प्रकार 
आज भो एक बड़े पसाने पर वही स्थिति है। जब तक मानव मात्र मानव को बन्धु 
मानना नहीं सीखेगा तब तक यही स्थिति बनी रहेगी । 


छ 
क्रान्तियों के अन्य प्रसंग 


चाहे विद्रोह (क्रान्ति) कितने ही छोटे (या तुच्छ) प्रसंग से क्‍यों न आरंभ हों 
उसका परिणाम छोटा नहीं होता । जब उनका संबंध सत्ताधारियों से होता है तब छोटी 
छोटी बाते भी महत्त्वपूर्ण बन जाती हैं । जैसी कि प्राचीन काल में सिराक॒ज़ में घटना 
घटित हुई कही जाती है, कि प्रेम-प्रसंग के कारण दो शासन-सत्तारूढ़ नवयुवकों के बीच 
में होनेवाले झगड़े के परिणामस्वरूप नगर की शासन-व्यवस्था ही बदल गयी । जब 
उन दोनों में से एक अपने घर पर नहीं था तो दूसरे व्यक्ति ने (प्रथण व्यक्ति का सहयोगी 
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होते हुए भी ) उसके मित्र के प्रणय को फसलाकर अपने लिये प्राप्त कर लिया और 
फिर उस वंचित व्यक्ति ने मारे क्रोध के अपने सहयोगी की पत्नी को फ्सलाकर, अपनी 
हानि का बदल्य लिया । तब उन दोनों ने समग्र नगर के शासकवर्ग को अपने झगड़े में 
घसीट लिया और सारे नगर को दो विद्रोही दल्खों में विभक्त कर दिया । इस कथा से 
हमको यह शिक्षा मिलती है कि ऐसी कलहों के आरभ से ही बड़ी सावधानी वरली जानी 
चाहिये और नेतत्वपूर्ण एवं प्रभावशाली व्यक्तियों के झगड़े शी क्र ही समाप्त कर दिये 
जाने चाहिये । गलती तो आरंभ में ही हो जाती है, और क्योंकि (जैसा कि लोकोक्त से 
कहा जाता है) प्रारंभ किसी भी कार्य का आबा होता है; अताव आरंभकी थोडी-सी 
गलती शेप कार्य की सारी गलतियों के बंराबर होती है । सामान्य रूपेण यह कहा जा 
सकता है कि जब प्रमुख गण्यमान व्यक्ति झगइते हैं तो उनके झगड़े में सारा नगर लिप्ल 
ही जाता है । उदाहरणार्थ मीडिक यद्ध के उपरान्त हैस्तियाइया में ऐसी ही घटनाएँ 
घटित हुई । दो भाई अपने पिता की सम्पत्ति के विभाजन के विपय में लडे; उन 
दोनों में से अधिक निर्धन ने (इस कारण से कि, दूसरा भाई न तो सम्पत्ति को ही प्रकट 
कर रहा है ओर न पिता के द्वारा स्थापित कोप की मात्रा को ही उद्घाटित कर रहा हे ) 
सार्वजनिक दल्ठ को अपने पक्ष में मिला लिया, दूसरे; भाई ने (जिसके पास विश्ञाल 
सम्पत्ति थी) धनिक-वर्ग को अपनी ओर कर लिया । 


डेल्फ़ी' में सब पश्चात्कालीन झगड़ों के मल में जो विवाद था वह एक विवाह के 
प्रसंग में घटित हुआ था ! वधू के घर पर हुई कुछ घटना को अपशकुन मानकर वर व्‌ 
को लेने के लिये आया तो सही पर बिना उसको साथ लिय छोट गया । इस पर वध्‌ 
पक्षवालों ने अपने को अपमानित मानकर, जब वह (वर) यजन कर रहा था उसको 
पूजा-सामग्री में देव-संबंधी धन मिला दिया और तदुपरान्त दिव्य सम्पत्ति की चोरों 
के अपराध के व्याज से उसकी हत्या कर डाली। इसी प्रकार मितीलीनी' नगर में भी 
एक उत्तराधिकारिणी कन्या के विवाह का विवाद पीछे के अनेक विवादों (दुर्भाग्यों) 
का श्रीगणेश सिद्ध हआ--इसी के परिणामस्वरूप इस (नगर) का अथन्‍्स वासियों 
से युद्ध हुआ, जिसमें पाखी (वीर योद्धा) ने उसके नगर पर अधिकार कर हा । 
तिमोफ़ानीस नामक एक सम्पन्न नागरिक ने अपनी मृत्यु के उपरान्त दो कन्याएँ छोड़ी । 
एक दूसरा नागरिक था देक्षान्द्रॉस, जो उन लड़कियों को अपने लड़कों के साथ श्वा 
चाहता था, परन्तु जब उसका एतद्विषयक अभियोग अस्वीकार कर दिया गया, तो उसने 
विद्रोह खड़ा कर दिया और अधेन्‍्स निवासियों का उस नगर में मंत्री हाने क नाते 
उसने उनको इस विषय में हस्तक्षेप करने के लिये भड़काया । फ़ोकिस' नामक 
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नगर में भी इसी प्रकार उत्तराधिकारिणी कन्या के विषय में म्नासन के पिता म्नासिया 
और ओलनोमाकंस के पिता यथीक्रातीस के बीच में झगड़ा हो गया जो कि उस धर्मेयुद्ध का 
श्रीगणेश सिद्ध हुआ जिसमें प्तमग्र फोकिस नगर फेस गया। ऐपीदाम्नस” नामक नगर 
में भी एक विवाह-संबंधी झगड़ा शासन-तंत्र में परिवर्तन (क्रान्ति) का कारण हुआ । 
किसी पुरुष ने अपनी कन्या की सगाई एक दूसरे व्यक्ति के साथ कर दी थी, जिसके साथ 
सगाई की थी उसके पिता ने सत्ताधिकारी (मजिस्ट्रेट) हो जाने पर वाग्दत्ता कन्या के 
पिता पर अर्थदण्ड (जुर्माना) किया, उसने अपने को अपमानित हुआ समझकर (शासन- 
व्यवस्था को उलटने के लिये ) नगर के मतसत्तारहित लोगों को अपनी ओर मिला लिया । 


किसी शासनपद अथवा राष्ट्र के किसी विभाग की ख्याति या शक्ित में वद्धि होने 
के कारण भी शासन-व्यवस्था धनिकतंत्र, जनतंत्र अथवा व्यवस्थातंत्र की दिशा में बदल 
जाती है। उदाहरण के लिये अरियोपागस्‌ की परिषद्‌ को ख्याति मीदिक (पशिक ) युद्धों 
के समय बहुत बढ़ गयी थी । इसका परिणाम यह प्रतीत हुआ कि शासन-व्यवस्था कुछ 
समय के लिये कसी हुई और कठोर हो गयी (अर्थात्‌ उसका झुकाव धनिकतंत्र की ओर 
हो गया ।) दूसरी ओर, जब नौसेना में नौकरी करनेवाली साधारण जनता सालामिस्‌' 
की लड़ाई में विजय का कारण बनी, और उसने नौशक्ति पर निर्भर सा म्राज्य ( अथेन्स ) 
को प्राप्त करा दिया तो इसका परिणाम यह हुआ कि जनतंत्र की शक्ति पृवपिक्षा 
अधिक हो गई । और आगगौस में गण्यमान लोगों ने मान्तीनिया ' के युद्ध में जो कि 
लाक॑दायमॉन्‌ निवासियों के विरुद्ध लड़ी गई थी, विशेष ख्याति ( 5 कीत्ति ) प्राप्त 
की, परिणामतः उन्होंने जनतंत्र शासन-पद्धति को दबाने का प्रयत्न किया । सिराकृज 
नगर म॑ जनसाधारण के कत्‌ त्व से ही अथेन्स निवासियों के बिरुद्ध युद्ध में विजय प्राप्त 
हुई थी अतएवं जनता ने व्यवस्था-प्रणाली को जनतंत्र-प्रणाली के रूप में बदल दिया । 
खाल्किस नगर में फोक्षस्‌ "नामक तानाशाह को हटाने के लिये (समाप्त करने के लिये ) 
साधारण जनवगं गण्यमान लोगों के साथ मिल गया और उसने अविलम्ब शासनतंत्र को 
हस्तगमत कर लिया । और फिर अम्ब्नाकिया में भी बहुत कुछ इसी प्रकार से जनता 
परियाण्डर नामक तानाशाह को निकालने के लिये षड़यंत्रकारियों से मिल गयी 
ओर उसने शासनतंत्र को बदलकर जनप्रिय रूप दे दिया ।* सामान्य रूपेण अनुभव 
यह सिखाता है कि यह तथ्य कदापि नहीं भुला देना चाहिये कि जो कोई भी राष्ट्र 
की शक्ति को बढ़ाने (राष्ट्र को शक्ति प्रदान करने का) कारण होता है--चाहे वह 
व्यक्ति हो, चाहे अधिकारी-मण्डल हो, चाहे कोई जाति (कबीला) हो, चाहे राष्ट्र का 
कोई खण्ड हो और चाहे किसी प्रकार का जनसमूह हो---उसको प्रवृत्ति विद्रोह खड़ा 
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करने की ओर हो सकती है । क्‍योंकि या तो इन (महत्त्व-प्राप्त लोगों ) के गौरव की 
ईर्ष्या से अन्य लोग विद्रोह करने के लिये आकृष्ट हो जाते हैं, अथवा स्वयं यही लोग अपने 
बड़प्पन के गवे से अन्य लोगों के साथ समानता के नाते से नहीं रहना चाहते । 


क्रान्तियों तब भी हुआ करती है जब कि राष्ट्र के परस्पर विरुद्ध समझे जानेवाछे 
भाग--जैसे कि धनिकवर्ग और साधारण धनहीन जनता--सतुलित हो, तथा दोनों का 
मध्यवर्ती दल या तो बहुत छोटा हो अथवा उसका पूर्णतया अभाव हो । क्योंकि जहां 
उभय पक्षों में से कोई-सा पक्ष स्पष्ट ही दूसरे पक्ष से शक्ति में बढ़कर होता है, तो दूसरा 
पक्ष कभी प्रबल पक्ष के साथ लड़ाई का भय मोल लेने का इच्छुक नहीं हुआ करता । 
यही कारण है कि जो व्यक्ति अन्य लोगों से सदवृत्ति अथवा सद्गणों में बढ़कर होते है 
वे कदापि विद्रोह खड़ा नहीं करते, क्‍योंकि वे तो बहुसंख्यक साधारण लोगों की 
तुलना में अल्पसंख्यक हुआ करते हैं । साधारण रूप में सब प्रकार के राष्ट्रों में उपद्रवों 
और क्रान्तियों के उद्गम और कारण इसी प्रकार के होते है । 


राष्ट्रों की क्रान्तियाँ कभी बल-प्रयोग के द्वारा ऑर कभी प्रवंचना के द्वारा घटित 
होती हैं । बल-प्रयोग या तो क्रान्ति के आरंभ में किया जाता है अथवा पीछे किसी अन्य 
अवसर पर । प्रवंचना दो प्रकार की होती है । कभी ऐसा होता है कि प्रथम तो नाग- 
रिक लोग स्वेच्छा से सवंसम्मति से शासनतंत्र के परिवर्तन को मानने के लिये (छल से ) 
तेयार हो जाते (अथवा कर लिये जाते ) हैं; पर पीछे वही नागरिक लोग क्रान्तिकारी 
व्यक्तियों द्वारा उन (नागरिकों की इच्छा ) के विपरीत बलात्‌ (अधीनता मे) रखे 
जाते हैं । जैसे कि अथन्स के ४०० व्यक्तियों ने जनता को यह कहकर धोखा दिया कि 
फ़ारस का सम्राट अथेन्स वासियों को छाकदायमॉन से लड़ने के लिये धन देगा; और 
इस प्रकार जनता को धोखा देकर भी वे बराबर शासनतंत्र को अपने अधीन बनाये रखने 
का उद्योग करते रहे | कभी ऐसा भी होता है कि जनता को आरंभ में बहला फूसलाकर 
मना लिया जाता है, अर पीछे भी बार बार फुसलाकर उन (नागरिकों) की अनुमति 
से ही उनपर शासन किया जाता है। सामान्यरूपेण सभी राष्ट्रों मे जो क्र न्तियाँ 
घटित हुआ करती हैं वे सब उपर्यक्त कारणों से ही घटित होती हे । 


टिप्परियाँ 


१. पुरुष-संभोग की ओर संकेत है। यह घटना ई० पृ० ४८५ से कुछ पहले को 
है और संभवतया “गभौरी” के शासन-काल में हुई थी। 
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२. ग्रीक भाषा में आरंभ” और “'शासनाधिकारी” दोनों के लिये 'आख  हाब्द 
का प्रयोग होता है। अतएवं इलेष हारा यह ध्वनित होता है कि आरंभ की भूल या त्रूटि 
मानों अधिकारियों द्वारा की गई भूल मानी जानी चाहिये । 

३. हेस्तियाइया नगर (इ) यबोइया प्रदेश में है और यह घटना ई० पु० ४४६ 
से कुछ थोड़े समय पूर्व की प्रतीत होती है। 

४. डेल्फ़ी अथवा दल्फ़ी में वणित बिवाह के अवसर पर मरिरापात्र टूट गया। 
इस अपशकुन के कारण दुघेटनाओं की श्यृंखछा आरंभ हो गई। 

५. मितीलोनी (लेने )का परिचय दिया जा चुका है । अरिस्त्‌ स्वयं कुछ समय के 
लिये इस नगर में रहा था, अतएवं संभव है कि उसने इस कहानी को तिमोफ़ानीस 
के किसी बंशधर से सुना हो । 

६. फोकिस की घटना के संबंध सें भी यह कहा जाता है कि म्नासन्‌ अरिस्तू का 
मित्र था और संभव हे, उसने स्वयं यह कहानी अरिस्तू को सुनाई हो । 

७. एपोदाम्नस नगर के संबंध में जिस घटना का उल्लेख यहाँ किया गया है वह 
संभव है कि वही घटना है जिसका उल्लेख पहले किया जा चुका है । 

८. अरि (रे) योपागस्‌ से तात्पर्य अरियोपागस्‌ की परिथद्‌ अथवा न्यायालय से 
है। इसके विषय में अथेन्स के संविधान को देखना चाहिये । 

९. सालामिस अथेन्स के पदिचम में एक छोटासा द्वीप है। ई० पु० ४८० में 
यहाँ पर अथेन्स ने फ़ारस के सम्राट्‌ ज़रक्सीस को सामुद्रिक युद्ध में परास्त किया था । 
इसके उपरान्त नाबिकों का महत्त्व अथेन्स के शासन में बढ़ गया । 

१०. सान्तीनिया (नेइया) अर्कादिया में है। जिस युद्ध का यहाँ उल्लेख किया 
गया है उसका समय ई० पू० ४१८ है। 

११. यह घटना ई० पु० ४१३ की है। 

१२. फोक्षस संबंधी घटना के संबंध में कुछ अधिक ज्ञात नहीं है । 

१३. यह घटना ई० पू० छठी शताब्दी के पूर्वार्द की है। पेरियान्द्रॉंस के विषय 
में लिखा जा चुका है। 


७ 
जनतंत्रात्मक व्यवस्थाओं की क्रान्तियाँ 


अब हमको शासन-पद्धतियों के प्रत्येक प्रकार को पृथक पृथक लेना चाहिये और 
क्रमश: यह अध्ययन करना चाहिये कि उपर्युकत सामान्य सिद्धान्तों से प्रत्येक प्रकार के 
शासनतंत्र के संबंध में क्या निष्कर्ष निकल सकते हैं। 
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0 और 


जनतंत्रों में क्रान्तियाँ प्रायेण छोकनायकों के उच्छुझ्भूल व्यवहार के कारण हआ 
करती हैं । वे या तो अपने आप (व्यक्तिगत प्रकार से) ध्नवान लोगों की चगली 
खाते रहते हैं, जिससे कि वे छोग (उनके विरुद्ध) संबद्ध होने के छिये विवश हो जायें 
(क्योंकि सामान्य भय तो घोरतम ( कट्तम ) शत्र ओ को भी मिला देता है) ; या वे उनके 
(धनिक-) वर्ग पर आक्रमण करते हाए साधारण जनता को उनके विरुद्ध भडकाते है । 
इस प्रकार के कार्य का परिणाम बहत से उदाहरणों में देखा जा सकता है ।' कॉस नामक 
नगर में जनतंत्र मे परिवर्तन इसी कारण हुआ कि दुष्ट प्रकृतिवाले छोकनेता 
पैदा हो गये और गण्यमान छोाग (उनके विरूद्ध) संगठित हो गये। सइस' में भी 
एसा ही हुआ; वहाँ के लोकनायकों ने प्रथम ता जनसाधा रण के लिये ( परिषद में उपस्थित 
होने के निर्मित्त ) वेतन बैँबवाया, ओर इस कार्य के लिये रुपया प्राप्त करने के निमित्त 
उन लोगों को नो शासकों का (नौका प्रस्तुत करने में हुआ ) व्यय देने से रोक दिया : 
परिणाम यह हुआ कि अपने विरुद्ध छगाये गये अभियागों से उद्िग्न होकर वे आपस में 
संगठित होने के छिये बिबश हो गये और संगठित होकर उन्हाने जनतंत्र को मिटा दिया । 
“राक्छिया' नामक नगर में तो उपनिवेश की स्थापना के अनन्तर ही लाकनायका 
वे; अन्यायपूर्ण व्यवहार के कारण जनतंत्र का विनाश हो गया; इनके दृब्येवहार के कारण 
गण्यमान बड़े लोग नगर से बाहर निकाल दिये गये ; निर्वासित हुए उन लोगों ने अपनी 
शक्ति को एकत्रित किया और फिर छौटकर उन्होंने प्रजातंत्र को समाप्त कर दिया । 
मैंगारा में भी प्रजातंत्र का विनाश लगभग इसी प्रकार से हुआ । वहाँ के छोकनायकों ने 
विशिप्टजनों की सम्पत्ति को सार्वजनिक सम्पत्ति बनाने के लिये बहुत से गण्यमान लोगो 
को निर्बासित कर दिया, यहाँ तक कि निर्वासितों की संख्या बहुत अधिक बढ़ गयी, और 
उन्होंने छौटकर जनता को यद्ध मे परास्त कर दिया एत्रं धनिकतंत्र स्थापित कर दिया । 
कीम' नगर के जनतंत्र वी भी यही दशा हुई, इस जनतंत्र को थासीमाकस ने समाप्त 
कर दिया । और अन्य बहत से (ग्रीक ) राप्ट्रों के निरीक्षण से भी यही पता चलता ह्ै 
कि उनमें जो शासनतंत्र में परिवर्तन हुए है वे इसी प्रकार के है। कभी कभी ता 
लोकनायक जनता की अनकलता संपादन करने के लिये सम्पन्न प्रतिप्ठित व्यक्तियों 
के प्रति अन्याय करके उनको संगठित करने के लिये विवश कर देते हें--वे या ता 
उनकी संपत्ति का विभाजन कर देते हैं अथवा उनका आय पर स बेजनिक सवा का 
भार डालकर उनकी आय को घटा देते है । कभी वे (लोकनायक ) संपन्न लोगों को 
सम्पत्ति को सावंजनिक संपत्ति बना देने के लिय ( स्यायालया म ) उनके विरूद्ध झर्ठे 


आरोपों का भी अभियोग किया करते है । 
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प्राचीन काल में, जब कि लोकनेता सेनानायक भी हुआ करता था, तब जनतंत्र 
हासन तानाशाही के रूप में बदल जाता था। प्राचीन समय के बहुत से तानाशाह 
लगभग वही व्यक्ति थे जो आरंभ में लोकनायक थे । उस समय ऐसा होता था पर अब 
नहीं होता । इसका कारण यह है कि उस समय (जब कि भाषण-कला बलवान नहीं हुई 
थी ) लोकनायक प्राय: सेनानायकों में से निकलते थे; पर अब तो भाषण-कला की बहुत 
अधिक उन्नति हो गई है; अतगव जिनको वाक॒शक्ति प्राप्त होती है वही अपने को लोक- 
नायक बनाते हैँ, पर युद्धकला के अनुभवी न होने के कारण वे शक्ति को हड़पकर 
तानाशाह बनने का प्रयत्न नहीं करते ; --अपवाद स्वरूप भले ही कोई विरणा उदाहरण 
इसके विपरीत हुआ हो । प्राचीन काल में आजकल की अपेक्षा अधिक तानाशाहियां 
इस कारण भी थीं कि बड़े बड़े शासनाधिकारपद उस समय व्यक्तियों के हाथों में रहते 
थे । उदाहरणार्थ मिलेतस्‌ में (थ्वासीबलस्‌' की) तानाशाही उसके मुख्याधिष्ठाता 
पद पर पहुँचने के कारण प्रादुभत हुई, इस पद को बहुत से विशाल अधिकार (सत्ताएं) 
प्राप्त थीं। और फिर उन दिनों नगरों का आकार प्रकार बहुत बड़ा न होने के कारण, 
जनसाधारण सामान्यतया अपने क्ृषिकार्य में रंगे हुए खेतों पर रहा करते थे; और 
उनके मुखिया लोग (यदि युद्ध-संबंधी योग्यता से संपन्न होते थे तो ) अपनी तानाशाही 
की स्थापना करने में सफल हो जाते थे । और यह सब वे लोग जनसाधारण का विश्वास - 
संपादन करके ही कर पाते थे और जनता का विश्वास उनको घनवानों के प्रति द्वेप 
प्रदर्शित करने से प्राप्त हो जाता था । उदाहरणार्थ अथेन्स में पाइमिस्ट्राटसम* मेंदान में 
रहनेवाले धनिकों के दल के विरुद्ध असंपन्न लोगों के विद्रोह का नेतृत्व करके तानाशाह 
के पद पर पहुँचा था; और मंगारा में थियागनीस” ने धनवान लोगों के पशुओं की 
हत्या की जिनको उन्होंने नदी के किनारे दूसरों की भूमि में चरने छोड़ दिया था, 
और इस प्रकार से ( असंपन्न जनता का विश्वासभाजन बनकर उसने तानाशाह का 
पद प्राप्त किया । ) तथा (सिराकज़ नगर में ) दियौनिसियस्‌ ने डाफ्नाइयस्‌' और अन्य 
सम्पत्तिशाली लोगों की भत्संना की; धनवानों के प्रति उसकी द्वेष-भावना से उसको 
जनता का विश्वास प्राप्त हुआ और वह तानाशाह बनने के योग्य समझा गया । 


पुरातन अथवा पैतृक जनतंत्रात्मक पद्धति से परिवर्तत होकर उसका रूप नवीनतम 
जनतंत्र का भी हो सकता है| जहाँ शासनपदों पर निर्वाचन द्वारा नियुक्तित होती है, 
निर्वाचन के लिये आथिक योग्यता नियत नहीं होती, और सभी जनता को चुनने का 
(मतदान का ) अधिकार होता है, तो शासनपद को पाने के इच्छुक लोग ही लोकनायक 
बनने का अभिनय करने लगते हैं और ऐसी स्थिति उत्पन्न हो जाती है कि नियम तक की 
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की । 
द्क्ति जनता के अधिकार के अन्तर्गत आ जाती है। ऐसी परिस्थिति को न उत्पन्न 
होने देने, अथवा कम उत्पन्न होने देने का इलाज यह है कि विभिन्न जातियाँ 
शासनाधिकारियों का चुनाव करें, न कि सारी जनता । जनतंत्र-पद्धतियों में प्रायः 
सभी परिवतंनों के कारण मख्यतया यह ही हैं । 


टिप्पणियों 


१. कॉस के झासन-परिवर्तन की तिथि का पता नहीं है। यह ढ्ीप है जो लघु 
एशिया के दक्षिण पद्चम में हे । है 
२. रोड्स अथवा रोौदॉस्‌ यूनानी द्वीपों में सबसे अधिक पूर्व की ओर है और लघु 
एशिया के दक्षिण पश्चिम में है। कांस्‌ह्रोप इससे उत्तर की ओर है।....... 

३. हेराक्लिया कृष्णसागर के दक्षिण तट पर अवस्थित है। 

४. गण्यमान के लिये मूल ग्रीक “ग्नोरिमांस्‌” शब्द का प्रयोग हुआ है जिसका 
अर्थ सुविज्ञात है । हु 

५. कीसे अथवा क्यूमे नाम के दो नगर थे एक लघु एशिया में था और दूसरा 
इटलो में । इटली का क्यूमे नगर लघु एशिया के नगर का उपनिवेश था । 

६. थ्यासोबूलस्‌ का परिचय पहले दिया जा चुका है। 

७. पाईसिस्वातस ने अथेन्‍्स में ई० पू० ५७० में मगारा के विहद्ध में पराक्रम 
दिखलाकर ख्याति प्राप्त की। कुछ समय उपरान्त वह तानाशाह बन गया। इसका 
शासन अच्छा ही रहा। उसको मृत्यु ई० पूृ० ५२७ में हुई। इसके विषय में अधिक 
जानकारी के लिये अथेन्स का संविधान देखिये । 

८. थियागेनी (ने) स्‌ के विषय में कुछ ज्ञात नहीं है। 

९. डाफ्नाइयस अथवा दाफ्नाइयस्‌ नौसेनाध्यक्ष था। वह कार्थेज के अभियान 
से अग्रीगेन्तुम की रक्षा नहीं कर सका। वियौनिसियस्‌ ने उसको पदच्युत करवाकर 
उसका स्थान प्राप्त कर लिया और फिर उसके विरोधी बन जाने पर उसको मरवा डाला। 


६ 


घनिकतंत्रों में क्रान्ति के कारण 


घनिकतंत्रों में क्रान्तियाँ होने के दो विशेष और स्पप्टतम ढंग (उपाय) हैं । 
एक है (शासन-सत्ता द्वारा) जनता के प्रति अन्यायपूर्ण व्यवहार । ऐसी परिस्थिति में 
कोई भी व्यक्ति समपयुक्त अग्रणी वीर बन जाता है; विशेषकर तब जब कि नेता स्वयं 
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उन धनिकतंत्रियों में से ही निकल आता है; जैसा कि नाक्षॉस्‌ ढीप के लिग्दासिस नामक 
नेता के प्रसंग में घटित हुआ, जो आगे चलकर उस द्वीप का तानाशाह बन गया। पर 
जो विद्रोह शासक-दल के बाहर उत्पन्न होता है, उसके अनेकों भेद (प्रकार ) होते हैं । 
कभी कभी तो धनिकतंत्र का अंत स्वयं उन धनिक लोगों के द्वारा कर दिया जाता है 
जो शासन-कार्य में सम्मिलित नहीं होते । ऐसा तब होता है जब कि शासन करनेवालो 
की संख्या बहुत ही थोड़ी होती है ; जैसा कि मस्सालिया इस्त्रॉस, हेराक्लिया 
एवं अन्य नगरों में हो चुका है। (इन सब घनिकतंत्रों में) जिन छोगों को शासन- 
तंत्र में भाग नहीं मिला था वे तब तक उत्पात करते रहे जब तक कि अन्ततोगत्वा पहले 
बड़े भाइयों और पीछे छोटे भाइयों को भी शासन-सत्ता में कुछ भाग प्राप्त न हो गया । 
क्योंकि, कुछ स्थानों ( नगरों ) मे तो पिता और पुत्र एवं कुछ स्थानों में बड़े और छोटे भाई 
एक साथ शासन-सत्ता में भागीदार नहीं हो सकते । परिणाम यह हुआ कि वहां 
(मस्साल्िया में) तो धनिकतंत्र बदलकर बहुत कुछ “व्यवस्थानंत्र” जेसा हो गया: 
इस्त्रॉस्‌ में अन्तिम परिणति जनतंत्र के रूप में हुई, और हेराक्लिया नगरी में शासक-दल्ल 
की संख्या थोड़े से बढ़कर ६०० तक पहुँच गई । कनीदॉस' नगरों के धनिकतंत्र में भी 
क्रान्ति हुई ; यहाँ गण्यमान लोगों ने स्वयं अपने दल के छोगों के प्रति विद्रोह किया : 
इसका कारण यह था कि शासन-सत्ता में बहुत थोड़े लोगों को भाग प्राप्त था । जैसा कि 
ऊपर कहा जा चका है, उन लोगों में यह नियम था कि यदि पिता को शासनकायय में अधि- 
कार प्राप्त होता था तो पुत्र को अधिकार नहीं मिलता था, और यदि कई भाई होते थे 
तो केवल सबसे बई भाई को ही अधिकारांश प्राप्त होता था। धनिकों के इस आन्तरिक 
विद्रोह में साधारण जनता ने भी दखल दिया और लाभ उठाया ; उन्होंने गण्यमान 
लोगों में से ही एक को अपना अग्रणी बनाया और घनिकतंत्रियों पर आक्रमण करके 
उनको जीत लिया ; क्योंकि उनमें फूट के कारण विभाजन था और विभाजन तो सदा ही 
दुबंलडता का कारण होता हैं। और एरीथ्याए नामक नगर में पुराने समय में बसी- 
लीदाए नामक कुल का धनिकतंत्र भली भाँति शासनतंत्र चला रहा था ; और शासन- 
प्रबंध अच्छा था ;: तो भी साधारण जनता ज्ञासकों की अत्यन्त सीमित संख्या से 
रुप्ट हो गई और उसने शासनतंत्र को बदल डाला । 


बनिकतंत्र में स्वत: अपने भीतर से जो क्रान्ति हुआ करती है उसका कारण 
धनिकतंत्री शासकों की पारस्परिक ईर्ष्या है, जिससे वे स्वयमेव लोकनेता का स्वाँग 
भरने लगते हैं । यह लोकनेतृत्व दो प्रकार का होता है ; एक तो है लोकनायक-कला 
को स्वयं धनिकतंत्री शासकों पर ही चरितार्थ करना ; क्योंकि छोकनायक एक सीमित 
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समाज म॑ भी उत्पन्न हो सकता हे ; जैसे कि अशेन्स मे ता खरीक्लीस/ और उसके 
अनुयायियों ने तीस * के दल को फूसछाकर ही (ई० पू० ८४०५ में ) 


शक्ति हस्तगत 
कर ली थी, और “चार सी" के ज्ञासन-कालछ में ( ४१? ई० प्‌०) 


हि फ्रीनीकस ओर उसके 
पक्षवालों ने भी इसी उपाय से घक्त प्राप्त को थी। दूसरा प्रकार है धनिकानंत्री 
शासकों द्वारा लोकनायक कलछा का साधारण जनता पर प्रयोग होना । ऐसा प्रसंग 
( उदाहरणाथ ) लारिस्सा' नगरी में घटित हुआ था जहाँ कि जनरक्षा का कार्य करनेवाले 
शासनाधिका रियों न जनता के हारा चने जाने के कारण उसके प्रति इसी कला का 
प्रयाग करके जनता का फसलछाया था । तथा ऐसा तो उन सभी क्षनिकनत्रों में सामान्य- 
तया हुआ करता है जिनमे शासनपदाधिकारी केवल अपने वर्ग के हो द्वारा नहीं चने जाते. 
प्रत्यत जहाँ वे चने तो बहुत सम्पक्तिशाली छोगों के वर्ग में स अथवा राजनीतिक दत्ल- 
विशेष में से हैं, पर चने जाते हैं (एक विज्ञाल मतदाताओं के समह द्वारा) जिसमें सारा 
सेन्य-सम्‌ ढ़ अथवा समग्र जनवर्ग भी सम्मिलित रहता है , जैसा कि अवीदॉस नामक 
नगर में होता था । और ऐसी ही स्थिति वहाँ भी उत्पन्न हुआ करती है जहां न्‍्यायात्य 
के अधिकारी शासनसत्ताधासस्यों के ही वर्ग में स नहीं होते ; ऐसी दशा से धनिकतंत्री 
लोग अपने अनुकत्ठ निर्णय प्राप्त करने के छिये छोकनायकों की चालों का प्रयोग किया 
करते हैं और शासन-पद्धति में क्रान्ति कर देते है । पौन्तस (काले सागर ) के तट पर 
स्थित हेराक्लिया नामक नगर में ऐसा ही हआ था । ओर फिर उस समय भी धनिक- 
तंत्र में परिवर्तन हआ करता है जब कि शासक-वग्ग के कुछ सदस्य अपने वगे को और भी 
छोटा (संकुचित ) बनाने का प्रयत्न करते है; क्योंकि ऐसी स्थिति में जा छाग समाना- 
धिकार के लिये उद्योगशील होते हैं वे जनता की सहायता अपने पक्ष म प्राप्त करन के 
लिये बाध्य हा जात है । 

धनिकतंत्र में उस समय भी क्रान्ति हुआ करती है जब कि धनिकतंत्र के सदस्य 
अपनी व्यक्तिगत सम्पत्ति को विलासितापूर्ण अपव्ययी जीवन-क्रम में नप्ट कर देते हें, 
क्योंकि ऐसे ही व्यक्ति (नवीनता ) क्रान्ति को लाने के लिये उद्योगशील हआ करते 
हैं और या तो वे स्वयं अपने आपको तानाशाह के रूप में स्थापित करते हैं अथवा अन्य 
किसी को तानाशाह बना देते है: जैसे कि सिराकज नगर में हिप्पारिनस्‌ “ ने दियौनी- 
सियस को तानाशाह बनाया था, और इसी प्रकार अम्फीपोलिस (आम्भीकपुर) में 
क्लियोतिमस नामक व्यवित ने (क्षीणवित्त होने पर) प्रथम ता नगर मे खल्कीदांन्‌ 
के उपनिवेशिकों को प्रवेश कराया और पीछे उनके बस जाने पर उनको घनवानों के 
विरुद्ध भड़का दिया । एवं अएगिना मजा व्यक्ति खारेस के साथ सन्ध्रि-व्यवहार 


र्४ 
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चला रहा था उसने भी शासन-पद्धति को लौटने का उद्योग इसी कारण से किया था । 
इस प्रकार के लोग कभी कभी सीधे ही ( प्रत्यक्षरूपेण ) परिवर्तन के लिये प्रयत्न किया करते 
है, कभी वे सार्वजनिक कोप की चोरी किया करते हैं, और इसका भी परिणाम 
अन्ततोगत्वा विप्लव (विद्रोह) ही होता है; क्योंकि या तो यह चोर ही शासकों से 
झगड़ा छेड़ देते हैं अथवा (जैसा कि काले सागर के तट की नगरी अपोलोनिया में हुआ ) 
वे छोग विद्रोह खड़ा किया करते हैं जो इन चोरी करनेवालों का विरोध करते हैं । 
जो धनिकतंत्र अपने में ऐक्यपूर्ण होता है वह स्वतः: सरलता से अपने द्वारा नष्ट नहीं 
किया जा सकता । इसका उदाहरण फार्साल्स नगर की शासन-व्यवस्था है; वहाँ के 
शासक लोग थोड़े से होते हुए भी बहुत बड़ी (नगरी की ) जनता पर इसलिए शासन-सत्ता 
चलाते हैं क्योंकि वे परस्पर एक दूसरे (शासकों के) प्रति अत्यन्त अच्छा व्यवहार 
करते है । | 


जब एक अल्पजनतंत्र (धनिकतंत्र ) के भीतर दूसरा धनिकतंत्र उत्पन्न हो जाता है 
तब भी उसका विनाश हो जाया करता है। ऐसा होता है तब जब कि राजनीतिक 
अधिकार-प्राप्त जनसमूह के थोड़े होने पर भी वे महान शासन-पदों में समान रूप से 
भागीदार नहीं होते । एक समय ऐलिस नगर में ऐसा ही हुआ । शासन-व्यवस्था थोड़े 
से वुद्धों (सीनेटर्स) की परिषद्‌ के हाथ में थी, पर इस परिपद्‌ में बहुत थोड़े (नये) 
व्यक्तियों की नियक्ति कभी ही स्यात्‌ होती थी ; क्योंकि इस वृद्ध परिषद्‌ की संख्या 
५० थी और इसके सदस्य आजीवन पदारूढ़ रहते थे एवं इनका चुनाव, लाक॑दायमॉन 
(स्पार्टा) की परिषद्‌ के चुनाव के समान कतिपय परिवारों के हित की दृष्टि से 
हुआ करता था । 


धनिकतंत्रों में (आन्तरिक कारणों से ) युद्धकालू में और शान्तिकाल में दोनों में ही 
परिवर्तन (> क्रान्ति) हो सकता है। युद्धकाल में तो क्रान्ति इसलिए होती है कि 
धनिकतंत्र में शासक-वर्ग अपने नगर के लोगों का विश्वास न कर सकने के कारण (बाहरी ) 
वेतनार्थी सैनिकों को नियुक्त करने के लिये बाध्य हो जाते हैं ; और जिस किसी एक 
व्यक्ति को इन वेतनार्थी सिपाहियों क नायकत्व का कार्य सौंपा जाता है वह 
अन्ततोगत्वा तानाशाह बन जाता है, जैसे कि तिमौफानीस' कॉरिथ नगरी में 
तानाशाह बन गया था । और यदि उनका नेतृत्व अनेक सेनानायकों को सौंपा जाता है 
तो वे सब मिलकर अपने को शासकों का एक गुट बना लेते हैं । कभी कभी, इसी परिणाम 
की आशंका से, धनिकतंत्री शासक जनता को भी शासनतंत्र में से कुछ भाग प्रदान कर 
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देते हैं क्योंकि जनता की सेवा उनके लिये अनिवार्य हो जाती है। शान्तिकाल में 
परिवर्तन (क्रान्ति) तब हुआ करते है जब धनिकतंत्री शासकों के दो प्रतिपक्षी दल 
एक दूसरे के अविव्वास के कारण रक्षाकाय वेतनाथियों की सेना को और दोनों दलों के 
बीच मध्यस्थता करनेवाले व्यक्ति को सौंप देते है जो कभी कभी दोनों झगडइनेवाल 
दलों के ऊपर प्रभुत्व स्थापित कर लेता है। ऐसा लासिस्सा नगर में तब हुआ जब 
अल्यूआद्‌ कबीले का सिमियास्‌  मध्यस्थ सरपंच के रूप में वहाँ शासन कर रहा था | 
एवं अबीदॉस्‌ नगर में ऐसी ही घटना इक़ियादीस ' (की मध्यस्थता) के काल में 
राजनीतिक दलों (के कल्ट के कारण) घटी थी । 


धनिकतंत्री शासन-व्यवस्था में विवाहों और अभियोगों के प्रसग को भी छकर 
आंतरिक विद्रोह उत्पन्न हुआ करते हैं, जिनके कारण एक दल दूसरे दल के द्वारा 
अपदस्थ कर दिया जाता है और झगड़ों की जड़ जम जाती है। विवाह के कारण उत्पन्न 
हुए झगडों के उदाहरण तो मै पहले ही वर्णन कर चुका हूँ; पर (इसी सबंध में ) दिया- 
गोरास' के द्वारा ऐरैेटिया नगर के अथ्वारोंही सरदारों के धनिकतंत्र के निषपात का भी 
उल्लेख किया जा सकता है जो उसने एक विवाह संबंधी अन्याय से रुप्ट हा जान के कारण 
किया था । ( कालेसागर के तट पर स्थित ) हरा क्लिया नगरी में तथा थ्रीबेस नगरा 
में तो व्यभिचार के अभियोग में किये हुए न्‍्यायनिर्णय के कारण क्रान्तियाँ हुई । 
दोनों ही प्रसंगों में अभियोग व्यभिचार-संबंधी ही था और जा दण्ड दिया गया था 
वह उचित था पर दोनों ही स्थानों में--हैराक्लिया में यरीतियॉन को और थीबस म 
आकियास को --दण्ड दलूगत पक्षपात की भावना से चरितार्थ किया गया । अपराधियों 
शत्रओं ने इतनी कलह-प्रियता दिखलाई कि उन्होंने उनका खुल हाट मगर -बन्ध 
दिलवाया । बहुत से धनिकतंत्र तो अपने अतिशय स्वेच्छाचारित्व के कारण ही 
दर्व्यवहार से उद्विग्न हुए शासक-दल के सदस्यों के मूप्ट हो जाने से नप्ट हां गय । 
उदाहरणार्थ वनीडॉस्‌ और खियौस्‌ नगरा के धनिकतंत्रों के साथ ऐसा ही प्रसंग 


घटित हुआ । 


कभी कभी व्यवस्था-विषयक क्रान्तियों आक स्मिक दुर्घटनाओं के कारण भी हो 
जाया करती हैं। ऐसा या तो तथाकथित व्यवस्था (पालितेइया ) नामक शासन- 
पद्धति में हुआ करता है या ऐसी धनिकतंत्री व्यवस्था में हुआ करता है जिसमें परिषद्‌ 
न्यायालय और अन्य शासन-पदों की सदस्यता के लिये आर्थिक योग्यता आवश्यक होती 
है। आरंभ में योग्यता (5 आथिक योग्यता) तत्कालीन परिस्थिति को दृष्टि में 
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रखते हाए इस प्रकार नियत की गयी होगी कि जिससे धनिकतंत्र-पद्धति में थोड़े से व्यक्ति 
एवं (तथाकथित ) व्यवस्था-पद्धति में केवल मध्यवित्त छोग शासन-कार्य में भागीदार 
हो सके । पर इसके कुछ समय पश्चात्‌ चाहे तो शान्ति काल के कारण अथवा अन्य किसी 
शभ संयोग से समद्धिकाल आ जाता है, जिससे कि पूर्वकालीन सम्पत्ति का मृल्य बढ़कर 
पहले की अपेक्षा अनेक गना अधिक हा जाता है, परिणाम यह होता है कि सबको सब 
घशासन-कार्यो में भाग प्राप्त करन का अधिकार मिल जाता है। कभी तो ऐसा परिवतन 
बीरे धीर थाडहा थोडा करके अनजाने प्रकार से हो जाता है पर कभी ऐसा बड़ी शी ध्रता 
से भी हा(सक)ता है। 

घनिकतंत्रों में क्रान्ति और विद्रोह इन्हीं कारणों से हुआ करते है। जनतंत्र 
(प्रजातंत्र) ओर घनिकतत्र (अल्पजनतंत्र ) के विधय में सामान्यरूपेण यह कहा जा 
सकता है कि वे कभी कभी परिवर्तित होकर अपने पूर्वरूप का विरोधों रूप धारण 
नहों करते, प्रत्यत अपने ही किसी अवान्तर प्रकार में परिणत हो जाते है । उदाहरणाथ 
नियम से नियंत्रित जनतंत्र और प्रजातंत्र नियमातीत रूप ग्रह्मण कर सकते है ओर यह 
(नियमातीत ) पद्धतियाँ नियमनियंत्रित पद्धतियों का। 


टिप्पणियाँ 


१. सस्सालिया अथवा मस्सीलिया नगरो आधुनिक काल में माह (४७॥- 
5८॥|05 ) कहलाती है। यह फ्रांस के दक्षिण में है। जिन तीन नगरियों का यहाँ 
उल्लेख किया गया है वहाँ ऐसा नियम था कि एक समय पिता-पुत्र अथवा एक से 
अधिक भाई शासनपदाधिकारी नहीं हो सकते थे । यह सब नगर-राष्ट्र ग्रीक सभ्यता 
के छोरों पर बसे हुए थे। 

२. कनीदाँस में भी उपयुक्त प्रतिबन्ध राग था। 

३. बसीलोदाए बंश के लोग कई स्थानों पर बसे हुए थे। संभवतया, जंसा कि 
इनके नाम से सूचित होता है, यह लोग पुराने राजाओं के वंशधर थे । 

४. अब तक जो उदाहरण इस खंड में दिये गये गये हेँ उनमें तो ऋन्ति के कारण 
धनिकतंत्र से बाहर उत्पन्न हुए थे। अब ऐसे प्रसंगों का विचार किया जायगा जिनमें 
परिवर्तन के कारण स्वयं धनिकतंत्र के भीतर ही उत्पन्न हुए थे । 

५. खरोक्लीस पहले निर्वासित कर दिया गया था। जब वह लोटकर आया 
तो उसका विचार अथेन्स को स्पार्टा का दास बनाने का ओर उस पर स्त्र्यं शासन करने 
का था। यहाँ पर जिस घटना का उल्लेख किया गया है वह ई० पु० ४०५ की है । 


अरिस्तू की राजनीति हा 


११) 


६. अथेन्स जब स्पार्टा से पराजित हो गया तो ऋ्रोतियास के नेतत्व सें तीस” 
धनिकवर्ग के लोगों का शासन आरंभ हुआ। ः 

७. यह घटनाएं भी स्पार्टा के युद्ध के समय से संबंध रखती हे । फ्रीनीक (ख ) स्‌ 
धनिकतंत्र का एक सदस्य था जो ४०० की परिषद्‌ में से एक था। यह अतिबवादी 
नेता था। स्यात्‌ थासोीबूलस द्वारा इसकी हत्या कर दी गई । 

८. लारिस्सा नगरी थेसालिया मे पेनेयस्‌ नदी के तट पर बसी हुई थी । 

९. अबीदॉस हैलंस्पोण्ट के एशियावाले तटपर बसा हुआ है । 

१०. हिप्पारिनस्‌ एक सेनाध्यक्ष था। यह दिय्शैनीसियस का संबंधी भी था। 

११. क्लियोतिमस के विषय में केवल इतना ही ज्ञात है कि उसने अपना धन उड़ा 
दिया था और वह या ठो स्वयं तानाशाह बनना घखाहता था अथवा किसी ज्यक्ति को 
बनाना चाहता था। 

१२. अएगिना की घटना संभवतया ई ० पु० ३६७ की है । इसके अतिरिक्त इस 
विषय में ओर कुछ पता नहीं है । संभवतया यहाँ भी उद्देश्य तानाशाही की स्थापना ही था । 

१३. फार्सालस नगरो थसाली में लारिस्सा से दक्षिण दिशा में है । 

१४. ऐलिस पेलोपोनेसप्‌ के उत्तर-पश्चिम में है । 

१५. तिमौफ़ानी (नें )स वास्तव में तानाशाह नहीं बना पर बह तानाशाह के 
सद॒श कार्य अवश्य करता था। 

१६. लारिस्सा में समिथास संभवतया ई ०पु० चौथी शताब्दी में अधिनायक बना । 

१७. इफ़ियादी (दे)स एक चतुर संनिक भी था। 

१८. संभवतया यह फ़ारस के युद्ध से पूर्व की घटना है । 

९. व्यभिचार के लिये अथेन्स एवं अन्य यूनानी नगर-राष्ट्रों में बड़ा कठोर 
दण्ड दिया जाता था। यदि कोई पुरुष परस्त्री के साथ व्यभिचार करते हुए पकड़ा जाता 
था तो उस स्त्री के पति को उस व्यक्ति को मार डालने का अधिकार था। यदि स्त्री 
अविवाहिता अथवा विधवा होती थी तो उसके पिता अथवा भाई अथवा पितामह को 
भी यही अधिकार था। गलबन्ध एक प्रकार का लकड़ी का जुआ होता था जो दण्डित 
व्यक्ति की ग्रीवा के पीछे रख दिया जाता था। इससे उसको गर्दन भले प्रकार सीधी 
उठ नहीं पाती थी। इसी प्रकार का दण्ड चोरों को भी दिया जाता था। 


3 
श्रेप्ठजनतंत्र मं क्रान्तियों कं कारण 
श्रेष्ठ जनतंत्र में थोड़े से मनृप्यों के शासन-व्यवस्था में सम्मान के भागी होने के 
कारण विद्रोह हुआ करते है । यह एक एसा कारण हे जो, (जैसा कि हम वणन 
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कर चके हैं) अल्पजनतंत्र ( 5 धनिकतंत्र ) में भी हलचल पैदा किया करता है ; 
क्योंकि श्रेष्ठतंत्र भी एक प्रकार के अल्पजनतंत्र (धनिकतंत्र ) ही होते हैं । दोनों ही 
प्रकार की व्यवस्थाओं में शासन-कार्य करनेवाले थोड़े से व्यक्ति हुआ करते हँ-- 
यद्यपि उनके थोड़ा होने का कारण दोनों में भिन्न होता है । इसी कारण ऐसा होता है 
कि श्रेष्ठजनतंत्र अल्पजनतंत्र ( ">-धनिकतंत्र ) जैसा प्रतीत हुआ करता है। इस 
(उपर्यक्त ) कारण पर आश्रित विद्रोह विशेष प्रकार से अनिवार्यतया तब घटित होते 
हँ जब कि जनसम्‌ह में ऐसे मनुप्यों का बाहुल्‍य होता है, जो अत्यधिक ओजस्विता 
से परिपूर्ण होते हैं और जिनका यह विचार होता है कि वे (स्वयं भी ) योग्यता में अपने 
शासकों के समान हैं । उदाहरण के लिये लाकैदायमॉन (स्पार्टा) में पार्थनियाए 
कहलाने वाले लोगों के संबंध में ऐसा ही हुआ । ये लोग स्पार्टा के सामन्तों की (अवेध, 
जारज ) सन्‍्तान थे और इन्होंने अपने अधिकारों के स्थापनार्थ पड॒यंत्र रचा, पर उसका 
पता लग जाने पर वे तारन्‍तम नामक स्थान पर उपनिवेश बसाने के लिये भेज दिये 
गये । और फिर जब अधिक सम्मानित और उच्च शासन-पदों पर स्थित व्यक्तियों के 
द्वारा ऐसे मनुष्यों का अपमान किया जाता है जो महान्‌ होते हैं और योग्यता में 
( "गणों में ) किसी से कम नहीं होते, तब भी इसी प्रकार के विद्रोह उत्पन्न हुआ करते 
हैं। उदाहरणार्थ लीसान्दर स्पार्टा के राजा के द्वारा इसी प्रकार अपमानित किया गया 
था । अथवा उस समय भी विद्रोह का जन्म होता है जब कि वीर पुरुषों को शासक-पद 
पर आरूढ़ होने का सम्मान प्राप्त नहीं होता ; जैसा कि स्पार्टा के राजा अगीमसिलाउस 
के समय में किर्नादौन के संबंध में हुआ और जो स्पार्टा के उच्च जनों के विरुद्ध विद्रोह का 
नेता बना । और फिर तब भी विद्रोह हुआ करता है जब (शासक-वर्ग के लोगों में से ) 
कुछ बहुत निर्धन हो जाते हैं और कुछ अन्य लोग बहुत सम्पन्न बन जाते हैं ; ऐसी 
अवस्था प्राय: युद्धकाल में हो जाया करती है। स्पार्टा में इस प्रकार की सामाजिक 
अवस्था मैसिनिया के युद्ध के समय हो गई थी । यह तथ्य तिर्तेइ्यस्‌" नामक कवि की 
'सुनियमा” शीषंक कविता से स्पष्टरूपेण लक्षित होता है । इस कविता में उसने यह 
वर्णन किया है कि जो लाग युद्ध में बर्बाद हो चके थे उन्होंने भूमि के पुनविभाजन की माँग 
प्रस्तुत की थी । इसके अतिरिक्त, जब कोई व्यक्ति महान्‌ पद पर आरूढ़ होता है, 
एवं उसमें और भी अधिक महान होने की क्षमता होती है तो वह इसलिए विद्रोह खड़ा 
किया करता है कि जिससे वह एकच्छत्र शासक बन सके ; जैसा कि मीडिक युद्ध में स्पार्टा 
के सेनापति पौसानियास्‌*" और कार्खीदौन (कार्थेज) में हन्नो" का उदाहरण दिया जा 
सकता है। क्‍ 


अरिस्तू की राजनीति बध 


वास्तव में व्यवस्था नामक पद्धति और श्रेष्ठ जनतंत्र का पराभव प्रायेण मुख्यतया 
स्वयं व्यवस्था के न्याय के मार्ग से भ्रप्ट हो जाने से होता है। (दोनों ही पद्धतियों में ) 
आदि या मल कारण विभिन्न तत्त्वों की सुसंगति स्थापित न कर पाना है; “व्यवस्था” 
में यह तत्त्व जनतंत्र और धनिकतंत्र होते हैं, तथा श्रेष्ठजननंत्रमें इन दोनों के साथ 
सदवृत्त अथवा सदगूण और मिल जाता है। पर फिर भी मुख्य तत्त्व तो दो ही हैं-- 
अर्थात्‌ जनतंत्र और धनिकतंत्र (अल्पजनतंत्र) ; क्योंकि इन्ही दो तत्त्वों को तो 
व्यवस्था नामक पद्धति और अधिकांश में तथाकथित श्रेप्ठजननंत्र परस्पर मिलाने का 
प्रयत्न किया करते हैं । व्यवस्था नामक पद्धतियों और श्रेप्ठजनतंत्रों में भेद केवल इन 
तत्त्वों के मिश्रण के प्रकार में ही हता है । और इसी भेद के कारण एक कम और दूसरी 
अधिक स्थायी होती हैँ । वे शासन-पद्धतियाँ जा (इन तत्वों का इस प्रकार मिश्रण 
करती हैं ) कि उनका झुकाव धनिकतंत्र की ओर अधिक होता है श्रेप्ट जनतंत्र कहलाती 
है तथा जिनमें मिश्रण का झकाव जनता की ओर अधिक होता है “व्यवस्था कहलाती 
है । इसीलिए यह व्यवस्थाएँ” उन (थ्रेप्ठजनतंत्रों) की अपेक्षा अधिक स्थिर और 
सुदृढ़ होती हैं। क्योंकि जितनी ही अधिक जनता की संख्या (शासन-व्यवस्था की 
सहायता करनेवाली होती है) शासन-व्यवस्था उतनी ही शक्तिशाली होती है; और 
जनता उस समय शासन-व्यवस्था के साथ सहमत होने को अधिक तैयार रहती है 
जब कि उनको शासन-कार्य में समान भाग प्राप्त होता है । जहाँ तक सम्पत्तिशाली 
लोगों का संबंध है उनकी बात दूसरी है, जब शासन-व्यवस्था उनको उच्च सत्तापूर्ण 
स्थान प्रदान करती है तो उनकी प्रवृत्ति और अधिक उच्छू खल और उद्ृण्ड बनने की 
ओर तथा पूर्वपेक्षा अधिक लोरूप (परि्यग्रहशील ) बनने की ओर हो जाती है। 
सामान्यरूपेण, यह कहा जा सकता है कि शासन-व्यवस्था जिस ओर झुकी होती है, उसकी 
प्रवत्ति उसी दिशा में परिवर्तित होने की होती है; दोनों तत्त्वों में स जिसकी भी शक्ति 
बढ़ती जाती है उसकी ही दिशा में शासन-व्यवस्था भी झुकती जाती है; उदाहरणाथ 
“व्यवस्था” नामक पद्धति बदलकर प्रजातंत्र का रूप धारण कर छेती है और श्रेप्ठ- 
जनतंत्र अल्पजनतंत्र के रूप में बदल जाती है । 


पर यह भी संभव है कि परिवर्तन विरोधी दिशा में हों, उदाहरण के लिये यह संभव 
है कि श्रेष्ठजनतंत्र प्रजातंत्र के रूप में बदल जाय, क्योंकि जब निर्धन लोगों को ऐसा 
अनभव हुआ करता है कि उनके प्रति अन्यायपूर्ण व्यवहार किया जा रहा है तो वे 
शासन-व्यवस्था की प्रवृत्ति को हठात्‌ प्रतिकूल दिशा में मोड़ देते हैं । इसी प्रकार 
“व्यवस्था” नामक पद्धति का रूपान्तर धनिकतंत्र के रूप में हो सकता है। शासन- 
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व्यवस्था के स्थायित्व का सिद्धान्त केवल यह है कि सत्र आनपातिक (योग्यतानुसार ) 
समानता बरती जाय ; और प्रत्येक व्यक्ति को अपना योग्य भोग्यांश (अधिकार ) मिले ।* 
उपयं क्त प्रकार का (विरोधी दिशा में जानेवाला) परिवर्तन प्यू्राई' नामक नगरी 
में घटित हुआ, जहाँ आरंभ में शासन-पदाधिकार की आर्थिक योग्यता बहुत ऊँची हाने 
के कारण घटा दी गई और परिणामत:ः इसके साथ ही शासनाधिका रिया को संख्या 
में भी वद्धि हो गई । गण्यमान लोगों के, नियम के प्रतिकूल, सारी भूमि को खरीद लेने 
के कारण (क्योंकि शासन-व्यवस्था की धनिकतंत्रात्मक प्रव॒त्ति ने उनको ऐसी मनचाही 
करने दी और वे उसको आत्मसात्‌ कर सके ) गृहयूद्ध छिड़ गया । जनता तो यद्धों के 
कारण कठार ओर सबल हो चुकी थी, नगर-रक्षकों से अधिक शक्तिशाली सिद्ध हुई 
और अन्ततोंगत्वा जिन लोगों के पास नियमान्‌मोदित मात्रा से अधिक भूमि थी उनको 
उसे छोड़ना पड़ा । इसके अतिरिक्त, क्योंकि सभी श्रेष्ठ जनतंत्रों का झुकाव धनिकतत्र 
(अल्पजनतंत्र ) की ओर हुआ करता है, अतागब इसका परिणाम यह हाता है कि 
गण्यमान लोगों में अधिक लोलप और परियग्रही बनने की प्रवृत्ति उत्पन्न होती है । 
उदाहरण के लिये लाकंदायमान में सम्पत्ति के थोड़े से मन॒ष्यों के हाथों में केन्द्रित होने 
की प्रवृत्ति पाई जाती हैं । वहाँ उन लोगों को अपने इच्छानुसार कुछ भी करन को 
तथा किसी के भी साथ इच्छानुसार विवाह-संबंध जोड़ने की अत्यधिक शक्ति प्राप्त 
है। और इसीलिए (दक्षिण इटली का) लौकी नामक नगर तो वहाँ के एक व्यक्ति 
की पुत्री के साथ सिराकज़ के दियौनीसियस्‌ का विवाह होने से विनाश को प्राप्त हो 
गया (ओर अन्ततोगत्वा उस नगर पर सिराकज़ को तानाशाही स्थापित हो गई ) । 
इस प्रकार को घटना न तो प्रजातंत्र-व्यवस्था में घटित हों सकती थी और न 
सुसंतुलित श्रेष्ठजनतंत्र में । 


यह सामान्य उक्ति, कि क्रान्तियों के (प्रसंगोपात्त ) कारण छोटी छोटी बातें भी हो 
सकती हैं, जिसका उल्लेख हम सभी शासन-व्यवस्थाओं के संबंध में पहले ही कर चुके 
हैं, श्रेष्ठजनतंत्र के विषय में विशेष प्रकार से लागू होती है। धीरे घीरे थोड़े थोड़े 
(क्षीण ) खोखले होकर श्रेप्ठजनतंत्र विशेषतया अज्ञात भाव से परिवर्तित हो जाया करते 
हैं। जब नागरिक लोग एक बार व्यवस्था के किसी अंग को त्याग देते हैं, तो फिर इसके 
पश्चात्‌ कुछ अधिक महत्त्वपूर्ण अंग को त्यागना उनके (जनता अथवा शासन-सत्ता) 
के लिये अधिक सरल हो जाता है, अन्त में यहाँ तक होता है कि सारी व्यवस्था पूर्णतया 
परिवर्तित हो जाती है। थ्राई नगर की व्यवस्था के विषय में यही बात वास्तव में 
घटित हुई । वहाँ नियम यह था कि सेनायतियों का (चुनाव एक बार हो जाने पर ) 
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दूसरा चुनाव पाँच वर्ष पश्चात्‌ होना चाहिये । कुछ नवयुवकों ने समरोचित वीरता के 
कारण सेनिक-समह मे अच्छी ख्याति प्राप्त कर की थी । कार्य-संचालकों की बिलकुल 
अवहेलना करके इन लोगों ने (इस विश्वास के आधार पर कि उनका मन्तव्य सरलता 
से सिद्ध हो जायगा) प्रथम तो इस नियम को हटाने का प्रयत्न किया, क्योंकि इनकी 
इन्छा थी कि संनापरतियां को लगातार पदाछरढू गहने दिया जाय, एवं यह जानते थे कि 
साधारण जनता बड़े हपपूर्वक हाथ उठाकर इन्हीं को मतदान देंगी । इस पर, जिन 
लोगों के कर्तव्य में इस प्रस्ताव पर विचार करना था तथा जो पारिषद कहलाते थे, 
उन्होंने आरंभ में तो (पू्वंकालीन नियम के) हटाने का जिनोव करने का श्रयत्त किया, 
तथापि, पीछे वह इस विचार से इस नियम को हटाने के छिये सहमत हो गये कि यदि 
इस नियम में यह परिवर्तन कर लिया जायगा तो णेय व्यवस्था अछती छसनी रहेगी । 
(पर यह सब भ्रम था) अन्य परिवतनों के प्रस्ताव इसके पच्चात णीघत्र ही प्रस्तुत किपे 
गये जिनका विशोेध करने का प्रयत्न करने में यह लोग बुछ सफलता नहीं पा सके; 
और सम्पूर्ण व्यवस्था को योजना ही बदल गई तथा शासन-सत्ता क्रान्तिकारो दछ के हाथ 


्ः 


में चली गई जिन्होंने एक कुछक्रमागततत्र को स्थापना की । 


सभी व्यवस्थाओं का पतन (विनाश) या तो आन्तरिक कारणों से होता है 
अथवा बाह्य कारणों से । बाह्य कारणों ( 5 प्रभावों) से पत्तन तब होता है जब किसी 
राप्ट्र का विरोध किसी ऐसे विरोधी व्यवस्थावाले राष्ट्र के द्वारा किया जाता है जा या 
तो उसका निकटवर्ती पड़ोसी होता है या दूर होते हुए भो अत्यन्त बलशाडी हाता है । 
पुराने समय में अथेन्स और लछाकंदाग्रमान के साम्राज्यीं में ऐसा ही प्रसंग घटित हुआ । 
अथन्‍न्सवालों ने सवंत्र धनिकतंत्र का दमन किया एवं लार्कदायमॉनवालों ने 
प्रजातंत्रों का । 

अब मे लगभग इस बात का वर्णन कर चुका कि शासन-व्यवस्थाओं में क्रान्ति और 
विद्रोह किन (मुख्य) कारणों से हुआ करते हैं । 

“र्प्परण्यो 

१. तारंन्तम की स्थापना ई० पू० ७०८ में हुई थी । 

२. लीसान्दर अथवा लोसानद्रॉस के विषय में पहले लिख आये हूं । 

३. अगी (गे) सिलाउस्‌ का समय ई० पृ० ४४४-३६१ है। यह स्पार्टा का राजा 
था। इसने अनेक यद्धों में विजय प्राप्त की। शरीर से यह लेगड़ा था। अन्त में यह 
मिस्र के सम्राट की ओर से फ़ारस के विरुद्ध लड़ते हुए मारा गया। किनादोन्‌ इसी 
के समय का एक योग्य व्यक्षित था पर उसको शासन-कार्य में भाग नहीं दिया गया था । 
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४. संसिनिया के यू द्ध में अरिस्तौसेनेस के आक्रसणों से स्पार्टा के खेतों को बहुत 
अधिक हानि पहुँचो । 

५. तितेंद्यसस का समय लगभग ई० पृ० ६५० है और उसकी पुस्तक का नाम 
इयनोमिया -- सुनियमा था। 

६. पौसानियास स्पार्टा का राजा था। संभवतया वह स्पार्टा की एफौर'' 
मण्डली को हटाकर स्वयं एकच्छत्र शासक बनना चाहता था । 

७. अज्नो अथवा हम्नो कार्खोदौन्‌ (कार्थज ) का एक सेनापति था । 

८. अरिस्तू शासन-व्यवस्था में सर्वंदा समानुपातिक समानता का पृष्ठपोषक है । 

९. थराई दक्षिण इटली के लकानिया प्रदेश में ४४३ ई० पु० में बसाया हुआ 
अथेन्स का उपनिवेश था । 

१०. लोक़ो के एक संञ्रान्त नागरिक की कन्या का विवाह दियोनोसियस के साथ 
हुआ । इस विवाह के ४० वर्ष पश्चात्‌ सिराकज़् के शासक द्वितीय दियौनीसियस ने ई० 
पूृ० ३५६ में सिराकज्ञ को त्यागकर लोक़ी को अपनी राजधानी बनाया और वहाँ ६ 
वर्ष तक अत्यन्त अत्याचारपूर्ण शासन किया । लौक़ी की जनता ने इसके पश्चात्‌ उसकी 
अनुपस्थिति में भयंकर विप्लव खड़ा कर दिया और उसकी पत्नी और परिवार के लोगों 
से उसके कुकृत्यों का बदला लिया। 

११. तुलना कीजिये संस्कृत की लोकोक्ति से-- 

यथा हि. मलिनव॑स्त्रयत्रतत्रोपविद्यते । 
तथा चलितवत्तस्तु शेबवत्त न रक्षति ॥ 
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त्यात 


प््वोक्त शासन-व्यवस्थाओं को स्थायी बनाने के उपाय 


अब इसके पद्चात्‌ यह विचार करना है कि सामान्यरूपेण सभी प्रकार की 
व्यवस्थाओं की एवं विभिन्न प्रकार की व्यवस्थाओं की पृथक पृथक प्रकार से रक्षा करने 
के क्‍या उपाय है ? प्रथम तो यह स्पप्ट ही है कि यदि हम उन कारणों को जान ले 
जो व्यवस्थाओं को नप्ट करनेवाले हैं तो यही व्यवस्थाओं की रक्षा करनेवाले कारणों को 
जान लेना भी है। विरोधी कारणों से विरोधी परिणाम उत्पन्न होते हैं ; एवं विनाश 
संरक्षण का विरोधी है । सुगठित अंगोंवाली व्यवस्था में अन्य किसी बात के विषय में 
इतनी सावधानी नहीं बरती जानी चाहिये जितनी इस विषय में कि कभी नियम- 
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विरोध नहीं होना चाहिये; छोटी छाटी बातों के विपय में यह सावधानी और भी अधिक 
बरती जानी चाहिये । इस प्रकार से नियमहीनता अज्ञात भाव से राष्ट्र में प्रविष्ट होकर 
उसको (इसी प्रकार नप्ट कर देती है) जिस प्रकार थोड़े स ही (अप-) व्यय के बार बार 
होने से (विद्याल) सम्पत्ति का विनाश हो जाता है । क्योंकि यह व्यय (अथवा नियम- 
विरोध ) एक साथ बहुत सा नहीं होता अतएव यह अज्ञात रहता है ; हमारा ध्यान 
इससे इसी प्रकार धाखा खा जाता है जिस प्रकार इस हेत्वाभास (कुतकं) से कि 
यदि प्रत्येक अंण छोटा होता हैं तो समग्र अंगी भी छोटा होगा । एक प्रकार से 
सच है पर दूसर प्रकार स सच नहीं है ; क्योंकि समग्र अंशी अथवा सब (चाहे 

वे छोटे छोटे अवयवों से ही मिलकर क्यों न बने हों) छोटा नहीं होता । 


प्रथम सावधानी जा बरती जानी चाहिये वह यही है कि नियमहीनता के छोटे 

ट कार्यो को आरंभ में ही रोक दिया जाय । दूसरी बात यह है कि उन चालाकियों 
का विश्वास कदापि नहीं किया जाना चाहिये जो जनसाधारण की आँखों में धूल झोंकने 
क्रे लिये रची जाती हैं; क्योंकि व्यवहार में उनको कलई खुल्ल जाया करती है। यहां 
जिन राजनीतिक चालों की ओर मरा संकेत है उनका वर्णन में पहले ही कर चुका हूँ । 


फिर हमको यह भी ध्यानपूर्वक देखना चाहिये कि कुछ शासन-व्यवस्थाएँ (और 

भी केवल श्रप्टजनतंत्र ही नहीं, प्रत्यत अल्पजनतंत्र भी ) किसी अपनी आन्तरिक 
देता (स्थिरता ) के कारण स्थायी नहीं बनी रहतीं, प्रत्यत उनकी स्थिरता का कारण 
णासक-वर्ग का वह सुव्यवहार हाता है जो वह नागरिकता स बाहरबाली' और 
नागरिकता के अधिकार भोगनेवाली जनता के प्रति किया करते है । ऐसे राष्ट्रों मे 
नागरिकताके अधिकार से वंचित जनताके प्रति कभी अनुचित व्यवहार नहीं किया 
जाता ; प्रत्युत उस जनता में से जो व्यक्ति अग्रणी होते हैं उनको राजनीतिक अधिकारों में 
प्रविप्ट कर लिया जाता है। जो लोग सम्मान को प्रेम करनेवाले ( -- महत्वाकांक्षी ) 
होते हूँ, ऐसे राष्ट्रों में उनके सम्मान को ठेस पहुँचानेवाला कोई अनुचित व्यवहार 
उनके प्रति नहीं किया जाता, तथा साधारण जनता के प्रति धन और लाभ के विषय 
में कोई अन्याय नहीं बरता जाता। (इसी प्रकार) इन व्यवस्थाओं ( > टष्ट्रों) 
में शासक-वर्ग एवं नागरिकता के अधिकार भोगनेवाला जनसमूह परस्पर जनतंत्रात्मक 
समानता की भावना से व्यवहार किया करता है । जनतंत्री लोग जिस समानता (के 
सिद्धास्त) को सब जनता के लिये लागू करने का प्रयत्न करते हैं, उसका (अपने ) 
समान लोगों में प्रयोग करना न केवल उचित ही है, प्रत्युत उपयोगी भी है। 
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अताएव किसी भी ऐसे राष्ट्र में, जिसमें राजनीतिक अधिकारों से सम्पन्न लोगों की संख्या 
अधिक हो, बहुत सी जनतंत्रात्मक संस्थाओं (अथवा नियमों) का होना लाभदायक 
होता है । उदाहरण के लिये, ऐसे राष्ट्रों में जासन-पदाधिकार का काल छः: मास के 
लिये नियमित करने देना उपयोगी होगा जिससे वे सब लोग जो एक समान हें 
पदाधिकार का भोग कर सके । समान लोगों का एक विश्ञाल समह स्वयमेव एक प्रकार 
का जनतंत्र ही ता है । इसीलिए तो, (जैसा हमने पहले ही कहा है) इसी वर्ग में से 
बहुधा लोकनायकों को उत्पत्ति हुआ करती है । इस (अल्पकालीन पदाधिकार की ) 
नीति को अपनाने से अल्पजनतंत्र (- घनिकतंत्र) और श्षप्टजनतंत्र के वंशान्‌क्रम- 
व्यवस्था के रूप में पतित हो जाने की प्रवत्ति (सभावना ) कम हो जाती है । थोड़े से 
समय के लिये शासन-पद पर आमरूढ व्यक्ति के लिये उतनी हानि करना सरल्य काम नही 
जितनी कि दीघंकालीन शासक के लिये ; दीघकाऊीन पदाधिकार के कारण ही अल्यजन- 
तंत्रों एवं प्रजातंत्रों में तानाशाहियों का जन्म होता है । जो व्यक्ति इन दोनों ही प्रकार 
की व्यवस्थाओं में तानाशाही स्थापित करने की महत्त्वाकांक्षा रखते हूँ, वे या ता प्रम॒ख्र 
व्यक्ति हुआ करते है (जो जनतंत्र में लोकनेता और घधनिकतंत्र में अभिजात कुलों के 
स्वामी होते हैं) अथवा ऐसे लोग हुआ करते हैं जो किसी उच्च शासन-पद पर सुदीध 
काल से आखरूढ़ रहे हैं । 


गाप्टरों (  व्यवस्थाओं ) की रक्षा केवछ इसी कारण नहीं होती कि उनको विनप्ट 
करनेवाला दूर होता है, (प्रत्यत कभी कभी तो ) उसके समीप होने के कारण भी हुआ 
करती है । ( विनाशक के समीप होने के कारण ) भयभीत हुए लोग अपनी टराष्ट्र- 
व्यवस्था को अधिक अच्छे प्रकार से अपनी मट्या (हाथ) में रखते है । अताएब जो 
(दासक ) लोग राष्ट्र (की रक्षा) के लिये चिक्तित हों उनको चाहिये कि वे भयों की 
सृप्टि करते रहा करें, जिससे कि लोग चौकन्न रहें, तथा राष्ट्र की च्ौकीदारी में अपनी 
सावधानता इसी प्रकार कभी शिथिल न करें जिस प्रकार राजि के पहरेदार अपनी चौकसी 
को कभी शिथिल नहीं करते । और इस प्रकार उनको जो दूर है (उस भय को ) समीप 
ला देना चाहिये | इसके अतिरिक्त नियरा-निर्भारण एवं व्यक्तिगत कार्य द्वारा गण्यमान 
लोगों की कलहप्रियता और पारस्परिक झगड़ों से राष्ट की रक्षा का प्रयत्न किया जाना 
चाहिये; वे लोग जो झगड़ों में अभी तक नहीं फंसे हैं, उन पर भी उनके इन झगड़ों में 
ल्पप्त होने के पूर्व ही सजग दृष्टि रखी जानी चाहिये जिससे कि वे इनमें कभी लिप्त 
न हो सर्के । बराई के आरंभ को पहले से ही जान लेना ऐरे गैरे आदमी का काम नहीं 
है, प्रन्यत यह काम सच्चे राष्ट्रदक्ष व्यक्ति का ही 
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धनिकतंत्र (अल्पजनतंत्र ) और “व्यवस्था -तंक्र में आशिक योग्यता के आधार पर 
हानेवाले परिवर्तनों के संबंध में, ( जब भी ऐसा परिवर्तन आर्थिक योग्यता की 
मर्यादा में बिना हेर-फेर हुए, सार्वजनिक व्यवहार में चाल धन की वद्धि के कारण ही 
घटित हो ) यह अच्छा होगा कि जिन नगरों से सामान्य सम्पत्ति की पदहताल वापिक 
होती है उनमे सामान्य सम्पत्ति के वलेमान अंकन वा पिछले वर्ष के अंकन से तुलना करके 
देख लिया जाय ; ओर बचे नगर-राप्ट्रों में जहाँ कि सामान्य आशिक पदलाल तीसरे 
या पाँचब वए मे हुआ करता है वह इन्ही अंतराल के अंकन की तुलना की जानी चाहिये 
और यदि इस तुलना से यह पता चल्ठ कि उस पूर्वकालीन सामान्य आथिक अंकन की 
अपेक्षा (जब कि व्यवस्थान्तगत विहित आशिक योग्यता स्थिर की गई थी ) <स समय का 
आर्थिक अंकन अनेकगना अधिक अथवा अनेक गना कम हो गया है तो आशथिक योग्यता 
का भी तदनरूप बढ़ा देने या घटा देने का नियम होना चाहिये । यदि आशिक अंकन 
बहुत ऊचा उठ गया हो तो आर्थिक योग्यता को भी उतने ही गना बढ्ा देना चाहिये 
ओर यदि आर्थिक अंकन घट गया हो तो आर्थिक याग्यता को भी घटाकर उसके अनुरूप 
बना देना चाहिये। धनिकातंत्र ( अल्पजनतत्र ) में ओर “व्यवस्था “तंत्र में जहाँ भी 
यह नीति नहीं बरती जायगी वहां परिवर्तन (- क्रान्ति) अवश्यमेब होकर रहेगा। 
कभी तो (अर्थात्‌ जब अंकन घट जायगा पर आश्थिक योग्यता पृववत र्ट्रेगी ) ऐसा हागा 
कि “'व्यवस्थातंत्र” अत्पजनतंत्र में बदल जायगा और अल्पजनतंत्र कुलतंत्र (दिनास्ते- 
इया ) मं; और कभी (अर्थात्‌ जब आथिक अंकन बढ़ जायगा और आशिक योग्यता 
ज्यों को त्यों बनी रहेगी) यह होगा कि “व्यवस्थातंत्र' बदछकर जनतत्र हा जायगा 
ओर घनिकतंत्र हा जायगा 'व्यवस्थातंत्र' अथवा जनतंत्र । 


एक नियम जा कि सामान्यरूपरेण जनतंत्र एबं घनिकरतंत्र तथा (एकराटतंत्र )-- 
सभी तत्रों में लाग होता कि राप्ट को किसी भी एक व्यक्त को कभी अनन्य- 
सामान्य रूप से बढ़ावा नहीं देना चाहिये । अधिक अच्छी बात यह है कि थ।४ह समय मे 
बहुत सा सम्मान देने की अपेक्षा थोड़े थोड़े सम्मान सुदीध काछ तक प्रदान किये जाये । 
मन॒प्य बहुत जल्दी बिगइते है ; और सब सम्पत्ति का सहन नहीं कर सकते । यदि 
इस नियम का अनसरण न किया जाय, तो कम से कम इतना तो होना ही चाहिये 
कि एक साथ प्रदान किये हुए ढेर के ढेर सम्मान एकदम सब के सब न छोटा लिये जाये 
प्रत्यत शनेः शने: थोड़े थोड़े करके लोटाये जायें । यह भी बड़ी अच्छी नीति है कि 
नियम-निर्माण द्वारा इस बात का प्रयत्न किया जाय कि कोई भी व्यक्ति, चाहे तो मित्रों 
के सहारे और चाहे घन के बल पर, अत्यधिक शक्तिगाली न बन जाय | यदि ऐसा न हो 
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सके तो जिस व्यक्ति ने ऐसी स्थिति को प्राप्त कर लिया है उसको देश से निर्वासित करके 
उस स्थिति से हटा देना चाहिये । क्योंकि मनुष्य अपने व्यक्तिगत जीवन की परि- 
स्थितियों क्रे कारण भी कान्तिकारी हो जाया करते हैं, अतएव एक ऐसे पदाधिकार 
(मजिस्ट्रेसी) की सृष्टि की जानी चाहिये जो ऐसे लोगों के जीवन पर दृष्टि रखे जो 
राष्ट्र की शासन-व्यवस्था से विसंबादी प्रकार से जीवन यापन करते हँ--अर्थात्‌ जो 
जनतंत्र में जनतांत्रिक ढंग से नहीं रहते, धनिकतंत्र में धनिकतंत्री ढंग से नहीं रहते : 

इसी प्रकार प्रत्येक अन्य प्रकार के शासनतंत्र में भी जिनका जीवन स्थापित तंत्र स 
विसंवादी है । इसी प्रकार के कारणों से समाज के उस अंग पर भी चोकसी की दृष्टि 
रखी जानी चाहिये जो किसी समय विशेषरूप से फल फूल रहा हो । इस बुराई का इलाज 
यह है कि सर्वदा कार्यों का प्रबंध और शासनपर्दों का उपभोग उपयंक्‍्त अंग के विरोधी 
अंग के हाथ में सौंप दिया जाय (ऐसे विरोधी अग या तो (थोड़े से) सदगुणी और बहुत 
से सामान्य जन समझे जाने चाहिये या निधन और धनवान्‌ लोग )--और इस प्रकार 
से निर्धन और घनवानों का संतुलन अथवा सम्मिश्रण कर दिया जाय, अथवा इन दोनों 
(विरोधी अंगों के मध्यवर्ती ) मध्यम श्रेणी की शक्ति को बढ़ाने का प्रयत्न किया जाय। 
इस नीति से असमानता के कारण उत्पन्न होनेवाल विद्रोहों की समाध्ति हो जायगी । 


पर सभी प्रकार की व्यवस्थाओं में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण नियम यह है कि न 
केवल कानून के द्वारा प्रत्यत साधारण आश्िक व्यवस्था द्वारा भी ऐसा प्रबंध किया जाना 
चाहिये कि जिससे शासनाधिकारी लोग ( >-मजिस्ट्रेट छोग ) अपने पद का उपयोग 
अपने लिये धन कमान के लिये न करें । धनिकतंत्र में इस विषय पर सबसे अधिक ध्यान 
देना चाहिये। जन साधारण गासनपदों से पृथक रखे जाने से अधिक अप्रसन्न नहीं 
हाति--- (सच तो यह है कि अपने व्यक्तिगत कार्यों को ध्यान देने का अवकाश पाने पर 
वे प्रसन्न ही होतेह ) पर जिस बात से वे रुप्ट होते हैं वह यह है कि शासनपदारूढ़ लोग 
सार्वजनिक घन की चोरी करते हैं । ऐसा होने पर उनको दुगनी पीड़ा होती है, क्‍योंकि 
न तो उनको शासकपद के सम्मान में भाग मिलता है और न सार्वजनिक सम्पत्ति में-- 
(यह उनकी दोहरी हानि है ।) यदि कोई ऐसा प्रबन्ध हो सके जिसके द्वारा पदाधि- 
कारियों (मजिस्ट्रेटों) को अपने पद से आथिक लाभ उठाने से रोका जा सके तो केवल 
इसी उपाय से जनतंत्र और श्रेप्ठजनतंत्र का सम्मिलन संभव हो सकता है; क्योंकि ऐसा 
होने पर गण्यमान लोग और जन साधारण दोनों ही की इच्छाएँ पूरी हो सकती हैं । 
इस प्रकार से सब कोई पदाधिकार प्राप्त कर सकेंगे, जैसा प्रजातंत्र में होना उचित है ; 
और (वास्तव में) श्रेष्ठणन पदारूढ़ रहेंगे, जैसा कि श्रेष्ठ जनतंत्र में होना चाहिये । 
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यदि पदाधिकार का धनोपाजन का साधन बनना असंभव कर दिया जाय तो यह उपर्युक्त 
परिणाम प्राप्त हो सकता है । जब पदों से कुछ भी आथिक लाभ नहीं होगा तो निर्धन 
लोग पदाधिकार की कामना नहीं करेंगे--इसकी अवेक्षा वे तो अपने धंधों पर ही अधिक 
ध्यान देना चाहेंगे। धनवान लोग उन (पदों) को ग्रहण कर सकेंगे क्योंकि उनको 
अपने व्यक्तिगत खर्चे के लिये सावेजनिक सम्पत्ति में स कुछ भी लेने की आवश्यकता 
नहीं होगी । इस प्रकार निर्बन लोगों को अपने कार्य में ध्यान ठगाकर धनवान बनने 
की सुविधा प्राप्त हो जायगी ; गण्यमान लोगों को यह संतोप होगा कि उनको किसी 
ऐरे-गेरे से शासित नहीं होना पड़ा । सार्वजनिक सम्पत्ति ( 5-5 धन) का किसी व्यक्ति 
(पदाधिकारी ) द्वारा हहपा जाना रोकने के लिये उसका हस्तान्तरीकरण सब नागरिकों 
के सम्मेलन के समक्ष होना चाहिये , तथा उसकी विवरण सूची की प्रतिलिपियाँ 
सब बिरादरियों, मण्डल्ियों और कढीलों के पास जमा कर दी जानी चाहिये । 
शासनपदाधिकार से कोई व्यक्तिगत आथिक लाभ उठाया जा सके इसके लिये कानन 
के द्वारा उन लोगों को सम्मान प्रदान करने की व्यवस्था होनी चाहिये जिनको (निर्दोष 
होने की) सुख्याति प्राप्त हो। 


जनतंत्र में घनवानों को छूट मिली होनी चाहिये। केवल इतना ही नहीं होना 
चाहिये कि उनकी सम्पत्ति विभाजित न की जाय, प्रत्यूत उनकी जागीरों की आय भी 
सुरक्षित रहनी चाहिये । कुछ राष्ट्रों में इस आय को विभाजित करने की जो पद्धति 
अजातभाव से उत्पन्न हो गई है उसको चाल नहीं होने देना चाहिये । यह भी अच्छी 
नीति है कि धनवान लोगों को, गायनमण्डली, मशालदौड़ और ऐसे ही अन्य अपव्यय- 
साध्य सार्वजनिक सेवा के कार्यों से उनकी इच्छा रहते हुए भी रोका जाय । इसके 
विपरीत धनिकतंत्र में निर्धन लोगों की ओर अधिक ध्यान दिया जाना चाहिये ; तथा 
जिन शासनपदों से धन की प्राप्ति हो सकती है वे उनको दिये जाने चाहिये । और यदि 
कोई धनवान व्यक्ति उनके प्रति हिसक (हिसापूर्ण ) अपराध करे तो उसको जितना 
दण्ड अपने वर्ग के व्यक्ति के प्रति अपराध करने पर दिया जाता, उससे भी अधिक 
दण्ड दिया जाना चाहिये। उत्तराधिकार दान के आधार पर नहीं प्रत्यत सन्ततिक्रम 
से मिलना चाहिये एवं किसी भी व्यक्ति को कभी भी एक से अधिक उत्तराधिकार नहीं 
मिलना चाहिये | इस प्रकार से जागीरें अपेक्षाकृत अधिक समान (बराबर) ही 
जायेगी और निर्धन लोग अधिक संख्या में संपन्न हो सकेंगे । लोकतंत्र और अल्पजनतंत्र 
दोनों ही प्रकार की व्यवस्थाओं में यह अधिक उपयोगी नीति है कि जिन लोगों को शासन- 
तंत्र में कम अधिकार प्राप्त हो (जैसे कि लोकतंत्र में धनिक लोगों को और अल्पजनतंत्र 
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में निधन लोगों की ) वराबरी अथवा उससे भी आगे का सम्मान उनको दिया जाय । 
बस, केवल सर्वोच्च सत्तावाले पद इस विषय में अपवाद माने जाने चाहिये । यह पद 
या तो केवऊ या मख्यतया पूर्ण नागश्वि अधिका रवाले वर्ग के व्यक्तियों को सौंपे जाये ।" 


टिप्पणियाँ 


१. इस हेत्वाभास का परिहार यह है कि प्रत्येक छोटा अंश पृथक पथक छोटा 


3 हम 


ही होता है पर इस प्रकार सब छोटे छोटे अंश मिलकर छोटे नहों होते । 

२. दास ओर निम्नकोटि के शिल्पकार इत्यादि । 

३. धनिक-तंत्र और व्यवस्था -तंत्र में पदाधिकार की प्राप्ति के लिए विशिष्ट 
आ््थिक योग्यता की शर्त रहती थी। पर आध्थिक योग्यता कोई स्थायी तत्त्व तो हे 
नहीं । कालान्तर में निर्धन लोग धनवान हो जाते हें और धनवान निर्धन। अतएव 
यदि अल्पजनतंत्र राष्ट्र में अधिक लोगों की आर्थिक योग्यता (/0[१८४४४ 0०७०/- 
704//07 ) बढ़ जाय तो वह राष्ट्र स्वयमेव जनतंत्र में परिवर्तित हो जायेगा । 
अतएव अरिस्तू का सुझाव है कि समय समय पर होनेवाली साम्पत्तिक योग्यता के 
पड़ताल के अनुसार पदाधिकार के लिये निश्चित आथिक योग्यता को मात्रा भो 
परिवरतित होती रहनी चाहिये । 

४. दानक्रम से उत्तराधिकार दिये जाने के कारण सम्पत्ति के थोड़े से व्यक्तियों 
के पास राशिभूत होने की संभावना हो जाती है । 

७५. व्यावहारिक राजनीति की दृष्टि से यह खंड अरिस्तू की परिपक्व बंद्धिमत्ता 
का परिचायक है। यद्यपि व्यवस्थाओं की रक्षा का विवरण षष्ठ पुस्तक में दिया जाता 
है तथापि क्योंकि व्यवस्थाओं के रोगों का निदान इस पुस्तक में दिया गया है अतएव 
निदानानरूप उपचार यहाँ बतलाया गया हे। निदान-निरपेक्ष उपायों का वर्णन षष्ठ 
पुस्तक में किया जायगा । 


वि० शासनपद को धनवान बनने का साधन बनाना अरिस्तू के मत में व्यबस्थाओं 
का 'राजरोग” है। पर अरिस्तू कोई नई बात नहों कह रहा है और न अन्तिम बार 
कह रहा है। उससे पूर्व थ्कीदिदेस और प्लातोन इस विषय में चेतावनी दे चुके थे । 
सभी देशों और सभी कालों के मनीषियों ने इस रोग के विषय में चेतावनी दी है। 
जब तक शासन-व्यवस्था नाम की वस्तु संसार में रहेगी इस पतन के कग र पर 
सावधान !' को तख्ती लगानी पड़ेगी। तथापि अधष्टाचार क. देख-भाल और 
रोक-थाम करमेवाले भी कभी कभी गिरेंगे। तभी तो कहा है कि तपस्या से राज्य 
ओर राज्य से नरक को प्राप्ति होती है। 
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० 


डे 


व्यवस्था-रक्षा क॑ अन्य उपाय 


(राप्ट्र के शासन में ) जिन लोगों को उच्च सत्तापूर्ण पदों पर आसीन होना हो 
उनमें तीन गुणों का होना आवध्यक है ।' प्रथम तो स्थापित शासनविधान में उनकी 
श्रद्धा होनी चाहिये । इसके पश्चात्‌ दूसरा गुण यह है कि उनमें अपने पद के कार्यों को 
सम्पादन करने की महती क्षमता हो । तीसरा गण उस प्रकार का सद्वृत्त और न्याय 
है जो प्रत्येक प्रकार के शासनतंत्र में उस (शासनतंत्र ) के अनुरूप होता है। क्योंकि 
यदि जो बात न्यायोचित है वह सब प्रकार की शासन-व्यवस्थाओं में एक सदश न हो तो 
यह अनिवाय॑ है कि न्याय का गुण भी विभिन्न शासनतंत्रों में विभिन्न प्रकार का होगा । 
जब यह उपयुक्त तीनों गुण एक ही व्यक्ति में एक साथ घटित हुए न पाए जायें तो यह 
कठिनाई उत्पन्न हो जाती है कि (श्रेप्ठ शासनाधिकारी का ) चुनाव किस प्रकार किया 
जाय ? उदाहरणार्थ कोई मनुप्य ऐसा है कि वह बहुत अच्छा सेनाध्यक्ष है (अर्थात्‌ 
उपर्युक्त गुणों में से दूसरे गुण से युक्त है) पर बुरा आदमी है और शासनविधान 
मे श्रद्धावान्‌ भी नहीं है ; एक दूसरा आदमी है जो न्याय परायण और व्यवस्था के प्रति 
श्रद्धाल है (पर क्षमता नहीं रखता) तो ऐसी अवस्था में चुनाव किस प्रकार करना 
चाहिये ? ऐसा लगता है कि हमको दो बातों पर ध्यान देना आवश्यक है ; एक तो 
यह कि कौन से गुण ऐसे हैं जो अधिक व्यापक रूप में मिलते हैं और दूसरे वह गुण कोन 
से हें जो विरल है । इस प्रकार सेनाध्यक्ष के चुनाव में हमको किसी व्यक्ति के सद्वृत्त 
की अपेक्षा उसके अनुभव (सैन्य संबंधी कौशल) पर अधिक ध्यान देना चाहिये । 
क्योंकि रणकौशल सम्पन्न व्यक्ति बहुत थोड़े होते हैं तथा सद्वृत्त संपन्न लोगों की संख्या 
अपेक्षाकृत अधिक है। संपत्ति के संरक्षक के पद अथवा गृहाध्यक्ष (अथवा कोषाध्यक्ष ) 
के पद के लिये इसके विपरीत नियम का अनुसरण करना चाहिये, क्योंकि ऐसे पदों के 
लिये सामान्य से अधिक उच्च सद्वृत्त की आवश्यकता हुआ करती है और इनके लिये 
जिस कोटि के ज्ञान की अपेक्षा होती है वह सामान्यरूपेण सबको प्राप्त होता है । 

इन तीन गुणों के संबंध में एक और भी समस्या यह है कि यदि किसी मनुष्य में 
नागरिक पद के लिए क्षमता (योग्यता) और शासनव्यवस्था के प्रति श्रद्धा, यह दोनों 
गुण हों तो उसको तीसरे गुण (सद्वृत्त) की क्या आवश्यकता है ! और क्या यह दो 
गण ही उसको सार्वजनिक हित (संपादन) करने योग्य नहीं बना देंगे ? परन्तु क्‍या 
इन दोनों गुणों से सम्पन्न व्यक्तियों के लिए आत्मसंयम से रहित होना संभव नहीं है ? 
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२५ 


टूट अरिस्तु को राजनोति 


और क्या जिस प्रकार अनात्मसंयमी पुरुष अपने स्वार्थ को जानते हुए और उसमें श्रद्धा 
रखते हुए भी आत्मसंयम के अभाव में अपने ही स्वार्थ के साधन में कृतकार्थ नहीं होते, 
क्या ठीक उसी प्रकार यह लोग (आत्मसंयम के अभाव में ) साव॑जनिक हितों (स्वार्थों ) 
के साधन में भी असफल (-- अवरुद्ध ) नहीं होंगे ? 


सामान्यतया यह कहा जा सकता है कि जिन नियमों को हमने शासन-व्यवस्थाओं 
के लिए उपयोगी वर्णन किया है वे सब उनकी रक्षा करते हैं। और शासनतंत्र की 
रक्षा का सबसे महान सिद्धान्त जो कि कई बार वर्णित हो चुका है, यह है-- (नित्य ) 
इस बात का ध्यान रखा जाय कि शासनतंत्र के पक्ष को चाहनेवाले की संख्या उसके 
न चाहनेवालों से अधिक (प्रबल) हो । 


इन सब बातों के अतिरिक्त एक और बात है जिसको नहीं भुलाया जाना चाहिये 
पर जो आजकल विक्ृत शासन-व्यवस्थाओं में वास्तव में भुला दी जाती है । यह बात 
है मध्यस्थिति का महत्त्व । बहुत सी एसी बातें (कार्य, उपाय) हैं जो जनतंत्रात्मक 
समझी जाती हैं पर वास्तव में जनतंत्र की जड् खोदनेवाली हैं, (अन्य) बहुत सी 
ऐसी हैं जो अल्पजनतंत्रात्मक मानी जाती हैं (पर वास्तव में) उसकी विघातक हैं । 
इन दोनों पक्षों को माननेवाले लोग यह विचार करते हुए कि सब अच्झे गुण उनके 
पक्ष में हैं (समुचित मर्यादा का उल्लंघन करके ) व्यवहार में अति कर देते हैं। वे 
यह नहीं जानते कि समुचित अनुपात (5 मर्यादा ) राष्ट्र के लिए इसी प्रकार आवश्यक 
है जिस प्रकार नासिका के लिए। यह न समझते हुए कि नासिका सरलता के सुन्दर- 
तम आदश से थोड़ा वक्रपन अथवा थोड़ा चिपटेपन की ओर हटकर भी देखने में सुन्दर 
और सुलक्षण बनी रहती है। यदि इस (नाक) को उपर्युक्त विकारों की दिशा में 
और अधिक बढ़ाया जाय (अर्थात्‌ यदि नासिका अत्यधिक टेढ़ी अथवा अत्यधिक 
चपटी हो जाय) तो पहले तो नासिका शेष आकृति की तुलना में अपना आंगिक 
(आंशिक ) अनुपात गवाँ बेठेगी । और इसी प्रकार अन्त में किसी दिशा में अतिशय 
अथवा किसी अन्य दिशा में त्रुटि (दोष अथवा अभाव ) के कारण नासिका को देखने से 
नासिका रह ही नहीं जायगी। यही बात (मानव-शरीर के ) अन्य अंगों के विषय में भी 
सत्य है। यही समानपात (उचित मर्यादा) का सिद्धान्त शासन-व्यवस्थाओं के विषय 
में भी लागू होता है। अल्पजनतंत्र और प्रजातंत्र दोनों ही यद्यपि श्रेष्ठ शासन-ब्यवस्था 
से कुछ हटती हुई व्यवस्थाएँ हैं तो भी पर्याप्तरूपेण भली और सहन करने योग्य 
व्यवस्थाएँ हो सकती हैँ । पर यदि इन दोनों में से किसी को भी उस दिशा में दूर तक 
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खींचा जाय जिसमें कि इनकी प्रवृत्ति है तो पहले तो यह दुव्यंवस्था (बुरी व्यवस्था ) 
बन जायगी और अन्ततोंगत्वा कोई भी (कुछ भी ) व्यवस्था शेष नहीं रह जायगी ।* 


। 


अतएव नियम बनानेवालों और राजनीतिज्ञों को इस विषय में अनभिज्ञ नहीं रहना 
चाहिये कि ऐसे कौन से जनतंत्रात्मक कार्य हैं जिनसे जनतंत्र का त्राण होता है तथा ऐसे 
कौन से कार्य हैँ जिनसे जनतंत्र का विनाश होगा, इसी प्रकार यह भी जानना उनका 
कत्तंव्य है कि कौन से धनिकतंत्रात्मक कार्यो से धनिकतंत्र की रक्षा अथवा विनाश होगा । 
इन दोनों में से किसी का अस्तित्व बना रहना बिना (अल्पसंख्यक) संपन्नजनों 
और बहुसंख्यक सावारण जनों दोनों के ही समावेश के संभव ही नहीं है । 
अतएणव यदि (इन दोनों प्रकार की व्यवस्थाओं में ) संपत्ति की समानता का सिद्धान्त 
ल्वगू किया जाय तो व्यवस्था अनिवार्यतया पूवपिक्षा दूसरा ही रूप धारण कर लेगी । 
क्योंकि मर्यादा का अतिक्रमण करनेवाले कानूनों द्वारा अल्पसंख्यक धनिक तत्व और 
बहुसंख्यक सामान्य जन तत्व दोनों ही तत्त्वों की समाप्ति हो जाने पर इन तत्त्वों के भेद 
पर आश्वचित व्यवस्थाओं को समाप्ति कर दी जायगी। 


( उपर्यक्त ज्ञान के अभाव में ) जनतंत्रों और धनिकतंत्रों दोनों में ही राजनी तिज्ञों 
हारा गलतियाँ तो की ही जाती हैं । उदाहरण के लिए लोकनायकों द्वारा इस प्रकार 
की गलतियाँ उन प्रजातंत्रों में की जाती हैं जिनमें जनसमूह नियमों (काननों) से अधिक 
सत्ताशाली होता है । वे (लोकनायक ) सवंदा नगर-राष्ट्र को दो भागों में विभाजित 
किये रहते हैं और धनवानों के विरुद्ध युद्ध छेड़्े रहते हैं । (पर जनतंत्र की रक्षा के लिए 
इनको ) इसके विपरीत आचरण करना चाहिये, उनको तो सर्वंदा अपने को सम्पन्न 
लोगों के पक्ष का समर्थन करते हुए प्रदर्शित करना चाहिये । इसी प्रकार अल्पजनतंत्रों 
में उसके समर्थकों को अपने को जनसाधारण के हितों का समर्थक दिखलाना चाहिये ; 
तथा उनको ऐसी शपथें करनी चाहिये जो उनकी आजकल को द्ापथों से उलटी हों । 
कुछ नगरों में आजकल उनकी शपथ इस प्रकार की है, “में साधारण जनसमूह का 
ठेंषो बना रहेंगा, तथा उसके प्रतिकूल जितनी भी बुराई में कर सकता हूं उसकी योजना 
करता रहेगा ।" (पर अपनी शासनव्यवस्था की रक्षा के लिए ) उनको इसके विप- 
रीत सम्मति (-- शपथ ) को धारण और प्रदर्शित करना चाहिये ; तथा उनकी शपथ 
में यह स्पप्ट घोषणा होनी चाहिये कि “में जनता के प्रति कोई अन्याय नहीं करूँगा ।_ 


शासन-व्यवस्थाओं की स्थिरता की साधना के लिए जितने उपाय हमने बतलाये 
हैं उनमें सब अधिक महत्त्वपृर्ण--किन्तु आजकल जिसकी सर्वत्र अवज्ञा की जा रही है-- 
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है लोक-शिक्षा को शासन व्यवस्था के अनुरूप बनाना । जब तक किसी राष्ट्र की जनता 
आदत के जोर और शिक्षा के प्रभाव से शासन-व्यवस्था की आत्मा में रम नहीं जाती-- 
अर्थात्‌ यदि नियम जनतंत्रात्मक हों तो जनतंत्रात्मक और अल्पजनतंत्रात्मक (धनिक- 
तंत्रात्मक ) हों तो धनिकतंत्रात्मक नहीं बन जाती, तबतक श्रेष्ठ कानूनों से भी कोई लाभ 
नहीं हो सकता, चाहे उन नियमों को समग्र नागरिक जनता का अनुमोदन भी प्राप्त क्‍यों 
न हो। जिस प्रकार एक व्यक्ति में आत्मसंयम का अभाव हो सकता है उसी प्रकार 
राष्ट्र (शासनतंत्र ) में भी होना संभव है। (अतएव जिस प्रकार व्यक्ति को शिक्षा 
की आवश्यकता होती है इसी प्रकार राष्ट्र को भी हो सकती है) । पर शासन-व्यवस्था 
की आत्मा के अनुरूप शिक्षित होने का भाव यह नहीं है कि वे लोग (जनता ) उन कार्यों 
को करे जिनको प्रजातंत्र के पक्षपाती अथवा धनिकतंत्र के अनुगामी (माननेवाले) 
सह किया करते हैं ; प्रत्यत इसका तात्पय यह हैं कि जनता उन कार्यों को करे जिनसे 
जनतंत्र अथवा घनिकतंत्र में अपने को स्थायी बनाने की सामर्थ्य प्राप्त हो । आजकल 
धनिकतंत्री व्यवस्थाओं में शासकों (मजिस्ट्रेंटों) के पुत्र विछासितामय जीवन यापन 
करते हैं, जब कि निर्धन लोगों के लड़के व्यायाम और दैनिक परिश्रम के द्वारा कठोर और 
सशक्त बनते जा रहे हैं, और इस प्रकार नवीन क्रान्ति के छिए अधिक इच्छुक और 
सामथ्यंवान्‌ होते जा रहै हैं । दूसरी ओर परले सिरों के प्रजातंत्रों में--जो कि विशेष 
प्रकार से प्रजातंत्रात्मक समझे जाते हें“--जों नीति बरती जा रही है वह उस नीति से 
बिलकुल उलटी है जो उनके लिए लाभदायक है । इस (स्खलन ) का कारण स्वतंत्रता 
को असत्‌ भावना है । दो तत्त्व ऐसे हैं जो सामान्यतया प्रजातंत्र के लक्षणरूप समझे जाते 
हैं, एक है (बहुमत में) सत्ता का निहित होना तथा दूसरा है व्यक्ति की स्वतंत्रता ।' 
(जनतंत्र के पक्षपाती ) यह मानकर चलते हैं कि न्याय का अर्थ बराबरी है और बराबरी 
बहुमत की सर्वोपरिता है । और अन्ततोगत्वा उसकी धारणा हो जाती है कि स्वतंत्रता 
और समानता का अर्थ हैं मममानी करना । परिणामत: ऐसे प्रजातंत्रों में प्रत्येक मनुष्य 
जेसा चाहता है (और जैसी उसकी आवव्यकता होती है ) वैसा जीवन व्यतीत करता है। 
(अर्थात्‌) जसा यूरीपिदेस ने कहा है “किसी यथेच्छ लक्ष्यानुसार” जीवन यापन 
करता है। पर स्वतंत्रता की ऐसी भावना (अथवा धारणा) असत्‌ (बरी) 
भावना है। शासन-व्यवस्था के अनुसार जीवन-यापन करना दासता नहीं प्रत्युत त्राण 
(-5 मोक्ष ) समझा जाना चाहिये ।" 

सामान्यरूपेण, शासन-व्यवस्थाओं की क्रास्तियों और विनाशों के कारण तथा उनकी 
रक्षा और स्थायित्व के उपाय यही हैं जो मैने वर्णन कर दिये । 
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१. पिछले खण्ड का ही विषय इस खण्ड में भी चालू रखा गया है। ज्ञासन- 
व्यवस्था के विघटन के कारणों से जो अन्य सामान्य निष्कर्ष उनकी रक्षा के लिये निकलते 
हैं उनका दिग्दशन इस खण्ड में कराया गया है। 

२. जेंसी राज्य-व्यवस्था बेसा न्याय । “राजा कालूस्य कारणम्‌ ।” 

३. अति सर्वत्र वर्जयेत । 

४. उन उपायों के भेद का ज्ञान जो वास्तव में व्यवस्था को रक्षा कर सकते हें 
तथा जो रक्षा करनेवाले प्रतीत होते हे पर यथार्थ में विघटन करते है । 

५. इस प्रकार को शपथ उन धनिकतंत्रों में लो जाती होगी जो जनता से लड़ाई 
के उपरान्त स्थापित होते थे । 

६. परन्तु यह दोनों घारणाएँ एक दूसरे की बिरोधो भी हो सकती हे । बहुमत 
को सर्वोपरि सत्ता व्यक्ति की स्वतंत्रता को नियंत्रित अथवा समाप्त कर सकती है। 
आधुनिक नवीनजनतंत्र से यही तो कुछ लोगों को शिकायत है। 

७. कहा नहीं जा सकता कि अरिस्तू की स्वतंत्रता का लक्षण क्या है ? संभवतया 
उसके मत में स्वतंत्रता का अर्थ सुविहित नियमों का अनुसरण करना है । 


१० 
एक राटतंत्र-१ राजतंत्र और २ तानाशाही 


अब मझे एकराट्तंत्र के विपय में यह विवेचन करना शेप रह गया है कि कौन 
से कारणों से इसका विनाश तथा कौन से उपायों से इसका रक्षण हुआ करता है। 
जो कुछ पूवकक्‍्ति शासन-व्यवस्थाओं के विषय में कहा जा चुका है, लगभग वही बातें 
राजतंत्र और तानाशाही के विषय में भी समानरूपेण लागू होती है । (एक-) राजतंत्र 
स्वरूप में श्रेष्ठ जनतंत्र के ही समान है । तानाशाही (अधिनायकतंत्र ) धनिकतंत्र और 
जनतंत्र के आत्यंतिक (पराकाप्ठा को पहुँच हुए) रूपों का सम्मिश्रण है, अतएव यह 
शासितों के लिये (अन्य किसी भी शासनतंत्र की अपेक्षा) अधिक हानिकारक है ; 
क्योंकि यह दो बरे शासनतंत्रों से मिलकर निष्पन्न होती है और इनमें दोनों की विकृतियाँ 
और त्रूटियाँ पाई जाती हैं । एक जनतंत्र के यह दानों प्रकार बिलकुल आरंभ से ही एक 
दूसरे के बिलकुल उलटे हैं । राजतंत्र की उत्पत्ति अपेक्षाकृत भले लोगों की साधारण 
जनता से रक्षा ( >"सहायता ) के लिये होती है और वे लोग राजा को अपने मध्य में से या 
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तो स्वयं उसके अथवा उसके कुल के सदगुण और सदाचार के प्रामुख्य के आधार पर चुना 
करते हैं, इसके विपरीत अधिनायक (तानाशाह) जनसाधारण अथवा लोकसमह में से 
उनकी गण्यमान लोगों से रक्षा के लिये चुना जाता है जिससे वे (जनसाधारण ) उन 
(गण्यमान लोगों ) के अन्याय से बचे रहें । यह तथ्य इतिहास की घटनाओं से स्पप्ट 
सिद्ध हो जाता है। लगभग सभी तानाशाह छोकनायको में से ही निकले है और जैसा 
कि कहा जा सकता है उन्होंने जनता के गण्यमान लोगों की निन्‍दा करके ही सर्वसाधारण 
की विश्वासपात्रता को प्राप्त किया हैं। कम से कम जिन दिनों में नगरों की 
जनसंख्या बहुत बढ़ गई थी उन दिनों तो तानाशाही की उत्पत्ति का ढंग यही था । 
पर कुछ और भी तानाशाहियाँ थीं जो अधिक पुरानी थीं और जिनकी उत्पत्ति राजाओं 
के पैत॒क मर्यादा का उल्लंघन करके अधिनायक की शक्त प्राप्त करने की आकांक्षा से 
हुई थी । कुछ तानाशाहियाँ ऐसे लोगों के द्वारा स्थापित की गई थीं जो आरंभ में प्रमल 
शासनाधिकार पदों के लिये चुने गये थे-- (ऐसा अधिक सरलता से इसल्लिए हो सका ) 
क्योंकि उस पुरातन काछ में जनता शासनाधिकारियों को (चाहे तो वे सार्वजनिक 
कार्यकर्ता हों, चाहे अध्यक्षों' का कार्य करनेवाले ) बहुत छंबा कार्यकाल दिया करती 
थी | कुछ अन्य अधिनायकतंत्र अल्पजनतंत्रों में प्रचलित उस प्रथा से उत्पन्न हुए 
जिसके अनसार प्रमल शासनाधिकारियों के ऊपर भी किसी व्यक्ति को अध्यक्ष नियुक्त 
किया जाता था । इन सब प्रकारों से किसी भी महत्त्वाकांक्षी व्यक्ति को, यदि उसकी 
इच्छा भर होती तो, अपना उद्देश्य सिद्ध करनेवाले (अधिनायक पद प्राप्त करने) 
को मिल जाता था । क्‍योंकि कहीं राजा के रूप में और कहीं किसी अन्य उच्च पदाधि- 
कारी के रूप में शक्ति तो उसके हाथ में होती ही थी । उदाहरण के लिये, आगर्गस में 
फंइदोन एवं अन्य व्यक्ति, आरंभ में राजा थे पर अन्त में अधिनायक हो गये । दूसरी ओर 
इयोनिया' के अधिनायकों और अग्रिगैन्तुम के फालारिस्‌' ने अन्य पदों से आगे बढ़कर 
अधिनायकत्व प्राप्त किया । लियोन्तिनी नगर में पनाएतियस”, कौरिन्थ में 
क्युपसेलस , अथेन्स में पिसिस्त्रातस, सिराकूज़ में दियोनीसियस तथा इनके अतिरिक्त 
और भी कई एक तानाशाह आरंभ में लोकनायक ही थे । 
राजतंत्र तो,जेसा कि हम पहले ही कह चुके हैं, (श्रेप्ठजनतंत्र के अन्तर्गत गिना जाता 
है, क्योंकि श्रेष्ठ जनतंत्र के समान ही ) यह योग्यता पर निर्भर करता है । इस योग्यता 
का आधार या तो व्यक्तिगत गृण होते हैं अथवा कुल के गुण, अथवा (जनता के प्रति 
किए हुए ) भलाई के काम होते है ; अथवा इन सब गुणों का सामर्थ्यं (क्षमता, शक्ति ) 
के साथ योग होता है। जिन लोगों ने इस (राजपद के) सम्मान को प्राप्त किया है 
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वे सब या तो ऐसे व्यक्ति थे जिन्होंने अपने नगरराप्ट्र अथवा देश को लाभ पहुँचाया था 
या उनको लाभ पहुँचाने की योग्यता रखते थे। कुछ ने कौद्रस के समान अपने 
देश को युद्ध में (पराजित होकर) दास बनने से बचाया था और कुछ कीरस * के 
समान अपने देश को मकत करनेवाले थे । अथवा कुछ ऐसे थे जिन्होंने लाकेदायमौन * 
मर्कदौनिया अथवा मॉलौसिया” के राजाओं के समान अपने राज्य की भूमि 
(की सीमाओं ) को निधारित किया था अथवा उसको प्राप्त किया था । राजा का लक्ष्य 
समाज का रक्षक हाना हाता है ; वह सम्पत्ति के स्वामियों की अन्यायपूर्ण व्यवहार से 
रक्षा करता है और जन साधारण को (बडे छोगों की ) धप्टता और यंत्रणा से बचाता है । 
इसके विपरीत अधिनायक (अथवा तानाझाह ) सर्वसाधारण की भलाई की (यदि उससे 
अपनी व्यक्तिगत भल्ठाई न हो तो) तनिक भी चिन्ता नहीं करता । अधिनायक का 
लक्ष्य होता है अपना प्रिय करना और राजा का लक्ष्य होता है जोभन (कार्य) करना । 
अतणव वे अपनी इच्छाओं म॑ भी एक दूसरे से भिन्न होते हैं ; अधिनायक धन का लोरूप 
अधिक होता है और राजा सम्मान (ख्याति) अधिक चाहता हे । राजा का रक्षकदल 
नागरिक जनों का होता है तथा अधिनायक का रक्षकदल विदेशी वेतनार्थी सिपाहियों 
का होता है। 


यह तो स्पष्ट ही है कि तानाणाही म॑ जनतंत्र ओर धनिकतंत्र दानों की ही ब॒राइयाँ 

हुआ करती हैँ । घनिकतंत्र स यह अधिनायकतंत्र अपने घन एकत्रित करने के लक्ष्य 
को प्राप्त करता है ; क्योंकि वह अपने रक्षकदल और बविलासपूर्ण ऐश्वय को अवश्यमेव 
एकमात्र धन के द्वारा ही बनाये रख सकता है। साधारण जनसमह का विश्वास न 
7 रने की आदत भी अधिनायकतंत्र धर्तिकतंत्र से ही ग्रहण करता है। परिणामत: उसको 
गस्त्रास्त्र से वंचित करने की नीति भी वहीं से लेता है। जन साधारण को पीड़ा 
पहुँचाने, उनको नगर से निकाल कर देहात में खदेड देने में धनिकतंत्र और अधिनायक- 
तंत्र दोनों एक समान हैं। गण्यमान्य लोगों के विरुद्ध युद्ध छेड़ देना, उनको प्रच्छन्न 
अथवा प्रत्यक्ष प्रकार से नप्ट कर देना, तथा क्योंकि वे उसकी शक्ति के प्रतिद्वन्द्दी 
और उसके मार्ग में बाधा डालते हैं अतण्व उनको निवसित कर देना, यह सब बातें 
अधिनायकवाद जनतंत्र से ग्रहण करता है। अधिनायकतंत्र इसलिए भी गण्यमान्य 
लोगों के प्रति ऐसा व्यवहार करता है क्योंकि यही लोग उसके विरुद्ध सक्रिय रूप से पड़- 
यंत्र के कारण हुआ करते हैं, और ऐसा इसलिए होता है कि उनमें से कुछ तो स्वयं शासन 
करना चाहते हैं और कुछ दासता से बचना चाहते हैं (दासता नहीं करना चाहते ) । 
इसी कारण तो पैरियाण्ड्स ने अपने साथी अधिनायक थ्रासीबूलस को बहुत अधिक 
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बढ़ी हुई अन्न की बालियों को काट कर सलाह दी थी ; जिसका संकेत यह था कि उस 
(थ्रासीबुलस ) को सर्वदा उन नागरिकों को नष्ट कर देना चाहिये जो अन्य समान 
नागरिकों से बढ़े चढ़े हों ।/ अतएव, जैसा कि में पहले ही कह च॒का हूँ एकरादतत्र 
में भी क्रान्ति (अथवा परिवर्तन) के आरभिक कारण वही समझे जाने चाहिये जो 
व्यवस्थातंत्र में हुआ करते हैं। प्रायः शासित लोग अपने राजा के विरुद्ध, अन्यायपूर्ण 
पीड़ा पहुँचाने के कारण, भय के कारण और तिरस्कार के कारण विद्रोह किया करते 
ह । बहुधा जिस अन्यायपूर्ण यातना के कारण विद्रोह हुआ करता है वह अनाचारपूर्ण 
तिरस्कार है : पर कभी कभी घन संपत्ति के अपहरण के कारण भी ऐसा हुआ करता है । 


एकराटतंत्र (चाहे वह अधिनायकतंत्र हो चाहे राजतंत्र ) के विरुद्ध पड॒यंत्र 
(विद्रोह) जिन लध्ष्यों का अनमरण करते है वे वही होते हैं जिनका अनुसरण अन्य 
शासनतंत्रों के विस्द्ध होनेवाले पड़यंत्रों के ढ्वरा किया जाता है। एकतंत्री शासकों के 
पास बहुत अधिक धन और सम्मान हुआ करता है ; एत्र धन और सम्मान की एपणा 
सभी की होती है । (क्रान्तिकारियों के) आक्रमण कभी तो शासक के शरीर पर हुआ 
करते हैं और कभी उसके शासनपद पर । अपमान-जनित आक्रमण शरीर पर ही हुआ 
करते हैं । अपमान के बह॒त से प्रकार होते हैं ; पर उनमें से प्रत्येक क्रोध (उत्पन्न करने ) 
का कारण हो जाता है । तथा जो लोग क्रोध के वशीभूत होकर (राजा पर ) आक्रमण 
करते हैं वे प्रायः बदला लेने की भावना से ऐसा करते है न कि किसी महत्वाकांक्षा के 
कारण । उदाहरणार्थ अथेन्स में पंइसिस्त्रातस्‌ के पुत्रों पर जो आक्रमण हार्मोदियस 
और (अरिस्तोगितन ) के द्वारा किया गया था उसका कारण हार्मोदियस की बहन का 
अपमान और उस (हार्मोदियस ) का बृप्टतापूर्ण तिरस्कार था । हार्मोदियस ने अपनी 
बहन की प्रतिप्ठा के कारण आक्रमण किया और अरिस्तोगितन ने अपने मित्र के कारण 
उसका साथ दिया ।” अम्ब्नाकिया के अधिनायक पैरियाण्ड्रस के विरुद्ध भी एक पषड॒यंत्र 
इसलिए रचा गया था क्योंकि एक समय अपने लड़के (मित्र ) के साथ मदिरापान करते 
समय उसने उससे यह प्रश्न पूछा था कि अभी तक क्‍या तुम्हें मेरे सहवास से गर्भ नहीं 
रहा ?”” पौसानियास द्वारा जो आक्रमण फिलिप पर किया गया था वह इस 
कारण था कि फिल्लिप ने अत्तालूस और उसकी मण्डली को पौसानियास पर अत्याचार 
करने दिया था। छोटे अमिन्तास पर दैर्दास का आक्रमण इसलिए हुआ था कि 
उसने यह दर्पोक्ति की थी कि मैने तेरे यौवन की बहार को भोगा था । कीप्रस के 
ऐवागौरस पर षण्ड (हिजड़े ) का आक्रमण भी इसी प्रकार की भावना से हुआ था-- 
ऐवागौरस के पुत्र ने उसकी पत्नी का अपहरण कर लिया था, इस कारण उस (हिजड़े) 
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ने ऋद् होकर उसके पिता की हत्या कर डाली । एकतंत्री राजाओं के अपने प्रजाजनों 
के शरीर के प्रति लज्जाजनक व्यवहार करने के कारण भी बहुत से आक्रमण (पड॒यंत्र) 
हुए हैं । उदाहरण के लिये माकैदौनिया के आर्थीलाउस पर क्रातेयस के आक्रमण को 
ले सकते हैं । करातेयस्‌ को राजा के साथ अपने इस (यौन) संबंध से सर्वथा बरी घणा 
थी । अतएव छोटा-सा कारण भी बदला लेने का पर्याप्त बहाना हो सकता था | 
पर स्यात्‌ उसके आक्रमण का वास्तविक कारण यह था कि आर्खालाउस ने अपनी दो 
कन्याओं में से एक को उसके साथ ब्याह देने की प्रतिज्ञा करके भी किसी (एक ) कन्या 
का विवाह उसके साथ नहीं किया । इसके विपरीत जब उसने अपने को सिर्रास और 
आरंबबियस के युद्ध में बुरी तरह दबता हुआ देखा तो अपनी बड़ी कन्या का विवाह 
एलीमेइया के राजा के साथ कर दिया | तथा छोटी कन्या का विवाह उसने (अपनी 
पूबपत्नी से उत्पन्न हुए ) पत्र अमीन्तास के साथ इस विचार से कर दिया कि ऐसा करने 
से इस पृत्र और ( उसकी दूसरी पत्नी ) क्लियोयात्रा के पुत्र वे बीच झगड़ा होने की सं भा- 
वना बहुत कम रह जायगी । अस्तु, जो भी हो, उन दोनों के मनोमालिन्य के आरंभ का 
वास्तविक कारण तो आर्खील्ाउस के साथ उसकी इस अप्राकृतिक यौन संबंध के कारण 
उत्पन्न घणा और कुड़न ही थी । इसी प्रकार के कारण से प्रेरित होकर लारिसा निवासी 
हैलानौक्रातीस ने इस पड्यंत्र में क्रायस्‌ का साथ दिया । जब आर्खीछाउस ने उसके 
यौवन का भोग करके भी अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार उसको उसके जन्मस्थान से वापिस 
नहीं भेजा तो उसने सोचा कि राजा के उसके साथ अप्राकृतिक (यौन) संबंध किसी 
सच्च प्रेम के आवेग के कारण नही हुआ था प्रत्यत घृप्ट उच्छु खल शवित के दर्प के 
कारण था। अएनस्‌ निवासी पारोन्‌ और हैराक्लेदीस्‌ ने अपने पिता (के प्रति 
किये गये अत्याचार) का बदला लेने के लिये कौतीस की हत्या की थी । अदामास्‌ 
ने कौतीस के विरुद्ध विद्रोह उस उद्ृण्डतायूर्ण अत्याचार का बदला लेने के लिये किया था 
जो उसकी आज्ञानसार अदामास के बाल्यकाल में उसको अंगभंग द्वारा नपुसक बनाकर 
किया गया था ।” 

बहुत से लोगों के शरीरों पर प्रहारों द्वारा यातना पहुँचाये जाने के कारण उन्होंने 
अपने को अपमानित समझा और उन्होंने क्र होकर उन पदाधिका रियों अथवा राजकुल 
के पुरुषों को जिनके द्वारा वे पीडित किये गये थे, या तो मार डाला या तो उनको मारने 
का उद्योग किया । उदाहरण के लिये मितीलीन नगरी में मैगाक्लीस्‌ और उसके मित्रों 
ने मिलकर पैन्थैलिड कुट॒म्ब के लोगों पर (जो कि स्वयं सोंटे लिये घूमा करते थे और 
दूसरे नगरनिवासियों को मारा करते थे) आक्रमण किया और उनको मार डाला । 
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और कुछ समय पद्चात्‌ स्गदिस्‌ ने, जो कि कोड़ों से पीटा गया था और अपनी पत्नी से 
वियक्त कर दिया गया था, पैन्थीलूस को मार डाला । आर्खीलाउस्‌ के विरुद्ध पट्धयंत्र 
(विद्रोह) में देकाम्नीवस्‌ आक्रमण का नेता बना और उसने ही (क्रातेयस्‌ और 
हैलानौक़ातीस इत्यादि पडयंत्रकारियों की) कोपारिनि को भड़काया और उनको 
उत्तेजित करनेवालों में वही प्रथम था । वह आर्खीलाउस के प्रति इसलिए क्रद्ध था कि 
उसने देकाम्नीखस को यूरीपिदीस (कवि के ) हाथों में कोड़े गाने के लिये सौंप दिया 
था ; कवि यूरीपिदीस देकास्तीखस से इसलिए रुप्ट था क्योंकि उसने कवि के दुर्गन्‍्धय क्त 
इवासोच्छवास के विषय में कुछ अशोभन बात कह दी थी। इसी प्रकार और भी अनेकों 
हत्याओं और पडयंत्रों के उदाहरण को उपस्थित किये जा सकते हैं जो उपयंक्त प्रकार 
के कारणों से ही घटित हुए थे। 


इसी प्रकार भय भी, जैसा कि हम कह चक्रे है, एकजनतंत्र और अन्य प्रकार की 
गासन-व्यवस्थाओं में भी समान प्रकार से, विद्रोह का कारण होता है। उदाहरणाथ 
पारसीक सेनापति आत्तपानीस्‌ (सं० आत्तंपााणि) ने अपने स्वामी क्षरक्षीस्‌ की हत्या 
इस भय के कारण की थी कि उस (आत्तपराणि) पर क्षरक्षीस की आज्ञा के बिना 
दारियुस (दारा) को फॉँसी देने का झूठा आरोप लगाया जायगा । पर ऐसा उसने किया 
इस विचार से था कि मदिरा-पान और भोजन के समय कहीं बात को भूल जाने के कारण 
क्षरक्षीम उसके अपराध को क्षमा कर देगा। 


पडयंत्रों और विद्रोहों को तिरस्कार की भावना से भी प्रेरणा मिलती हे। 
उदाहरणार्थ असीरिया के सार्दानापछस को एक ऐसे आदमी ने (लिरस्कार की भावना 
के वशीभत होकर ) मार डाला था जिसने उसको स्त्रियां के बीच में ऊन को काढ़ते हुए 
देखा था । उसके विपय में यह कपोलकथा कही अवध्य जाती है फिर चाहे यह 
सत्य हो अथवा न हो; पर यदि यह कथा उसके विषय में सत्य न भी हो तो अन्य किसी 
(राजा ) के विपय में सत्य हो सकती है । छोटे दियौनीसियस पर दियोन्‌ ने तिरस्कार 
की भावना से ही आक्रमण किया था; उसने देखा कि उस ( दियौनीसियस ) के प्रजाजन भी 
उसको तिरस्कार की दृष्टि से देखते थे और वह सव्वेदा मदिरा पीकर मत्त पड़ा रहता 
था। कभी कभी तो एकतंत्री शासक के मित्र तक उसके प्रति तिरस्कार की दृष्टि 
रखते हुए उसपर आक्रमण किया करते हैं; राजा जो अपने मित्रों को अपना (अंतरंग ) 
विव्वास-भाजन बना छेता है इस कारण से उनके मन में उसके प्रति तिरस्कार- 
दष्टि उत्पन्न हो जाती है ; और वे यह समझने लगते हैं कि वह (राजा) कुछ नहीं 
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देख पायेगा । (अथवा वे यह समझने छूगते हैं कि उनके द्वारा की हुई हत्या अथवा 
आक्रमण का पता नहीं चलेगा । ) (विद्रोहियों का) यह समझ लेना भी कि वे राजशक्ति 
का हस्तगत कर सकते हैं, एक प्रकार की तिरस्कार की ही भावना है ; क्योंकि वे 
अपने को शक्तिशाली समझते हैं अतएव प्रहार करने के लिये सन्नद्ध रहते हैं एवं अपनी 
शक्ति के ही आसरे वे सब प्रकार के खतरों (आशंकाओं ) को तुच्छ समझते हैं । 
यही तो कारण है कि (प्राय:) सेनापति छोग राजाओं पर आक्रमण किया करते हैं । 
जसे कि सेनापति कीरस्‌ ने राजा अस्त्यागीस पर आक्रमण किया था, क्योंकि उसको 
उसके विल्शसिता में इबे हुए जीवन और क्षीणता को प्राप्त हुई शक्ति के कारण उससे 
घृणा हो गई थी। और थ्वाकनिवासी स्यथीस ने भी, जब कि अमादोकस्‌ का सेनापति 
था, इसी कारण से अमादोकस्‌ पर आक्रमण किया था।* कभी कभी इस प्रकार के 
आक्रमण अनेकों कारणों से हुआ करते हैं, (केवठ एक कारण से नहीं) । उदाहरणार्थ 
घणा (तिरस्कार ) के साथ धन के लाभ का भी संयोग हा सकता है; जैसा कि 
मिश्चिदातीस्‌ के द्वारा अपने (पिता) अग्योौबारजानी पर किये आक्रमण में घटित हुआ 
था । * पर इस प्रकार के विद्रोह का प्रयत्न बहुधा ऐसी प्रकृति के मनप्यों हारा 
किया जाता है जो स्वभावतः साहसी होते हैं तथा राजा के द्वारा उच्च सैनिक सम्मान 
के पद पर स्थापित किये जाते है । साहस के साथ शक्ति का संयोग होने से शौर्य 
(वीरता ) उत्पन्न होता हैं। इन दोनों के संयोग के कारण ही, सरलतापुर्वके सफलता 
की प्राप्ति की आशा के आधार पर, विद्रोह की ओर प्रवृत्ति हुआ करती है। 

ख्याति ( -- सम्मान, लोकंपणा) के कारण होनेवाले विद्रोहों का कारण उपर्युक्त 
विद्रोहों के कारणों से इतर प्रकार का ही हुआ करता है। जिस प्रकार कुछ लोग बड़े 
लाभ और महान सम्मान को दृष्टि में रखते हुए अधिनायकों के प्राण लेने का प्रयत्न 
किया करते हैं, उस प्रकार वे लोग नहीं करते जो कीत्ति (अथवा ख्याति) के प्रेम के 
कारण प्रत्येक प्रकार के भय का सामना करते हुए विद्रोह करने का उद्योग करते हैं । 
प्रथम प्रकार के मनुष्य पू्वोक्‍्त प्रकार के कारणों (लोभ और महत्त्वाकांक्षा ) से प्रेरित 
हुआ करते हैं । जो मनुप्य राजा पर आक्रमण कर नामवसरी प्राप्त करने के लिये उसके 
प्राण लेने का प्रयत्न करते हैं वे तो कुछ इस प्रकार प्रव॒ृत्त होते है जिस प्रकार वे अन्य मनुष्यों 
मे ख्याति (कीर्ति) प्राप्त करानेवाले किसी अन्य महान्‌ पराक्रमपूर्ण कार्य के करने का 
अवसर प्राप्त होने पर उसको करने के लिये प्रवृत्त होते हैं । उनको एकतंत्र राज्य को 
प्राप्त करने की चाह नहीं होती, वे तो नाम (-- यश) प्राप्त करना चाहते हैँ । 
यह सत्य है कि इस प्रकार के कारणों से प्रवृत्त होनेवाले लोगों की संख्या बहुत ही 
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थोड़ी हुआ करती है । यह तो उनके कार्य की पूर्वनिश्चित शर्त होती है कि यदि वे 
उसमें असकल हुए तो अपने जीवन की रक्षा का तो उनको कभी ख्याल ही नहीं करना 
चाहिये । उनके ₹ दय में दियौन की धारणा के सद॒श दुढ़ संकल्प होना चाहिये; निश्चय 
ही बहुत से मनुष्यों के लिये ऐसा होना सरल नहीं है । उसने अपने थोड़े से साथियों के 
सहित दियौनीसियस के विरुद्ध अभियान-यात्रा करते समय कहा था, 'मेरा तो यह 
विचार है कि इस उद्यम में जितना आगे बढ़ सक्‌' उतना ही अच्छा है । यदि 
(नाव में से ) पृथ्वी पर पैर रखते ही थाडी सी देर में मेरा अन्त हो जाय तो भी इस प्रकार 
मेरी मृत्यु शोभन ही होगी। 


एक और प्रकार (- उपाय ) जिससे अन्य प्रकार की शासन-ब्यवस्थाओं के 
समान तानाशाही विनप्ट हुआ करती हैं (राष्ट्र के) बाहर वाला हैं । ऐेसा संभव है 
कि कोई दूसरा राष्ट्र जिसकी व्यवस्था तानाशाही की व्यवस्था के प्रतिकल हो, उससे 
अधिक बलवान हो । यह तो स्पष्ट ही है कि ऐसा राष्ट्र विरोधी शासनसिद्धान्तों 
के कारण अधिनायकतंत्र का विनाश चाहेगा, और जहाँ चाह होती है और उसके साथ 
सामर्थ्य भी होती है तो. सब ही चाहा हुआ काम किया करते है । शासन-ब्यवस्थाओं 
का विरोध (विविध प्रकार का हो सकता है) । जनतंत्र (अपने अत्यन्तगामी रूप में 
जनसाधारण की तानाशाही होने के कारण ) उसी प्रकार अधिनायकतंत्र का विरोध 
करता है जिस प्रकार हीसियॉडस्‌ के शब्दों में एक कुम्हार दूसरे कुम्हार से झगड़ा किया 
करता है। राजतंत्र और श्राटजनतंत्र विरोधी प्रकार की शासन-व्यवस्थाएँ होने के 
कारण अधिनायकतंत्र का विरोध करते हैं। इसीलिए लाक॑दायमॉन राष्ट्र ने (राज- 
तंत्र होने के कारण ) बहुत से अधिनायकतंत्रीं को कुचला था और मसिराक्‌सवालों ने 
भी अपने सुशासनकाल में ऐसी ही नीति का अनुसरण किया था । 


फिर अधिनायकतंत्र के नप्ट होने का एक प्रकार आन्तरिक कलह भी है। 
ऐसा तब होता है जब कि अधिनायक के साझेदार स्वयं आपस में ही लड़ने लगते हैं ; 
जैसा कि (सिराकूस में ) गैलो के परिवार में हुआ था और अभी (आजकल) फिर छोटे 
दियौनीसियस के परिवार में हो चुका है । गेलो के द्वारा स्थापित अधिनायक का विनाश 
थ्रासीबूलस ने किया। (थासीबूलस गैलो और उसके उत्तराधिकारी हीरो का 
भाई था ; हीरो की मृत्यू के पदचात्‌) थ्रासीबूलस ने दूसरे उत्तराधिकारी (अर्थात्‌ 
गलोके पुत्र ) की चापलसी प्रारंभ कर दी, एवं उसके नाम से शासनतंत्र को अपनी 
मुट्ठी में करने के लिए उसको फूसलाकर विलासितामय जीवन में डाल दिया। 
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इस पर उसके कुटम्बियों ने श्रासीबुलस से पीछा छड़ाने और अधिनायकतंत्र 
की रक्षा करने के लिये अपना एक संघटित दल बनाया । पर (अन्त में) उसके साथ 
पड्यंत्र रचनेवाले लोगों ने उचित अवसर देखकर तानाशाह के सारे परिवार को ही 
निकाल बाहर किया दियौनीसियस्‌ का पराभव तो उसके संबंधी (बहनोई ) दियौन्‌ के 
द्वारा किया गया । दियौन्‌ ने दियौनीसियस्‌ के विरुद्ध अभियान आरंभ किया। 
और जनता को राहायता प्राप्त करके उसको निकाल दिया ---पर दियौन अन्त में 
स्वयं मत्यु को प्राप्त हुआ । ; 


एसे मुख्य कारण, जिनके निमित्त अधिनायकतंत्र (तानाशाही ) पर बहुधा आक्रमण 
किये जाते हैं, दो है--घृणा और तिरस्कार (नफरत और हिकारत ) । घृणा की भावना 
तो सभी अधिनायकतंत्र अवश्यमेव उत्पन्न करते ही है, पर तिरस्कार की भावना बहुधा 
इन तंत्रों के पराभव का वास्तविक कारण हुआ करती है।इस तथ्य का प्रमाण यह है कि 
जो लोग अपने प्रयत्नों से अधिनायक-पद को प्राप्त करते हैं वे तो अधिकांश में उसकी 
रक्षा करने में सफल रहते हैं ; पर जो इस पद को उत्तराधिकार में पाते है वे इसकों 
तत्काल खो डालते हैं । विलासितामय जीवन व्यतीत करने के कारण वे अपने को 
तिरस्कार योग्य बना देते हैं और अपने ऊपर आक्रमण करने वालों को ऐसा करने के 
बहुत से अवसर प्रदान करते हैं । क्रोध को भी घृणा का ही एक स्वगत अंश माना जाना 
चाहिये और यह क्रोध भी वसा ही परिणाम उत्पन्न करता है जैसा कि घणा करती है । 
इतना ही नहीं, सच तो यह है कि क्रोध प्राय: घृणा से भी अधिक प्रबल (और प्रभावशाली ) 
उत्तेजक है ; क्रोधी मनृष्यों का तीत्र आवेग उनको शान्त-विवेचना नहीं करने 
देता अतएव वे अधिक आवेश के साथ आक्रमण किया करते हैं ।” अपमानित होने के 
कारण मनुष्य बहुत अधिक अपने आवेगों के वशीभूत हो जाते हैं : इसी कारण से 
पाइसिसत्रातस्‌ के पुत्रों के अधिनायकतंत्र का तथा और भी अन्य अनेकों तानाशाहियों 
का विनाश हुआ। पर घणा अधिक (विचारपूर्ण होती है); किन्तु क्रोध के साथ पीड़ा 
का साहचरय॑ रहता है अतएव पीड़ा के रहते हुए विचार करना सरल नहीं होता ; 
इसके विपरीत घृणा पीझरहित होती है। 


संक्षेप में सार यह निकला कि वे सब कारण जिनको कि मैंने पहले धनिकतंत्र के 
परम विशुद्ध और चरम प्रकार को तथा जनतंत्र के आत्यन्तिक प्रकार को नष्ट करने- 
वाला कहा है, अधिनायकतंत्र के लिए भी वैसे ही माने जाने चाहिये । वास्तव में 
शासन-पद्धतियों के यह प्रकार कई एक व्यक्तियों के मध्य में बँटी हुई तानाशाहियाँ ही 


२३९८ अरिस्तू की राजनीति 


हो जाती हैँ । राजतंत्रव्यवस्था ऐसी शासन-पद्धति है जो बाह्य कारणों से सबसे कम 
नष्ट हो सकती है ; और इसीलिए यह चिरकाल तक स्थिर रहनेवाली होती है । 
प्रायेण यह व्यवस्था आन्तरिक कारणों से ही नष्ट हुआ करती है। यह विनाश दो 
प्रकार से संभव हुआ करता है ; एक तो प्रकार है राजपरिवार के सदस्यों में ही कलह 
और विद्रोह उत्पन्न हो जाना ; दूसरा प्रकार है, राजा का बहुत कुछ अधिनायकों के 
समान शासन का प्रबन्ध करने का प्रयत्न करना, और अपनी सत्ता को नियमों (कानूनों) 
की सीमा के परे बढ़ाने की चेष्टा करना । और फिर अब तो राजतंत्र की उत्पत्ति 
भी नहीं होती; यदि इस प्रकार की कोई शासनपद्धति प्रकट भी होती है तो वह एकतंत्र 
अथवा अधिनायकतंत्र ही अधिक होती है । राजतंत्र वह शासन-व्यवस्था है जो प्रजा- 
जनों के इच्छानसार उनपर चला करती है तथा जिसमें महत्त्वपूर्ण विषयों की सर्वोपरि 
सत्ता (राजा के ) हाथों में निहित होती है [इस प्रकार का शासन आजकल के समय में 
विपरीत है| । आजकल तो समता का बहुत अधिक प्रचार है, और कोई भी व्यक्ति 
अन्य लोगों से इतना भिन्न (बढ़कर ) नहीं है जो राजा के पद की महत्ता और योग्यता 
के लिए पूरा पहुँच सके । अतएव इस कारग से जनता इस प्रकार के शासन को घेये- 
पूर्वक स्वेच्छा से सहन नहीं करेगी ; और यदि छल अथवा बल से उसको जनता पर 
लाद भी दिया जाय तो वह उसको तत्काल तानाशाही का ही प्रकार समझ लेंगी । 
कुलक्रमागत राजतंत्र का विनाश तो एक और कारण से भो होना संभव है, यह कारण 
अभी वर्णन किया जाना है। इस प्रकार के राजा बहुधा बड़ी सरलता से (अपने प्रजा- 
जनों के) तिरस्कार के पात्र हो जाते हैं; एवं उनको यद्यपि अधिनायकों की क्षमता 
प्राप्त नहीं होती, केवल राजपद का गौरवमात्र उनके पास होता है, तथापि वे इस बात 
को भूलकर दूसरों का अपमान और हानि कर (बैठते ) हैं । बस तब उनका विनिपात 
एक सरल काम हो जाता है । ज्यों ही राजा के प्रजाजन उसके प्रजाजन नहीं बना रहना 
चाहते, त्यों ही राजा, राजा नहीं रह जाता; किन्तु अधिनायक तो, यदि उसके प्रजाजन 
भी चाहे तो भी, तानाशाह बना रह सकता है । 


राजतंत्र का क्षय इन्हीं तथा इन्हीं प्रकार के अन्य कारणों से हुआ करता है । 


टिप्पणियाँ 


१. एकराटतंत्र से तात्पर्य एक व्यक्ति का शासन है। इसको एकजनतंत्र भी कह 
सकते हें। प्राचीन यूनान में इसके दो प्रकार उपलब्ध होते हें। एक को बसीलेदया 
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अथवा राजतंत्र कहते थे और दूसरे को तिराज्ने, तिरान्नी अथवा तानाशाही या अधि- 
नायकतंत्र । 

२. सावंजनिक कार्यकर्ताओं के लिये म्‌ल में 'दिम्यगो इ” शब्द का प्रयोग किया 
गया है। पर इस शब्द का अर्थ कारोगर' भो होता है। 

३. अध्यक्षों के लिये 'थियोरोइ' दब्द प्रयोग में आया है जिसका अर्थ दर्शक 
होता है। 

४. फेइदोन ई० पुृ० सातवों शताब्दी के पूर्वाद्ध में आगंस नगरी का राजा था। 
इसके शासन-काल में आगंस का महत्त्व बहुत बढ़ गया था । 


५. श्रासीबलस (मिलेतस में ) इत्यादि व्यक्ति इयोनिया में अधिनायक थे । 

६. फालारिस सिसिली द्वीप की अक्रागास्‌ अथवा अग्रोगन्‍्तुम नामक नगरी में 
ई० पु० छठी शताब्दी के पूर्वा्ध में शासन करता था। इसके पास एक धातुनि्मित 
साँड था जिसके भीतर यह उन व्यक्तियों को भून डालता था जो इसको रुष्ट कर देते 
थे। इससे इसकी असामान्य निर्देयता स्पष्ट हे। 

७. पनाएतियस न केवल लोकनायक था प्रत्युत सेनाध्यक्ष भी था। 


८. (कयु की) प्सेलस भी लोकनायक एवं सेनाध्यक्ष दोनों हो था। 

९. पिसिसत्रातस अथवा पंइसिसत्रातस्‌ के विषय में पहले लिख आये हैं। 

१०. दवियोनीसियस के विषय में भी लिखा जा चुका है। प्रायः वही लोकनायक 
तानाशाह बन सके जो या तो सेनाध्यक्ष भी थे अथवा अत्यन्त साहसिक योद्धा थे। 
आधुनिक युग के अधिनायकों के विषय में भी यही बात अधिकांश में चरितार्थ हुईं है । 


११. ऋद्गस के विषय में ऐसा कहा जाता है कि वह अथेन्स का राजा था और उसने 
दौरियन्‌ लोगों के आक्रमण से उसकी रक्षा की थी और इस प्रयत्न में उसने अपने 
जोबन को बलिदान कर दिया था। ऐसा कहना संभवतया ठीक नहीं है कि उसने अपने 
नगर की रक्षा करके राजा का पद पाया था। संभवतया अरिस्तू का वर्णन इस विषय 
में त्रुटियूर्ण है । 

१२. कीरस महान्‌ ई० पू० छठी शताब्दी में ईरान में अत्यन्त प्रतापी सम्राद्‌ 
हुआ है। यही फ़ारस के साम्राज्य का संस्थायक था। इसने लधु एशिया के यूनानी 
राज्यों को भो परास्त करके अपने सा म्राज्य में सिला लिया था। इसके जीवन की अनेक 
घटनाएं श्रीकृष्ण के चरित्र से मिलती हें । 

१३. लाकंदायमॉन अथवा स्पार्टा ने ई० पु० ८वों और ७वीं शताब्दी के यद्धों 
में मेसेनिया को जीता था । 
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१४. सकंदोनिया के राजाओं ने अपने राज्य को बहूत बढ़ाया था। विशेष 
फ़िलिप द्वितीय और उसके पुत्र अलंकज्ञाण्डर ने तो उसको साम्राज्य ही बना दिया । 
फ़िलिप अरिस्तू का सखा और अलंकज्ञाण्डर अरिस्तू का शिष्य था। 

१५. इलियाद काव्य के प्रसिद्ध योड़ा अखिल्लोीस्‌ के पुतन्न नेयोप्तोलेसस्‌ ने भूमि 
ओर अनुयागियों को प्राप्त किया और तब मॉलौसिया का राजा बन गया । 

१६. कालिदास की उक्ति राजा प्रकृति-रंजनात्‌” से तुलना कोजिये । 


१७० इस कथा की ओर संकेत किया जा चुका है। पर हीरोदोतस ने थ्वासीबलूस 
को उपदेष्टा और पेरियाण्ड्राल्ट्रास को उपदिष्ट कहा है । 

१८. इस कथा का उल्लेख किया जा चका है। 

१९. यह कथा यूनानियों में अप्राकृत-मंथुन-प्रथा के प्रचलन को सूचित करती है । 

२०. न्यूमंन ने इन घटनाओं की तिथियाँ इस प्रकार दी हें। (१) मकंदौनिया 
के आर्खोलाउस को हत्या ई० पृ० ३९९ में; (२) कीप्रस के सालामिस नगर के ताना- 
शाह ऐवागोरास्‌ की हत्या ई० पृ० ३७४ में; (३) फेराए के यासन की हत्या ई० 
पुृ० ३७० में; (४) सिकियॉन्‌ के तानाशाह इयफ्रोन को हत्या ई० पु० ३६७ में; (५) 
फंराए के अलंकज़ाण्डर तथा ऑंद्रीसाए के राजा कौतीस की ह॒त्याएँ ई० पुृ० ३५९ में; 
(६) कृष्णसागर के तट पर स्थित हेराक्लिया के तानाशाह क्लेआखंस की ह॒त्या ई० 
पु० ३५२ में तथा मकंदोनिया के फिलिप की हत्या ई० पुृ० ३३६ में हुई । इनमें से 
अधिकांश ह॒त्याएँ उत्तर ग्रीस, मकंदौनिया और शथाके में हुई । इनके वर्णन करने का 
उद्देश्य यही है कि तिरस्कार और अपमान से भी वह आग प्रज्वलित होती है जो राजाओं 
और तानाशाहों को समाप्त कर देती है । 

२१. यह कथाएँ भी अपमानों की कथायें हें। यरीपिदेस की कथा के संबंध में 
चर्चा करना भी प्राचीन काल भें सहन नहीं किया जाता था। 

२२. आत्तंपानी (नें) स के संबंध में जो कथा यहाँ कही गई हे उसका ऐतिहासिक 
स्वरूप बहुत कुछ विवादग्रस्त है। 

२३. कहते हें सार्दानापलस्‌ को उसके सेनाध्यक्ष 'अबकिस” ने ऊन काढ़ते हुए 
देखा। ऊन काढ़ना स्त्रियों का काम माना जाता था। अतएवं सेनापति न ऐसे राजा 
का तत्काल वध कर डाला। इस कथा का एक दूसरा रूप यह है कि युद्ध में अपने 
सेनापति से हारकर सार्दानापलूस ने स्वयं आत्महत्या कर ली । 

२४. यह घटना सिराकूज़ को है। पर आक्रमण का कारण इससे भी बढ़कर 
यह था दियोनोसियस द्वितीय ने दियोन को सम्पत्ति का अपहरण कर लिया था और 
उसकी पत्नी को भी एक दूसरे व्यकित तिमौकातेस को दे डाला था। 


अरिस्तू की राजनीति ४०१ 


२५. अस्त्यागी (गे)स कीरस्‌ का स्वामी था और कीरस्‌ उसका सेनाध्यक्ष । यह 
घटना ई० पू० छठो शताब्दी के मध्यकाल को है। 

२६. यह घटना ई० पु० ३९० और ३८६ के मध्य की प्रतीत होती है। 

२७. एक अरियोबारजानो ई० पु० ३६३ से ३३६ तक पौन्‍्तुस्‌ का क्षत्रप था। 
दूसरा अरियौबारज्ञानी ई० पू० ३६७ में हैल्स्पोण्त का क्षत्रप था। पता नहीं कि 
प्रस्तुत संकेत किस अरियौबारज़ानो के प्रति है । 

२८. आजकल को परिभाषा में इसको विचार-पद्धतियों का दन्द्र कहा जा सकता है। 

२९. यह घटना ई० पू० ३४४ की है। इसके पहचात्‌ दियौन्‌ स्वयं तानाशाह 
बना ओर मारा गया । 

३०. तुलना कीजिये--'क्रोधाद भवति संम्तेह: । गीता २।६३ 

वि०-इस खण्ड का अन्तिम भाग क्रमबद्ध नहीं लगता । फिर इसका कुछ भाग ऐसा 
भी है जिसको ,५५४50705$ (»ई [॥0 ८0ए७/$ 5 (90५) |:॥/5. ग्रीक राजाओं 
के दरबार के रहस्य कहा जा सकता है। 


4९१ 
एकराट्तंत्र और तानाशाहियों क्री रक्षा के उपाय 


सामान्यतया स्पप्टरूपेण ही कह सकते हैं कि उन (राजतंत्रात्मक ) व्यवस्थाओं की 
रक्षा, उपर्युक्त कारणों से उलटे उपायों से होती है । और यदि हम उन पर अलग अलग 
विचार करें एवं सबसे पहले राजतंत्र को ही ले तो कह सकते हैं कि राजतंत्र की रक्षा 
मध्यमनीति के अनुसरण से हों सकती है। राजा की सत्ता अपेक्षाकृत जितनी 
थोड़ी ( - सीमित ) होगी उतने ही अधिक समय तक उसकी शासन-शक्ति अनिवायंतया 
अक्षण्ण (पूरी) बनी रहेगी । ऐसा होने पर वे स्वयं प्रभु-तुल्य व्यवहार कम करते 
हैं, अधिकांश में अन्य लोगों के साथ बराबरी का बर्त्ताव करते हैं, परिणामत: शासितों 
के द्वारा उनके प्रति ईप्या भी कम की जाती है। यही कारण है कि मॉलॉस्सस्‌ 
राष्ट्र में सुदीघंकाल तक राजतंत्र बना रहा। तथा लाक॑दायमॉन्‌ राष्ट्र (स्पार्टा) 
के राजतंत्र का स्थायित्व भी (कुछ तो) आरंभ से ही राजतंत्र के दो भागों में बट जाने 
के कारण संभव हुआ है और (कुछ ) पीछे थियौपॉम्पस्‌* के द्वारा मध्यमनीति के बहु- 
विधि अनु सरण के द्वारा, जिसमें अन्य बातों से विशेष बात थी अध्यक्ष अथवा निरीक्षक 


२६ 
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चर 


मंडल की स्थापना | उसने राजा की द्ाक्ति को घटाया पर राजपद के काल में 
(स्थायित्व ) अवश्य व द्वि कर दी ; परिणामत: उसने उस (शक्ति ) को एक अथ में (+> एक 
प्रकार से) कम नहीं किया, प्रत्यत उसका महत्त्व और बढ़ा दिया । वह तथ्य उसके 
अपनी पत्नी को दिये हुए उत्तर से स्पप्ट है । उसकी पत्नी ने उससे पूछा जितनी राज- 
शक्ति तुमने अपने पिता से पाई थी उससे कम राजशक्ति अपने पत्रों को देने में, क्या तुमको 
लज्जा नहीं लगती ? )” उसने उत्तर दिया, “नहीं, मझ तो (कुछ भी लज्जा) नहीं 
लगती (क्योंकि) में उनको चिरकाल तक स्थायी रहनेवाली शक्ति दिये जा रहा हूं ।' 


जहाँ तक अधिनायकतंत्र का प्रशइन है उनकी रक्षा दो प्रकारों (उपायों ) से हो सकती 
है जो एक दूसरे के नितानन्‍त विरोधी हैं । इनमें से प्रथम उपाय तो वही परम्परागत 
उपाय है जिसके अनुसार अधिकांश अधिनायक लोग अब भी अपने शासन का प्रबंध 
किया करते है । कहते हैँ कि इस (उपाय) की बहुत सी विधियाँ कौरिन्थ-निवासी 
पैरियाण्ड्रस ने स्थापित की थीं और ऐसी बहुत सी विधियाँ पारसीक लोगों की शासन- 
पद्धति से भी ग्रहण की जा सकती हैं । इनमें से कुछ विधियाँ तो वही हे जिनका वर्णन 
हमने पहले अधिनायकतंत्र की रक्षा ( जहाँ तक उसकी रक्षा संभव है ) के 
संबंध में किया था । उदाहरण के लिए अत्य॒च्च प्रमुख व्यक्तियों को काट (छाँट) 
डालना और तेजस्वी लोगों को दूर कर देना इत्यादि (ऐसी ही विधियाँ हैं) । इनके 
अतिरिक्त उसको सार्वजनिक भोजन, सामाजिक सम्मेलन (अर्थात्‌ क्लब इत्यादि), 
सम्मिलित शिक्षा और इसी प्रकार की अन्य किसी भी बात का निपेश्र कर देना चाहिय॑ । 
दूसरे शब्दों में ऐसी सब बातों से अपनी रक्षा के लिए सावधान रहना जो साहस और 
पारस्परिक विश्वास--इन दो गुणों को जनता में उत्पन्न कर सकती है। उसको 
अवकाशजन्य सांस्कृतिक सभा-समाजों का एवं इसी प्रकार के अन्य सम्मेलनों का निषेध 
कर देना चाहिये ; एवं प्रत्येक ऐसे उपाय को काम में लाना चाहिये जिससे प्रजाजनों 
में से प्रत्येक व्यक्ति एक दूसरे के लिए इतना अधिक अपरिचित हो कि जितना हो सकता 
है ; क्‍योंकि पारस्परिक परिचय मनृप्यों में पारस्परिक विश्वास उत्पन्न करता है। 
इसके अतिरिक्त उसको प्रत्येक प्रजाजन को नित्य सबके सामने प्रकट होने, एवं राज- 
द्वार पर अपना समय बिताने के लिए विवश करना चाहिये। इस प्रकार उनको यह 
पता चल जायगा कि वे (- जनता) क्‍या कर रहे हैँ एवं इस नित्यप्रति की थोड़ी 
दासता के अभ्यास से उनका स्वभाव विनीत बने रहने का पड़ जायगा | इसी भाँति 
और भी अन्य अनेकों उपाय है जो पारसीक और बर्बर लोगों में समान रूप से पाये 
जाते हैं एवं जिनका एकमात्र सामान्य प्रभाव अधिनायकतंत्र को पुष्ट करना है। 
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फिर अधिनायक को यह भी जान लेने का उद्योग करना नहीं भुला देना चाहिये कि 
प्रजाजनों में से प्रत्येक व्यक्ति क्या कह और कर रहा है ; इसके छिए उसको गप्तचरों 
की नियुक्ति करनी चाहिये, जैसे कि सिराकूस नगर में स्त्रियों की गुप्तचर संस्था थी 
जो पोटागोगिदीस' कहलाती थी ; अथवा जैसी कि कानाफूसी सुननेवाली गप्त 
प्रणिधि संस्था हीरो की थी जिसको वह सामाजिक सम्मेलनों और सार्वजनिक सभाओं 
में (भेद लेने के लिए) भेजा करता था । (एक तो) गप्तचरों के भय से लोग बड़ी 
स्वतंत्रता से यों ही नहीं बोलते और यदि वे स्वतंत्रतापूर्वक बोले भी तो (ग॒प्तचरों के 
होते हुए) उनके न पहचाने जाने की बहुत कम संभावना रहती है । इसके अतिरिक्त 
अधिनायक को चाहिये कि वह मित्र और मित्र में, साधारण जनता और गण्यमान्य 
लोगों में एवं सम्पन्न लोगों के मध्य में एक दूसरे में फट और कलह करवा दे । 
अधिनायकों की एक नीति अपने गासित जनों को निर्धन बनाने की भी रही है, जिससे 
जनता के पास नागरिक रक्षकदल के भरण-पोषण की सामथ्यं ही। न रहे और दूसरे वे 
अपनी दैनिक जीविका कमाने में ही इतनी तत्लीन रहे कि तानाशाह के विरूद् पड़यंत्र 
करने का अवकाश ही न मिले। मिस्र देश के पिरामिद! (शंकुमंदिर) इसी 
नीति के उदाहरण हैँ; किप्सेलस के परिवार द्वारा मंदिरों पर चढ़ाई हुई बहुमल्य मेंटें 
पैइसिस्त्रातस्‌ के परिवार द्वारा ऑलिम्पिया के द्यौसमन्दिर का निर्माण, तथा सामॉस में 
पॉलीक्रातीस्‌ द्वारा निमित महान्‌ भवन--यह सब भी इसी नीति के निदर्शन हैं । 
इन सब कार्यों का उद्देश्य एकमात्र यही है कि शासितों को कार्य में संलूग्न रहने के कारण 
अवकाश न रहे और उनकी निर्घेनता बढ़े । कर लगाने का भी परिणाम यही होता है 
ज॑ंसा कि सिराकूस नगर में हुआ, कि बड़े दियोनीसियस के अधिनायकतंत्र में ऐसी 
योजना बनाई गई कि पाँच सा में प्रजाजनों को अपनी संपत्ति सरकारी कोप में दे देनी 
पड़ी । इसी कारण तानाशाह यद्वप्रिय भी होता है जिससे उसके शासित जन सदा 
किसी न किसी काम में लगे रहें और उनको निरन्तर एक नेता की आवद्यकता बनी 
रहे। (अविश्वास फैलाना तो अधिनायकों की नीति का इतना विशिष्ट अंग है कि) 
जब राजतंत्र की रक्षा मित्रों द्वारा की जाती है, तानाशाह यह जानते हुए कि सब मेरा 
विनिपात चाहते हैं तथा मेरे मित्रों में एसा करने की सबसे अधिक क्षमता है, 
उन्हीं का सबसे अधिक अविश्वास बारता है। 

परले सिरे को पहुँचे हुए तथा सबसे बुरे जनतंत्र में जो बराइयाँ (बरे कार्य ) पाई 
जाती हैं वे सब की सब अधिनायकतंत्र में उपलब्ध होती हैं । उदाहरण-स्वरूप दोनों 
(जनतंत्र और अधिनायकतंत्र) गृहस्थी में स्त्रियों की शक्ति की प्रोत्साहित करते हैं 
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जिससे वे अपने पतियों का भण्डाफोड़ कर दें एवं इसी कारण यह दोनों शासनतंत्र 
दासों को भी ढील देते हैं कि वे अपने स्वामियों के भेदों को बतला दें । दास और स्त्रियाँ 
तो अधिनायकों के विरूद्ध पडयंत्र रचते नहीं, इतना ही नहीं प्रत्युत क्योंकि उनको 
अधिनायकतंत्र में सुदिन का अनुभव होता है अतएव वे उसके प्रतिकल इसी प्रकार रहते हैं 
जिस प्रकार जनतंत्र के ।। और साधारण मन॒ष्य भी तो एकतंत्री राजा बनने की चाह 
रखता है | यही कारण है कि इन दोनों तंत्रों में चापलस व्यक्ति सम्मानित होता है। 
जनतंत्र में लोकनायक होता है जिसको जनतंत्र का चाटकार दरबारी कहा जा सकता है; 
अधिनायकतंत्र में भी विनीत सहचर हुआ ही करते है--ये छोग चाटकार दरबारियों 
के समान व्यवहार किया करते हैं । 


इस प्रकार अधिनायकतंत्र दुर्जनों को मित्र ( प्रियजन ) माननेवाली जासनपद्धति 
है। तानाशाहों को चाटुकारी अच्छी लगती है ; तथा ऐसा कोई भी मनुष्य जिसकी 
अन्तगत्मा स्वतंत्र है अपने को चाटुकारी द्वारा नीचा नहीं बनायेगा । भला आदमी 
मित्र त्तो हो सकता है, पर कम से कम वह किसी की चापलसी नहीं करना चाहेगा । 
और बरे आदमी बुरे कामों के लिए उपयोगी होते हैं ; कहावत भी है 'काँटा काँटे को 
निकालता है (कण्टकेनेव कण्टकम्‌ )। अधिनायक का यह स्वभाव होता है कि दह कभी 
किसी सम्मानवाले और स्वाधीनता की भावना रखनेवाले मनुप्यों को पसन्द नहीं करता । 
इस प्रकार की योग्यताओं को तो वह अपना ही एकाधिकार मानता है ; जो कोई अन्य 
व्यवित उसके बराबर ([प्रतिस्पर्द्धा में) सम्मान की भावना और स्वाधीनता की भावना 
का प्रदर्शन करता है तो वह ऐसा मानता है कि मानों वह व्यक्ति उस (अधिनायक) 
के विशेषाधिकारों और एकाधिपत्य का अपहरण कर रहा हो; तथा वह (तानाशाह) 
उसको ऐसी घृणा की दृष्टि से देखता है जैसे वह उसकी शक्ति (पद) का विनाश 
करनेवाला हो । अपने नगर के लोगों की अपेक्षा विदेशियों के साथ खानपान करना 
एवं अपने दिन उन्हीं की संगति में अपेक्षाकृत अधिक व्यतीत करना यह भी अधिनायकों 
का स्वभाव होता है; क्योंकि उन्हें ऐसा लगता है कि नागरिक लोग तो हमारे शत्रु हैं 
पर विदेशी कभी हमारा विरोध नहीं करेंगे । यही अधिनायक की कला है और 
इसी के द्वारा वह अपनी ज्ञासनशक्ति की रक्षा का उपाय किया करता है। किसी भी 
नीचता (दुप्टता) को वह शेष नहीं छोड़ता । जो कुछ कहा गया है उसका संक्षेप 
तीन शीर्षकों में किया जा सकता है जो तीनों अधिनायकों के जीवन के तीन लक्ष्यों के 
संवादी हैं। उसका प्रथम लक्ष्य शासित जनों की आत्मा को हीन बनाना होता है; 
क्योंकि वह जानता है कि हीनात्मा लोग कभी किसी के विरुद्ध पड़यंत्र नहीं करते । 
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दूसरा ध्येय प्रजाजनों के बीच में पारस्परिक अविश्वास उत्पन्न करना होता है ; क्‍योंकि 
जब तक लोग एक दूसरे का विश्वास नहीं करने छगते तब तक अधिनायक का विनिपात 
नहीं हो सकता । इसी कारण अधिनायकों की सदा भले आदमियों से ठनी रहती है; 
वे यह समझते है कि नेक आदमी उनकी शक्ति के लिये केवल इसी लिए हानिकारक 
नहीं होते कि उनके ऊपर ऐसा शासन नहीं चल सकता जैसा स्वामी का दास के ऊपर 
चला करता है ; प्रत्यत इसलिए भी हानिकारक होते हैं कि बे आपस में एक दूसरे के 
और अन्य लोगों के भी विश्वासभाजन है और न तो आपस में किसी को धोखा देकर 
उनकी चुगली खाते हैं ओर न अन्य किसी व्यति की । अधिनायक का तीसरा ओर अन्तिम 
लक्ष्य होता है अपने शासित जनों को किसी भी काये के अयोग्य बना देना । असंभव कार्य 
को करने का तो उद्योग कोई भी नहीं करता है । अतएव जब कोई भी किसी कार्य को 
करने की क्षमता नहीं रखता होगा तो वे अधिनायकतंत्र को उसखाइ फेंकने का प्रयत्न 
नहीं करेंगे । अधिनायकों को सब व्यवहार-नी तियाँ इन्हीं तीन सिद्धान्तों में अन्तर्भक्त 
की जा सकती हैं तथा उनके द्वारा प्रयकत सब उपाय इन्ही में से किसी न किसी एक उद्देश्य 
से संबद्ध किये जा सकते है --अर्थात्‌ शासितों में पारस्परिक अविश्वास उत्पन्न करना, 
(२) उनको असमर्थ बना देना और (३) उनकी आत्मा को दीन-हीन वना देना । 


घ 


तो यह उपर्युक्त उपाय उन दो उपायों में से एक है, जिससे अधिनायकतंत्र की रक्षा की 
जा सकती है । पर एक दूसरा उपाय भी है जिसमे उपयोग में आनेवाली कार्यप्रणाली 
उपयुवत कार्य-प्रणाली से बिलकुल उलटी है। इस उपाय के स्वरूप को हम राजतंत्रों के 
विनाश के का रणों के,तुलनात्मक अध्ययनसे भली भाँति समझ सकेंगे। जिस प्रकार कि 
राजतंत्र के नप्ट होने का एक कारण राजपद का अधिनायक-पद में बदछः जाना 
था, ठीक उसी प्रकार अधिनायक-पद की रक्षा का एक उपाय उसका राजपद में बदल 
जाना है। केवल एक बात के विषय में अधिनायक को सावधान रहना चाहिये; इतनी 
शक्ति तो सुधरे हुए तानाशाह को भी अपने पास सुरक्षित रखनी चाहिये कि अपने प्रजा- 
जनों पर--चाहे उनकी उससे शासित होने की इच्छा हो और चाहे न हो--शासन 
कर सके । इस शक्ति को छोड़ देना तो अधिनायकता को ही छाड़ देना है । इस प्रकार 
अधिनायकतंत्र की सत्ता की आधारशिला (मुख्य शत ) के रूप में यह शक्ति स्थिर रहनी 
चाहिये ; अन्यथा अन्य सब बातों में अधिनायक को राजा की भूमिका के अच्छे अभिनेता 
के समान काय करना चाहिये अथवा कमसे कम इस प्रकार कार्य करते हुए प्रतीत हीना 
चाहिये । प्रथम तो उसको सार्वजनिक धन के विषय में अपने को अत्यधिक चिन्ता- 
परायण प्रकट करना चाहिये । उसको ऐसे उपहारों के देने में घन का अपव्यय नहीं करना 
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चाहिये जिससे जनसाधारण में कटता और रोप उत्पन्न होता है (और जब यह धन खेती- 
बाडी और मेहनत-मशक्‍कत करनेवाले लोगों से थोडा थोड़ा करके निचोड़ा जाता 
है और फिर मुक्त हस्त से वारांगनाओं, विदेशियों और विलासिता की कलाओं 
पर उड़ाया जाता है तो कट॒ता और रोष उत्पन्न होना अवध्यंभावी है) । अपने 
आय-व्यय का लेखाजोखा भी उसको (सबके समक्ष ) प्रस्तुत कर देना चाहिये--यह 
ऐसी नीति है जिसको कुछ अधिनायकों ने व्यवहार में अपनाया है। इस प्रकार के 
शासनप्रबन्ध में वह एक गृहप्रबंधक प्रतीत होगा न कि तानाशाह और जब तक वह 
नगर के शासन पर अपनी सत्ता बनाये रखता है तब तक उसको यह भी भय नहीं 
खाना चाहिये कि उसको कभी धन की कमी पड़ेगी । और याद उसको अपने घर से 
बाहर जाना पड़े तो पीछे कोपसंग्रह छोड़ जाने की अपेक्षा उसके लिये यही उपयोगी 
होगा कि वह कुछ भी न छोड़ जाय; क्योंकि ऐसी स्थिति में, वह जिन शासन-रक्षकों 
को अपने पीछे नगर की रक्षा के लिये छोड जायगा, उनकी उसकी शक्ति के प्रति 
विद्रोह करने की बहुत कम संभावना होगी । जो अधिनायक बाहर विदेश में आक्रमण 
करने जाता है उसको नागरिकों की अपेक्षा शासनरक्षकों से अधिक भय खाना आवश्यक 
है; क्‍योंकि नागरिक तो अभियान में अपने शासक के साथ रहते हैं पर शासन-रक्षक 
पीछे घर पर ही रह जाते हैं। फिर, दूसरी बात यह है कि कर लगाने में और अन्य प्रकार 
के चंदे और सेवाएँ माँगने में यही प्रकट करना चाहिये कि यह सब(धन ) सार्वजनिक 
कार्यो के निमित्त संचित किया जा रहा है अथवा आवश्यकता आ पड़ने पर इसका 
उपयोग यूद्ध संबंधी कार्यो के लिये किया जायगा । सामान्यतया उसको सार्वजनिक 
कार्यो के रक्षक अथवा प्रबन्धक के रूप में न कि अपने निजी कार्य को संपादन करनेवाले 
के रूप में कार्य करने के लिये प्रस्तुत रहना चाहिये । 


(जनता के साथ व्यक्तिगत संपक में उसको ) कठोर नहीं किन्तु प्रशान्त (गंभीर ) 
दिखलाई देना चाहिये; उसकी मुद्रा ऐसी होनी चाहिये कि जो भी व्यक्ति उसके संपर्क 
में आये वह भयभीत न हों किन्तु श्रद्धावतत हों । पर यदि वह जनता के हृदय में 
श्रद्धा की भावना उत्पन्न न कर सके तो उसके लिये इस लक्ष्य (श्रद्धाभाजन होने ) की 
प्राप्ति सरल कार्य नहीं होगा । अतएव यदि वह चाहे तो अन्य किसी भी गुण की उपेक्षा 
कर सकता है, पर उसको योद्धा के गुणों को अपने में अवश्य विकसित करना होगा, 
और दर्शकों में यह धारणा (भावना) उत्पन्न करनी होगी कि वह योद्धा के गुणों से युक्त 
है। उसको यौन अपराधों से भी सदा बचना चाहिये; उसको स्वयं अपनी शासित 
प्रजाओं में से किसी युवक अथवा यूवती के प्रति ऐसे अपराध करने के सन्देह से मुक्त 
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होना चाहिये, और इसी प्रकार उसके पारिपदों को भी इस प्रकार के दोपों से मुक्त होना 
चाहिये । एवं उसके अवरोध (अन्तःपुर) की रमणियों को भी अन्य स्त्रियों के प्रति 
ऐसे ही नियम (संयम ) का व्यवहार करना उचित है। स्त्रियों की धृप्टता बहुत से 
अधिनायकतंत्रों के विनाश का कारण हुई है। (भोजन संबंधी ) शारीरिक सुखखोपभोग 
के विषय में तो उसको आजकल के कुछ अधिनायकों से बिलकुल उलछटा आचरण करना 
चाहिये। ये लोग न केवल बडे तड़के स आरंभ करके कई दिन तक लगातार इस प्रकार 
के सुखोपभोग में निमग्न रहते हैं, प्रत्युत वे ऐसा करते हुए अपने को दूसरों को दिखाना 
भी चाहते है जिससे वे (दूसरे लोग ) उनके सौभाग्य और सौख्य की सराहना कर सके । 
परन्तु बहुत अच्छा तो यही है कि अधिनायक इन सुखोपभोगों में मध्यमवृत्ति का अनु- 
सरण कर ; यदि ऐसा न कर सके तो कम से कम उसको उनके अन्य लोगों के समक्ष 
प्रदर्शन से तो बचना ही चाहिये: (अथवा अन्य लोगों के सामने तो उसको अपने आपको 
इन बातों से बचनेवाला ही प्रकट करना चाहिये । क्योंकि जो लोग अप्रमत्त और 
जागरूक होते हैं उन पर आक्रमण करना अथवा उनका अपमान करना सरल काम 
नहीं प्रत्यत जा लोग प्रमत्त और ऊंघनेवाल होते हैं उन्हीं पर सरलता से आक्रमण किया 
जा सकता है और उन्हीं का अपमान भी हो सकता है। 
वास्तव में उसका आचरण लगभग उन सभी बातों का उल्टा होना चाहिये 
जा हमने पहले अधिनायकों के आचरण के विवरण में वर्णन की हैं । उसको 
अपने नगर की योजना और सजावट एऐस अच्छे ढंग से करनी चाहिये मानो 
ह नगर-राप्ट्र का अधिनायक नहीं प्रत्यत संरक्षक ( >ट्रस्टी ) है । इसके 
अतिरिक्त उसको देवताओं के संबंध में तो अपने को विशेषरूप से अत्यन्त 
उत्साहपूर्ण प्रकट करना चाहिये । यदि प्रजाजन यह ख्याल करते हैँ कि उनका 
शासक देवताओं से भय खानेवाला और उनके प्रति श्रद्धावान्‌ है तो वे उसके 
किये हुए अन्याय को सह लेने में अधिक भय नहीं खाते; और यदि उनको ऐसा भासित 
होता है कि स्वयं देवता उसके पक्ष में युद्ध करते है तो वे उसके विरूद्ध पडयंत्र करने में 
भी बहुत कम प्रवृत्त होते हैं । इसके साथ ही साथ उसका यह (धामिक आचरण ) 
मखंता से रहित प्रतीत होना चाहिये । (नागरिक जीवन के किसी भी विभाग के) 
भले अथवा गुणी जनों का उसको सम्मान करना चाहिये, और इस प्रकार (अथवा इतना ) 
सम्मान करना चाहिये जिससे वे यह ख्याल न करें कि स्वतंत्र प्रकार कौ 
शासन-व्यवस्था होने पर उनका अधिक सम्मान होता । सम्मानों का वितरण उसको 
स्वयं करना चाहिये, पर दण्ड अन्य शासनाधिका रियों अथवा न्यायालयों द्वारा दिलवाना 
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चाहिये । यह सतर्कता तो सभी एकतंत्र-व्यवस्थाओं में समान रूप से पाई जाती है, 
कि कोई एक ही व्यक्ति बहुत ऊँचे पद पर नहीं चढ़ा दिया जाना चाहिये ; पर यदि इस 
प्रकार की पदोन्नति आवश्यक ही हो जाय तो बहुतों की पदवृद्धि करनी चाहिये जिससे 
वे परस्पर एक दूसरे पर चौकसी की दृष्टि रखें । पर यदि फिर भी किसी को अत्युच्च 
(महत्त्वपूर्ण ) पद पर स्थापित करना पड़े ही तो वह व्यक्ति बहुत अधिक साहसी स्वभाव 
का नहीं होना चाहिये; क्‍योंकि इस प्रकार के स्वभाव वाले व्यक्ति सभी का्यक्षेत्रों में 
बड़ी शीघ्रता के साथ प्रहार किया करते हैँ । दूसरी ओर यदि किसी व्यक्ति को 
उसकी (परदशक्ति ) अधिकार-शक्ति से वंचित करने का निर्णय करना हो तो उसकी 
दक्ति को क्रमशः धीरे धीरे घटाना चाहिये, राशिभूत समग्र सत्ता को उससे एक साथ 
अपहत नहीं कर लेना चाहिये ।अधिनायक को (यों तो ) सब प्रकार के अत्याचारों से 
बचना चाहिये--पर सबसे अधिक दो प्रकार के अत्याचारों से--एक शारीरिक दण्ड 
देने से, और दूसरे यवक (और युवतियों ) के सतीत्वापहरण से । जो सम्मान को प्रेम 
करनेवाले व्यक्ति हों उनके साथ व्यवहार में उसको विशेष सावधानी बरतनी | चाहिये । 
जिस प्रकार धन के प्रति तिरस्कारपूर्ण व्यवहार से धनवान्‌ लोग रुप्ट हो जाते है इसी 
प्रकार सम्मान के प्रेमी और साधुजन अपमानपूर्ण व्यवहार से कुपित हो जाया करते हैं । 
अतएवं अधिनायक को इस प्रकार के कार्यों से दूर ही रहना चाहिये ; अथवा दण्ड देते 
समय उसको कम से कम ऐसा अवश्य भासित करना चाहिये कि दण्ड देने में उसकी 
दुष्टि सुधार के लिये दंड देनेवाले पिता की दृष्टि के सदृश है, न कि वह दप अथवा 
अपमान करने की भावना से प्रेरित हो रहा है । तथा युवकों के सहवास के उपभोग में 
उसको ऐसा प्रकट करना चाहिये कि वह ऐसा अधिकार मंद के कारण नहीं 
प्रत्युत सच्चे प्रेम के कारण कर रहा है। सामान्यरूपेण ऐसे सब प्रसंगों में 
उसको प्रातिभासिक अपमान की पूति बहुत अधिक सम्मान-वुद्धि के द्वारा कर 
देनी चाहिये । 


जो लोग प्राणनाश करने का प्रयत्न करते हैं उनमें से सबसे अधिक भयंकर और 
जिनकी सबसे अधिक चौकसी करने की आवव्यकता होती है वे व्यक्त होते हैं जो अपना 
कार्य पूरा करने के पद्चात्‌ अपने प्राणों को बचाने की भी चिन्ता नही करते । अतएव जो 
लोग ऐसा ख्याल करते हैं कि या तो स्वयं उनका अथवा जिनके विषय में उनको चिन्ता 
हैं उनका अपमान किया गया है, ऐसे लोगों के प्रति विशेष सतकंता बरती जानी चाहिये । 
जो लोग आवेश में आकर कोई कार्य करने का उद्योग किया करते हैं वे अपने विषय में 
कोई चिन्ता नहीं करते । जैसा हेराक्लीतस ने कहा है, (रोष -- )आवेश के विरुद्ध 


अरिस्तु की राजनीति ४०९ 


लड़कर पार पाना कठिन है क्योंकि वह तो प्राणों का भी मुल्य चकाकर (प्रतिशोथ) 
लेना चाहता है। 


समाजनीति के संबंध में उसको स्वंदा यह ध्यान रखना चाहिये कि क्योंकि राष्ट्र 
दो अंगों--निर्धन मनुप्य और धनवान्‌ मनुप्यों--से घटित होता है, अतएव उसको 
उन दोनों अंगों को इस प्रकार की धारणा बनाने देनी चाहिये कि वे उसी के शासन के 
कारण सुरक्षित हैँ और उसी के कारण एक के ऊपर दूसरे का अन्याय (अनाचार) 
नहीं हो रहा है । इन दोनों अंगों में जो भी अंग प्रबल हो, अधिनायक को चाहिये कि 
वह उसको ही अपने (शासनतंत्र के ) पक्ष से सम्पुक्त कर ले ; क्‍योंकि इस कार्य के 
सिद्ध हो जाने पर (अर्थात्‌ उसकों प्रबल पक्ष का समर्थन प्राप्त हो जाने पर) उसको न 
तो दासों को स्वाधीन करने की आवश्यकता पड़ेगी और न नागरिकों का निद्शस्त्रीकरण 
करना पड़ेगा । जो शक्ति पहले से ही उसके पास है उसमें किसी एक अंग की शक्ति का 
योग हो जाने से वह अपने विरुद्ध आक्रमण करनेवालों से अधिक बलवान्‌ हो जायगा । 


पर इस प्रकार की बातों में से प्रत्येक का सविस्तर वर्णन करना व्यर्थ है । 
अधिनायक का लक्ष्य स्पप्ट है। शासितों के समक्ष उसको अपने आपको अधिनायक के 
रूप में नहीं प्रत्युत प्रजाओं के गृहप्रबंधक और राजा के रूप में प्रदशित करना चाहिये । 
उसको उनकी सम्पत्ति को आत्मसात्‌ नहीं कर लेना चाहिये, प्रत्युत उनका रक्षक होना 
चाहिये । उसके जीवन का लक्ष्य मध्यममार्ग होना चाहिये न कि अति करना । 
उसको गण्यमान लोगों की संगति की कामना होनी चाहिये पर साथ ही साथ उसको 
जनसाधारण को भी फूसलाकर अपने अनुकूल बना लेना चाहिये । ऐसा होने से अवश्यमेव 
न केवल उसका शासन शोभन और (ईर्ष्या के योग्य) सुखमय होगा ; उसके द्वारा शासित 
प्रजाजन अपेक्षाकृत अधिक भलेमानस होंगे और उनकी आत्मा दलित नहीं होगी ; 
वह उनके लिये निरन्तर घृणा और भय का पात्र नहीं बना रहेगा; प्रत्युत उसका शासन 
चिरकाल तक स्थायी रहेगा । इसके अतिरिक्त स्वयं उसका अपना स्वाभाविक चरित्र भी 
या तो (पूर्णतया) सचमुच सद्वृत्तिमय हो जायगा अथवा कम से कम अद्धंसद्वृत्ति-मय 
तो हो ही जाएगा; तथा वह पूर्णतया बुरा नहीं रहेगा; केवल आधा बुरा होगा । 


व्प्पिणियाँ 


१. मॉलॉस्सस अथवा मॉलॉत्तस लोगों के नगर-राष्ट्र में राजा ओर प्रजा समय- 
समय पर परस्पर शपथ किया करते थे। राजा प्रजाजनों के प्रति शपथ किया करता 
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था कि में नियस या कानन के अनुसार शासन करूँगा और प्रजाजन राजा के प्रति शपथ 
किया करते थे कि हम राजपद की रक्षा करेंगे । 

२. थियौपॉम्पस्‌ ई० पुृ० आठवों शताब्दी के मध्य में स्पार्टा का राजा था। कुछ 
लेखक निरोक्षक-मंडल का स्थापक अन्य किसी व्यक्ति को मानते हैं । स्पार्टा के अतिरिक्त 
प्राचोन यूनान में और भी अनेक नगर ऐसे थे जहाँ एक से अधिक राजा शासन करते थे । 

३. अर्डा प्त (सिश्व) के पिरासिड, क्रिप्सेलस की भेंट जिनमें एक विशालकाय 
स्वर्णनिमित ज़ियुस्‌ की मूत्ति भो थी, पंइसिस्त्रातस का छौस (ज़्ियस्‌ )-सन्दिर, 
तथा सामाँस में पालोक्रातीस के प्रासाद इत्यादि जनता के शोषण से प्राप्त धन ओर 
बेगार से बने थे। इन सब का उदहंश्य था जनता को निर्धन और काम में लगा रखना 
जिससे उसको संघटित होकर तानाशाहों का विरोध करने का अवकाश न मिले । 

४. दियोनोसियस ने जनता की सम्पत्ति पर २० प्रतिशत कर लगाया था। 
पर यह उसके शासन के आरंभिक-काल को बात है जब कि वह कार्थेज के विरुद्ध युद्ध में 
संलग्न था और जिस समय उसको एक विशाल जल और स्थल सेना का पोषण करना 
पड़ रहा था। 

५. स्त्रियों, बच्चों इत्यादि को पतियों और गरुजनों का जासूस बनाना तो आधुनिक 
अधिनायकतंत्र में भी पाया जाता हेै। 

६. (चाणक्य) कौटिल्य ने भी तो एसे ही उपायों से “कण्टकशोधन'' का उपदेश 
दिया है। 

७. क्योंकि शरों की अपेक्षा पूंछ हिलानेबाले कुत्त पालना सरल काम है। 

८. यहाँ अधिनायकतंत्र की रक्षा के नीच उपाय बतलाये गये। अब उच्च 
प्रकार के उपाय प्रस्तुत किये जाते हे ! 

९. यह उक्त हेराक्लीतस की खंडित रचनाओं में उपलब्ध होती है । 


५ ० 


हि. 


प्लातोन के व्यवस्था-परिवतेंन के सिद्धान्त की आलोचना 


[तो भी कोई भी शासन-बव्यवस्थाएँ इतनी अल्पस्थायी नहीं होतीं जितनी अल्पतंत्र- 
व्यवस्था और तानाशाहियाँ हुआ करती हैं। जो अधिनायकतंत्र सबसे अधिक लंबे 
काल तक चला वह सिकीयौन' नगर में और्थागौरस और उसके वंशधरों का शासनतंत्र 
था ; यह अधिनायकतंत्र सौ बरस तक चला । इस स्थायित्व का कारण उनका शासितों 
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के प्रति संयमपूर्ण बर्ताव और बहुत कुछ नियमों की आज्ञानवतिता में चलछना था । 
क्लैइस्थिनीस' (जों कि सिकीयोन में उत्तरकालीन अधिनायक था) तो ऐसा वीर 
योद्धा था कि कोई उसकी उपेक्षा (तिरस्कार) कर ही नहीं सकता था, और उसके 
अतिरिक्त भी इस कुटम्ब ने प्रजाजनों के हित-चिन्तन के द्वारा उनका आनकव्य प्राप्त 
किया था। वलेस्थिनीस के विपय में कहा जाता है कि उसने (राणप्ट्रीय) खेलों में 
अपने विम्द्ध निर्णय देनेबाले निर्णायक को मकुट प्रदान किया था; और कुछ छोग तो यहाँ 
तक कहते हैं कि सिकीयोन के बाजार के चौक में बैठ हुए मनप्य की मति उस निर्णायक 
की ही मति है। इसी प्रकार की एक कथा पाइसिस्त्रातस के विषय में भी कही 
जाती है कि उसने एक समय अपने का अरियौपागस न्यायालय के समक्ष आदेशानसार 
अभियोग में न्‍्यायाथ उपस्थित किया था । 

दीघकालीनता की दृष्टि स दूसरा अधिनायकतंत्र कौरिन्थ' नगर में कीप्सैकस 
के कुल का था, जो ७३ वर्ष और ६ महीने तक चला । कीप्सैलस ने स्वयं ३० वर्ष तक 
अधिनायफकतंत्र चलाया; पेरियान्द्रस ने साढ़े चालीस वर्ष तक और गादियास के पुत्र 
प्साम्मितिखस्‌ ने तीन वष । इनके शासनकाल की दीता के कारण भी वही 
(उपयवत ) थ। कीप्सूूस छोकप्रिय नेता था, जिसने समग्र शासनकाल में अंगरक्षकों 
के दल का नहीं रखा ; और पेरियाण्ट्रस ! यदि वह स्वेच्छाचारी शासक था तो एक 
महान्‌ योद्धा भी था। दीघ॑काल की दृष्टि से तीसरा अधिनायकतंत्र पेइसिस्त्रातस 
के वंश का था जो अथेन्‍्स में राज्य करता था ; पर यह शासन लगातार नहीं चला । 
अपने राज्यकाल में पैइसिस्त्रातस्‌ को दो बार देशनिकाला हुआ और वह तंतीस वर्ष के 
समय मे केवल सत्रह वर्ष तक शासन कर सका । उसके पुत्रों ने सब मिलाकर अठारह 
वष तक राज्य किया--इस प्रकार सारे वंश ने कुल पेंतीस वष शासन किया । शेप 
अधिनायकतंत्रों में से सबसे अधिक स्थायी अधिनायकतंत्र था सिराकूस नगर में हीरा 
और गेलो के द्वारा स्थापित अधिनायकतंत्र । पर यह भी कुछ बहुत अधिक समय 
तक स्थायी नहीं रहा--सब मिलाकर कुछ अठारह वर्ष चला | गेलो सात वर्ष तक 
अधिनायक रहा और अपने शासन के आठवें वर्ष में मर गया। हीरो ने दस वर्ष 
राज्य किया। थश्रासीबुलस अपने शासन के ग्यारहवें महीने में निर्वासित कर दिया गया । 
सच तो यह है कि (यह) तानाशाहियाँ सर्वथा बहुत अल्पकाल तक स्थायी रही हैं ।'] 


अब मैं उन सब कारणों का लगभग वर्णन कर चुका जिनसे शासन-व्यवस्थाओं 
और एकराट्तंत्रों का विनाश और संरक्षण हुआ करता है। 
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प्लातोन की पौलितेइया (रिपब्लिक) नामक पुस्तक में साक्रातेस ने कऋ्रान्तियों 
(परिवर्तनों ) का वर्णन किया है पर वह वर्णन ठीक नहीं है । प्रथम तो वह यही नहीं 
बतला सका है कि उसकी आदहों अथवा प्रथम (श्रेष्ठ ) व्यवस्था में परिवर्तन उत्पन्न करने- 
वाला विशिष्ट कारण क्‍या है। वह केवल इतना ही बतलाता है कि कारण यह है 
कि (संसार में ) कोई वस्तु सवेदा स्थायी नहीं रहती ; किसी नियत समय पर सब वस्तुएं 
बदल जाती है । इसके आगे वह कहता है कि इस परिवर्तन का मूलारंभ ऐसी संख्याओं 
से होता है जिनमें ४ के प्रति ३ का वर्गमलात्मक अनपात ५ के साथ विवाहित (संबद्ध ) 
होने पर दो संवादिताओं को प्रस्तुत करता है ; उसके कहने का तात्पय यह है कि ऐसा 
तब होता है जब कि आकृति का अंकात्मक मुल्य धन हो जाता है ।" उसका विचार 
यह है कि (जब मन॒प्य सन्तति-प्रजनन-कार्य में आदर्श गणित-सिद्धान्त का अनुसरण 
नहीं करते तो ) कभी ऐसी गणहीन सन्‍्तानों का जन्म हुआ करता है जो शिक्षा के अन- 
शासन में नहीं आतीं (अथवा जो शिक्षा को ग्रहण करने की योग्यता नहीं रखतीं ।) 
स्यात्‌ यह विचार स्वतः गलत नहीं है : क्योंकि ऐसे कुछ मनृप्यों का होना बिलकुल संभव 
है जो कि संभवतया सुशिक्षित और भलेमानस नहीं बनाये जा सकते । पर परिवर्तन 
का यह कारण, अन्य सब प्रकार की व्यवस्थाओं के प्रसंग में सामान्यतया लागू होने की 
अपेक्षा, अथवा संसार में उत्पन्न होनेवाली सभी वस्तुओं के संबंध में छागू होने की अपेक्षा, 
उसके द्वारा रिपब्लिक में वणित श्रेप्ट अथवा आदर्श नगर-व्यवस्था के विपय में ही 
क्यों विशेष प्रकार से लागू होना चाहिये ” और क्या समय के कारण, (जो कि सब 
वस्तुओं में परिवर्तन उत्पन्न करता कहा जाता है) यह भी संभव है कि जिन वस्तुओं 
की उत्पत्ति एक साथ न हुई हो उनमें एक साथ पन्वितंन उत्पन्न हो जाय ? उदाहरण 
के लिये क्‍या, जो वस्तु नियत कालवृत्त के परिवर्तन से एक दिन पहले उत्पन्न हुई 
है वह अपने से पूर्व उत्पन्न हुई वस्तुओं के साथ परिवततन को प्राप्त होगी ? 

और फिर, आदर्श अथवा श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था, किस कारण से, बदलने पर छाकी- 
दायमॉन (स्पार्टा) की व्यवस्था का ही रूप ग्रहण करेगी ? सभी व्यवस्थाएँ बदलने पर 
सजातीय रूप ग्रहण करने को अवेक्षा बहुबा विरोधी रूप ग्रहण किया करती है । 
इसी प्रकार प्लातोन ने जो अन्य परिवर्तनों का विवरण उपस्थित किया है--अर्थात्‌ 
उसने जो लाक॑ंदायमॉन व्यवस्था से अल्पजनतंत्र (धनिकतंत्र ), धनिकतंत्र से प्रजातंत्र, 
प्रजातंत्र से तानाशाही के रूपान्तरों का वर्णन किया है उनके विषय में भी यही तर्क 
लाग होता है । इससे बिलकुल उलट क्रम में परिवतन होने की भी इतनी ही संभावना 
है; उदाहरणार्थ जनतंत्र घनिकतंत्र के रूप में परिवर्तित हो सकता है एवं एक जनतंत्र 
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के रूप में परिवर्तित होने की अवेक्षा इसका धनिकतंत्र में परिवर्तित होना अधिक 
संभव-पर है। 


इसके अतिरिक्त, अधिनायकतंत्रों के विषय में वह कभी (कही ) यह नहीं बताता 
कि उनमें भी परिवतंन होता है या नहीं ; और न यही बतछाता है कि यदि उनमें 
फेरफार होता है तो किन कारणों से होता है और वे किन व्यवस्थाओं के रूप में बदल 
जाते हैं । इस चप्पी का कारण यह है कि इस विपय में कोई भी विवरण देना सरत्द 
नहीं था । उसकी यक्तियों में इस समस्या के समाधान के लिये नियम-निर्देश नहीं थे । 
क्योंकि उसकी तकसराणि के अनुसार तो परिवर्तन की शखला और क्रमचक्र की पूर्ति 
के लिये अधिनायकतंत्र को लौटकर प्रथम और श्रेष्ठ व्यवस्था के रूप में बदछ जाना 
चाहिये । " पर जहाँ तक वास्तविकता का संबंध है एक अधिनायकतंत्र दूसरे प्रकार के 
अधिनायकतंत्र के रूप में बदल जा सकता है ; जैसे कि सिकीयोन नगर का अधिनायक- 
तंत्र मीरोी के अधिनायकतंत्र से कलैडस्थिनीस के अधिनायकतंत्र में बदल गया । 
यह (अधिनायकतंत्र ) बदलकर धनिकतंत्र (अल्पजनतंत्र) भी हो सकता है, जैसा 
खाल्किस में अन्तिलियौन्‌ _ के अधिनायक के विपय में हआ। इसका रूपान्तर जन- 
तंत्र में भी होना संभव है जैसे कि सिराकस नगर में गैलों के अधिनायकतंत्र के विपय 
में हुआ। तथा यह बदलकर श्रेप्ठजननंत्र भी बन सकता है. जेंसे कि लाकंदायमॉन्‌ 
में खारीलौस''* के अधिनायकतंत्र और कार्खीदोन “ (कार्थेज) नगर के अधिनायक- 
तंत्र के विषय में हुआ। और फिर अधिनायकतंत्र धनिकतंत्र के पच्चात्‌ उत्पन्न हो 
सकता है (न कि जनतंत्र के पश्चात्‌ जैसा प्लातोन ने सुझाया है) : जैसा कि सिर्केलिया 
(सिसिली ) के बहुत से प्राचीन धनिकतंत्रों के विपय में घटित हुआ । उदाहरण के लिये 
लियौन्तिनी नगर में धनिकतंत्र के पश्चात्‌ पनाएतियस्‌ ” का अधिनायकतंत्र स्थापित 
हुआ, गैला नगर में धनिकतंत्र का उत्तराधिकारी क्लियानद्रॉस्‌ का अधिनायकतंत्र 
हुआ, एवं रेगियम्‌ नगर का धनिकतंत्र अनाक्षीलाउस्‌ के अधिनायकतंत्र के रूप में बदल 
गया । और भी बहुत से अन्य नगरों में परिवर्तन का क्रम इसी प्रकार का रहा है । 


प्लातोन का यह विश्वास करना “कि (स्पार्टा के ढंग की व्यवस्था का ) धनिकतंत्र 
में बदल जाना केवल शासनाधिका रियों के धनलोलप और धनोपाजंक हो जाने के कारण 
होता है न कि अधिक सम्पत्तिशाली लोगों की इस धारणा के कारण होता है कि अत्यन्त 
निर्धन लोगों का भी शासन-कार्य में उन धनी लोगों के बराबर भाग होना अन्याय है ' 
बड़ी विचित्र (बेहूदा)” सी बात लगती है । वास्तविकता यह है कि बहुत ते धनिक- 
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तंत्रों में लाभार्जन का निषेध है और इस (लाभाजेत ) को रोकने के लिये विशिष्ट नियम 
हैं। पर कार्खीदोन में, जिसका शासन जनतंत्रात्मक प्रकार का है, लाभाजंन का 
प्रचलन है, तो भी वहाँ की शासन-व्यवस्था के रूप में अभी तक कुछ भी क्रान्ति (परि- 
वर्तन) नहीं हुई है। फिर प्लातोन का यह कहना भी मूखंतापूर्ण (बेहूदा) है कि 
अल्पतंत्रात्मक दो राष्ट्रों से मिलकर घटित होता है जिनमें से एक धनवानों का राष्ट्र 
होता है और एक निर्धनों का । क्‍या अल्पजनतंत्र में यह द्विवापरक लक्षण लाक॑दायमॉन 
की शासन-व्यवस्था की अपेक्षा, अथवा अन्य उन सब राष्ट्रों की अपेक्षा, जिनमें सब 
बराबर सम्पत्तिशाली अथवा सब एक समान भलेमानस नहीं होते, कुछ अधिक मात्रा 
में पाया जाता है ? पूव्रपिक्षा बिना किसी मनुष्य के अधिक निर्धन हुए भी यदि निर्धनों 
की संख्या अधिक हो जाय तो सब कुछ पूर्व वत्‌ रहते हुए भी इतने मात्र से ही अल्पजनतंत्र 
कुछ कम प्रजातंत्र में परिणत नहीं हो जायगा । और इसी प्रकार यदि धनवान लोग 
निर्धन लोगों की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली हों, तथा निर्धन लोग (निश्चिन्त ) असावधान 
हों और सम्पत्तिवान्‌ लोग दत्तचित्त हों तो प्रजातंत्र भी धनिकतंत्र में परिणत हो जायगा । 


जिन कारणों से यह परिवर्तन (धनिकतंत्र की प्रजातंत्र में परिणति) घटित होता 
है वे बहुत से हैं, पर प्लातोन ने उनका वर्णन नहीं किया, केवड एक कारण का उल्लेख 
किया है--अर्थात्‌ लोगों का अपव्यय के कारण ऋणी होकर निर्धन हो जाना--मानो 
वह यह मानता है कि सब मनृप्य अथवा अधिकांश मनृप्य आरंभ में धनवान होते हैं । 
पर यह बात वितथ है । तथ्य यह है कि जब कोई नेता लोग अकिचन हो जाते हैं तो 
वे क्रान्तिकारी बन जाते हैं पर जब अन्य लोग अपनी सम्पत्ति गँवाकर अकिचन हो जाते 
हैं तो कोई भयावह परिणाम नहीं होता । और तब भी जो परिवर्तन उपस्थित होता है 
उसके अन्य किसी प्रकार की व्यवस्था का रूप ग्रहण करने की अपेक्षा जनतंत्र के रूप 
को ग्रहण करने की अधिक संभावना कभी नहीं होती । इसके अतिरिक्त, चाहे प्लातोन 
के मतानुसार मनमाना करने की स्वाधीनता की अति के कारण धन का अपव्यय 
न भी हुआ हो, तथापि यदि प्रजाजनों को नागरिक सम्मान में भाग न मिले, उनके प्रति 
अन्याय किया जाय, अथवा उनका अपमान हो तो वे विद्रोह कर बैठते हैं और शासन- 
व्यवस्था को बदल देते हैं । 


(अन्तिम बात यह है कि) यद्यपि धनिकतंत्रों और प्रजातंत्रों के बहुत से भेद हैं 
तथापि सॉक्रातेस उनके परिवर्तनों का विवरण इस प्रकार प्रस्तुत करता है मानो इनमें 
से प्रत्येक केवल एक एक प्रकार ही हो । 
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१. न्‍्यूमेन्‌ एवं अन्य सम्पादकों ने इस खंड के प्रारंभिक भाग को क्षेपक सानकर 
कोष्ठक में बन्द कर दिया है। अनुवाद में भी हमने ऐसा ही किया है । 

२. सिकीयौन मंगारा के उत्तर-पर्चिम में है । 

३. क्लेइस्थिनी (ने)स औरथागोरस का प्रपोत्र था। यह आगगगंस का कदु- 
विरोधो था। इसका समय ई० पु० छठी शताब्दी है । 

४. कौरिन्थ नगर सिकीयौन से दक्षिण पूर्व की ओर है। 

५. पेइसिस्त्रातस का वर्णन अथेन्स के संविधान में विस्तार के साथ किया गया है । 

६. इस विवरण में उन तानाशाहियों का वर्णन नहीं दिया गया है जो अरिस्तू के 
समय में विद्यमान थीं और पर्याप्त दीघ जीवन प्राप्त कर चुकी थों। इसो कारण इस 
विवरण की प्रामाणिकता में सनन्‍्देह है । 


७. इस उद्ध रण के विस्तत विवरण के लिए प्लातोन की “आदर्श नगर-व्यवस्था' 
(रिपब्लिक के हिन्दी अन॒वाद ) की आठवों पुस्तक का त,सरा खड पृष्ठ ५०६-५० 5 
देखिये । यह पुस्तक हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन, प्रयाग द्वारा प्रकाशित हुई है। यद्यपि 
इस प्रजनन के गणितश्ञास्त्र के विषय में विद्वानों ने पर्याप्त माथापच्ची की है पर इसका 
कोई हल नहीं निकल सका है। 

८. प्लातोन का भाव यह था कि श्ञासकों को विवाह और सन्‍्तति-नियसन के 
द्वारा सुसन्तति उत्पन्न करनी चाहिये । 

९, यह प्लातोन के प्रति अन्याय है। प्लातोन का भाव यह नहीं था। उसका 
भाव यह था कि गणित के शाइवत नियमों की अवहेलना की जायगी तो सभी वस्तुएं 
कालान्तर में बदल जायंगी । 

१०. प्लातोन ने इस प्रकार को चक्राकार गति का संकेत किया है। चक्र के लिये 
यूनानो भाषा में किक्लॉस शब्द आया है जो उसका सजातीय है । 

११. मोरो नाम के दो व्यवित हुए हैं एक बलेइस्थिनीस्‌ का दादा था, दूसरा उसका 
भाई था। यहाँ भाई की ओर संकेत है । 

१२. अन्तिलियौन्‌ के विषय में केवल इतना ही ज्ञात है जितना यहाँ दिया हुआ है । 

१३. खारीलौस के शासन को कुछ लोगों ने मूदुल बतलाया है और कुछ ने अत्यन्त 
कठोर । अरिस्तु दूसरे मत को मानता प्रतीत होता है। 


१४. यह बात अरिस्तू के एतद्विषयक पूर्वकथन के विरुद्ध है । 
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१५. पनाएतियस्‌ के विषय में लिखा जा चुका है। 

१६. लियोन्तिनी और गला दोनों नगर सिसिली द्वीप के दक्षिण भाग में हें। 
रेगियम्‌ इटली के दक्षिण में है और इसको सिसिलो से छोटो पतली सी जलप्रणाली 
पृथक करती है। 

१७. बहूदा के लिये मूल अतोपॉन्‌ शब्द आया है जिसका अर्थ बेहूदा या मखंता- 
पूर्ण होता है। संस्कृत में इसका अनुवाद अ-स्थाने किया जा सकता है। 

वि० संक्षप में अरिस्तृ का कहना यह है कि व्यवस्थाओं के परिवत्तंन के कारण, 
पद्धति और क्रम इतनी सीधी सरल बात नहीं है जितना उसको प्लातोन ने माना है। 
अरिस्त्‌ वास्तविकता का भक्त है; उसको अवास्तविक सरलोकरण ग्राह्म नहीं है । 

प्रस्तुत खंड कुछ अधिक सुव्यवस्थित रचना प्रतोत नहीं होता । इसमें कुछ बातें 
तकंसंगत नहों है और कुछ पूर्वापर-विरोधी हें । अन्तिम वाक्य भी अध्रा ही छट 
गया हे । 


र्‌छ 


लटी पुस्तक 


५ 
प्रजातंत्र के प्रकार 


हम राष्ट्र के विचार परिषद्‌ के, जो कि व्यवस्था का सर्वोपरि सन्ताशाली अंग 
है. शासनकारी पदों को संघटना के तथा न्यायालयों के विभिन्न प्रकारों की संख्या 
एवं उनके स्वरूपों का विवरण प्रस्तुत कर चके । इसी संबंध में हमने प्रत्येक प्रकार की 
शासन-व्यवस्थाओंक लिये उपयक्त अंगों के समचित प्रकारों का भी विचार कर व्ठिया । 
इसके अतिरिक्त विविध प्रकार की झासन-व्यवस्थाओं का विनाश और रक्षण किस 
प्रकार स और किन कारणों से हुआ करता है इसका भी बिचार हम कर चके ।* 


प्रजातंत्र के एवं अन्य प्रकार की झासन-व्यवस्थाओं के बहुत से भेद होते हैं: 
अतएव॒ अब हमको इस प्रत्येक भेद के विपय में जो कुछ कहना शेष रह गया है उसका 
विचार कर लेना चाहिये ; विशेषकर इस बात का विवेचन कर लेना अच्छा होगा कि 
इनमे से प्रत्येक भेद के लिये संघ्रटना का कौन-सा ढंग समप्यक्त और लाभदायक 
(सुविधायूण ) होगा । इसके अतिरिक्त इन उपसक्‍त तीन (अंगों) या शक्तियों की 
संघटना के जो समग्र ढंग हो सकते है उनके सभी संभव संयोगों का भी विचार हमको 
अवश्य करना चाहिये ; क्योंकि इस प्रकार के संयोगों के परिणाम-स्वरूप शासन- 
व्यवस्थाएँ परस्पर उपहित (सब्लछिट) हो जाती हें--परिणामतः अश्रप्टजनतंत्र में 
धनिकतंत्र के छक्षणों का सम्मिश्रण हो जाता है तथा  व्यवस्थातंत्र बहुत कुछ जनतंत्र 
को ओर झकता पाया जाता है। 


वे (संभव) संयोग, जिनका विचार किया जाना चाहिये पर अभी तक किया नहीं 
गया है, निम्नलिखित उदाहरणों से स्पष्ट हो जायगे। जसे, विचार-परिपद्‌ को संघटना 
और शासन-परदाधिकारियों के चुनाव का ढंग तो धनिकतंत्र पर आश्रित हो, तथा 
न्यायालयों की संधटना का आधार अश्रप्ठजनतंत्रात्मक हो, अथवा, न्‍्यायारूयों और 
विचार-परिपद्‌ की संघटना घनिकतंत्र पर आश्रित हो और शासनाधिकारियों 
के चुनाव का ढंग श्रेप्ठजनतंत्र के आबार पर निर्भर हो, अथवा अन्य कोई ढंग जिसमें 
कि व्यवस्था के सब अंगों में पूर्ण सुसंगतता न हो पाये । 


४२० अरिस्तु की राजनोति 


किस प्रकार का प्रजातंत्र किस प्रकार के नगर के लिये अनुरूप होता है, किस प्रकार 
का धनिकतंत्र किस प्रकार के समाज के लिये उपयक्त होता है ; तथा शेष व्यवस्थाओं 
में से कौन-सी व्यवस्था कौन-सी जनता के लिये ठीक होती है, यह सब बातें हम पहले हे 
बता च॒के हैं । तथापि केवल इतना ही स्पष्ट नहीं किया जाना चाहिये कि प्रत्येक 
नगर-राष्ट्र के लिये उपर्यकत व्यवस्थाओं में से कौन-सी व्यवस्था श्रेष्ठ है, प्रत्यृत हमको 
संक्षेप में यह भी विचार कर लेना है कि इन व्यवस्थाओं और अन्य व्यवस्थाओं की 
स्थापना किस प्रकार की जा सकती है। सबसे प्रथम हम प्रजातंत्र से आरंभ करें, 
ऐसा करने से इसके विपरीत व्यवस्था, (जिसकों सामान्यतया घनिकतंत्र के नाम से 
पुकारा जाता है) का स्वरूप भी स्वतः स्पष्ट हो जायगा । इस अनुसंधान के निमित्त 
हमको प्रजातंत्र के सब तत्त्वों को ग्रहण करना चाहिये, एवं उन लक्षणों का भी संग्रद्ट 
करना चाहिये जो जनतंत्र का अनसरण करनेवाले समझे जाते है: क्‍योंकि इन्हीं के 
संयोग से प्रजातंत्रात्मक शासन-व्यवस्थाओं के विविध प्रकारों की उत्पत्ति संभव हुआ 
करती है । इससे यह बात भी स्पष्ट हो जायगी कि प्रजातंत्र के एक से अधिक भेद क्‍यों 
हैँ तथा वे किस कारण एक दूसरे से पृथक हैं । 

प्रजातंत्र के अनेक भंद क्‍यों होते है, इसके दो कारण है । इनमें स एक का वर्णन 
तो पहले ही किया जा चुका है--यह है विभिन्न टाप्ट्रों की जनता के लक्षणों की 
विभिन्नता । कही जनता में अधिक संख्या क्रपकों की होती है, कहीं शिल्पियों की और 
कहीं प्रतिदिन मजदूरी करनेवाले श्रमिकों की। (इनसे जिन प्रजातत्रों की संघटना होती 
हे वे एक दूसरे से भिन्न होते हैं ) पर यदि इनमें से प्रथम का दूसरे के साथ संयोग हो जाय 
और फिर पीछे तीसरे का इन दोनों से योग हो। जाय तो इससे जिस जनतंत्र की उत्पत्ति 
होती है वह केवल अच्छे या बुरे होने के कारण भिन्न नहीं होता प्रत्युत वह भिन्नता 
दो निसर्गत: (नितान्त ) भिन्न वस्तुओं की भिन्नता होती है । (अर्थात्‌ उनमें गुणकृत 
नहीं स्वभावक्कत भंद उत्पन्न हो जाता है।) दूसरा कारण, जिसका अब वर्णन करना है, 
निम्नलिखित है : उन लक्षणों के (जो कि जनतंत्र का अनुसरण करते हैं और उसके 
अपने गुण माने जाते हैं ) विभिन्न संयोगों से भी जनतंत्र विविध प्रकार का हो जाता है । 
जनतंत्र के किसी एक प्रकार में इनमें से थोड़े से गुण पाये जाते हैं, दूसरे में कुछ अधिक 
और तीसरे में यह सभी पाये जा सकते हैं। जनतंत्र के इन सब लक्षणों का पृथक पृथक्‌ 
ज्ञान प्राप्त कर लेना दोनों ही प्रकार से उपयोगी है, उस नवीन प्रकार के जनतंत्र की 
स्थापना के लिये भी जिसको कोई देँवात्‌ संघटित करना चाहता है, तथा किसी पूर्व- 
स्थित जनतंत्र के सुधार के लिये भी । जो लोग शासन-व्यवस्था के निर्माण में संलग्न 
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होते हूं उनका यह उद्योग हुआ करता है कि जिस भावना पर व्यवस्था आश्रित होती है 
तत्संबंधी सभी लक्षणों को एक साथ इकट्टा कर लिया जाय ।' पर, जैसा कि शासन- 
व्यवस्थाओं के विनाश और संरक्षण का विवरण उपस्थित करते समय हम पहले ही वतला 
चुके हैं, ऐसा करना भारी भूल है । ः 


अब हम उपर्यकत प्रकार की व्यवस्था (प्रजातंत्र) के आधारभत सिद्धान्त, 
नें तिक स्वभाव और उद्देश्यों का वर्णन करेगे ।* 


ट्प्पिणियों 


पुस्तक ४ के १४-१६ खंडों मे । 
पुस्तक ५ में। 
पुस्तक ४, खंड १२ मं। 
पुस्तक ४, खंड ४, ६ और १२ में तथा आगे इसी छठी पुस्तक के खंड ४ में । 
केबल एक वर्ग का जनतंत्र मिश्चित वर्गों के जनतंत्र से भिन्न प्रकार का होता है । 
देखो पुस्तक ५ खंड ९। पर ऐसा करना स्वयं उस व्यवस्था के हित में नहीं है। 
७. आधारभूत सिद्धान्त (अक्षियम्‌ ), नंतिक स्वभाव और उद्देश्य इन तीनों से 
सिलकर किसी भी प्रकार की व्यवस्था की भावना अथवा धारणा का चित्र उपलब्ध 
होता है और लक्षणों से उसके व्यवहार का। 
वि० पाँचवीं पुस्तक में व्यवस्थाओं के विनाश ओर संरक्षण के कारणों तथा उपायों 
का विवेचन किया गया। अब विभिन्न व्यवस्थाओं को सुरक्षित रखनेवाली उनकी 
संघटन-विधि का विचार किया जायगा। इस विवरण को दृष्टि से ४थी और ५वीं 
पुस्तक पुबंपुस्तकों के नाम से अभिहित की जायगो। 
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स्वतंत्रता ओ' समानता 


प्रजातंत्रात्मक शासन-व्यवस्था की मूलभूत भावना है “स्वतंत्रता । सामान्यतया 
यह कहा जाता है कि इस “'स्वतंत्रता' का उपभोग केवल इसी (६ प्रजातंत्रात्मक ) 
शासन-व्यवस्था में किया जा सकता है--और प्रायेण यह भी कहा जाता है कि सब 
प्रजातंत्रों का यही लक्ष्य है। स्वतंत्रता के बहुत से प्रकारों में से एक प्रकार यह (भी ) है 
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कि बारी बारी से शासित और शासक होना ; एवं जनतंत्रात्मक न्याय की भावना है 
संख्यानुसार समानता को प्राप्त करना, न कि योग्यता के अनुपात में समानता को प्राप्त 
करना । न्याय की इस (संख्यात्मक ) भावना के आधार पर जनसमृह ही अनिवार्यतया 
सर्वोच्च सत्ताधारी होना चाहिये ; तथा जा कुछ बहुसंख्यक जनता को प्रिय लगे 
वही चरम लक्ष्य और न्याय होना चाहिये । यह कहा जाता है कि प्रत्येक नागरिक को 
(अन्य नागरिकों की ) बराबरी प्राप्त होनी चाहिये । इसका परिणाम यह होता है 
कि (क्योंकि निर्धन लोगों की संख्या अधिक होती है और बहुमत ही सर्वोपरि होता 
है) प्रजातंत्र में निर्धन लोग धनवानों की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली होते हैं। यह 
स्वतंत्रता का प्रथम (एक ) चिह्न है जिसको सभी प्रजातंत्रवादी अपने इप्ट शासनतंत्र 
का लक्ष्य बनाने के विपय में एकमत हैं। स्वतंत्रता का दूसरा रूप (नागरिक) हैं, 
प्रत्येक व्यक्ति जैसा चाहे वैसा जीवन-यापन कर सके । उन (प्रजातंत्रवादियों) का 
कहना है कि इस प्रकार का जीवन स्वतंत्र मन॒प्य की विशिष्ट वृत्ति है, जिस प्रकार दास 
के जीवन की वृत्ति जैसा चाहे वेसा जीवन व्यतीत न कर सकना है। यह जनतंत्र का 
दूसरा लक्षण है । इसका परिणाम यह निकलता है कि आदर्शरूपेण (अथवा जहाँ तक 
संभव हो) मन॒प्य किसी से भी शासित न हो; पर यदि ऐसा संभव न हो तो वह 
पर्यायक्रम से शासन करे और शासित हो । यह दूसरा लक्षण इस प्रकार से समानता के 
आधार पर आश्ित स्वतंत्रता के प्रति अंशदान प्रदान करता है। 

ऐसी तो इस प्रजातंत्र की आवारभत भावना है और ऐसा इसका आदिसमूल है 
जिससे इसका विकास होता है (अतएव) इन्हीं तथ्यों के आधार पर हम अब इसके 
घटक लक्षणों अथवा संस्थाओं का विवेचन आरंभ कर सकते है । (शासनकार्य-संपादन 
विभाग में ) शासनपदा धिकारी सब जनता में से सबके द्वारा चुने जाते है ; सब प्रत्येक 
व्यक्ति पर गासन करते है और प्रत्येक व्यक्ति अपनी बारी आने पर सब पर शासन करता 
है । सब पदों पर, अथवा कम से कम ऐसे पदों पर, जिनके लिये अनुभव-विशिष्ट योग्यता 
की आवश्यकता नहीं होती, गुटिका द्वारा नियक्ति होती है; शासन-पदों के लिये या तो 
बिलकुल ही आर्थिक योग्यता आवश्यक नहीं होती, अथवा बहुत ही कम आर्थिक योग्यता 
आवश्यक होती है । एक ही व्यक्ति एक ही पद पर दो बार अथवा अधिक बार आखूढ़ 
नहीं हो सकता, अथवा सैनिक-विभाग के पदों को छोड़कर इस नियम के बहुत कम 
अपवाद हैं । या तो सभी पदों का या जितने अधिक से अधिक पदों का (संभव हो) 
कार्यकाल बहुत थोड़ा होना चाहिये । ( न्यायविभाग में ) सार्वजनिक न्यायालयों 
की प्रथा हुआ करती है, जो समग्र जनता द्वारा घटित होते है अथवा सारी जनता में से 
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चुने हुए व्यक्तियों द्वारा घटित होते हैं, जिनको सभी बातों (मामलों) का निर्णय 
करने का अधिकार होता है; अथवा अधिकांश बातों का (जो अत्यन्त महान तथा सबसे 
अधिक महत्त्वपूर्ण होती हैं, जैसे कि सरकारी बहीखातों की पड़ताल, शासन-बव्यवस्था 
संबंधी मामले तथा व्यक्तिगत ठेके और ठहराव इत्यादि का ) निर्णय करने का अधिकार 
होता है। विचार-परिषद्‌ अथवा मंत्रणा-परिपद्‌ के विपय में यह नियम है कि यह 
सब विभागों के ऊपर सत्ताशालिनी होती है, अथवा कम से कम सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण 
बातों में तो इसकी सत्ता सर्वोपरि होती ही है ; इसके प्रतिकुल शासनकार्यवाहों 
(मजिस्ट्रेटों) को किसी विषय पर मत्ता प्राप्त नहीं होती--अथवा कम से कम विषयों 
पर प्राप्त होती हैं । 

शासनकायं-विभाग में सबसे अधिक जनतंत्रात्मक (जनप्रिय ) संस्था (जहाँ कहीं, 
विचार-परिषद्‌ में सब मन॒ष्यों की उपस्थिति के लिये वेतन देने के लिये पर्याप्त धन 
नहीं होता ) कार्यसमिति होती है । पर जहाँ (विचार-परिषद्‌ में उपस्थित होने के 
लिये समग्र ) जनता को वेतन या भृति देने की पर्याप्त व्यवस्था होती है वहाँ कार्यसमिति 
अपनी सत्ता ( शक्ति ) से वंचित हा जाती है: क्योंकि जहाँ साधारण जनता को 
वेतन मिला वे (तत्काल ) सब बातों का निर्णय अपनी मुट्ठी में करना आरंभ कर देते 
हैं; जेसा कि में एक पूर्व अधिकरण की विवेचना में वर्णन कर चुका हूँ । यह वेतन की 
व्यवस्था प्रजातंत्र का एक और विशिष्ट लक्षण है । अधिक अच्छी बात (आदर्शस्थिति ) 
यह मानी जाती है कि सबको--विचार-परिपद्‌ ( नगरसभा ), न्‍्याय-परिषद्‌ तथा 
शासनकार्यवाह मण्डल ( मजिस्ट्रेट ) को--यथासंभव वेतन मिले । पर यदि ऐसा 
संभव न हो तो कम से कम न्यायालय, समिति, तथा परिषद्‌ की नियत बैठकों 
में उपस्थित होने के लिये, और शासनपदाधिकारियों की उपसमितियों में सेवार्थ 
उपस्थित होने के लिये, अथवा कम से कम ऐसी उपसमितियों में उपस्थिति के 
लिये जिनके सदस्यों के लिये सहभोज अनिवार्य है, भूति अवश्य मिलनी चाहिये। 
(फिर इसके अतिरिक्त जब कि धनिकतंत्र के लक्षण हैं आभिजात्य, मसंपन्नता ओर 
संस्क्रति -- शिक्षा, जनतंत्र के लक्षण इसके विपरीत नीचे कुल में जन्म, निधनता और 
गँवारूपन हैं) ।' प्रजातंत्र का एक अन्य लक्षण आजीवन (सार्वकालिक) पदाधिकार 
का न होना है; अथवा यदि पुरातन शासन-बव्यवस्था के परिवर्तन-काल से कोई ऐसे 
आजीवन पदाधिकार शेष बच रहे हों तो उनकी शक्ति को स्वतः क्रम कर देना 
चाहिये तथा इन पदों पर गुटिका द्वारा नियक्ति की जानी चाहिये, मतदान 


द्वारा नहीं । 
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यह उपर्युक्त लक्षण सब प्रजातंत्रों में सामान्य रूप से पाये जाते हैं । पर जनतंत्र 
और जनता जैसे कि वह अपने सामान्यतया ठीक समझे जानेवाले रूप में माने जाते हैं 
उस प्रजातंत्रात्मक न्याय की भावना के साथ संबंध रखते हैं जो सर्वंवादिसम्मत सिद्धान्त 
है--अर्थात्‌ संख्या के आधार पर सबके अधिकारों की समानता । इसका अर्थ यह नहीं 
है कि निर्धन लोगों को धनवानों की अपेक्षा शासनकार्य का अधिक भाग प्राप्त होना 
चाहिये ; दूसरे शब्दों में यह कह सकते हैं कि समग्र शासनसत्ता केवल निर्धन लोगों के 
ही हाथ में नहीं होनी चाहिये प्रत्युत संख्या के आधार पर सत्ता सब में बराबर बेंटी 
होनी चाहिये । इस व्याख्या के आधार पर ही ([प्रजातंत्र के पक्षपाती ) मान ले सकते 
हैं कि उनकी शासन-पद्धति के द्वारा समानता और स्वतंत्रता प्राप्त कर ली गई है । 


टिप्पणियाँ 


१. विचारपरिषद्‌ के लिये 'एकक्‍्लेसिया” शब्द का प्रयोग किया गया है । 
२. कार्य-समिति के लिये मल में “बले” शब्द आया है। अथेन्स की बले' के 
सदस्यों की संख्या ५०० थी । 


३. पुस्तक ४ खंड १५ में । 
४. इस वाक्य को प्रक्षिप्त समझा जाता है। 


३ 
समानता की उपलब्धि के उपाय 


इसके उपरान्त यह प्रइदन आता है कि “इस समानता को वास्तविकता में किस 
प्रकार प्राप्त किया जाय ?” क्‍या ५०० धनवान्‌ मनुष्यों की सम्पत्ति को १००० निर्धन 
मनुष्यों में बाँट देना चाहिये और क्या हमको ५०० और १००० व्यक्तियों को समान 
मतदान की शक्ति प्रदान कर देना चाहिये ? अथवा यदि इस ढंग को स्वीकार न किया 
जाय, तो भी क्या हमको इस समानता को स्थिर रखना चाहिये; पर विभाजन इस प्रकार 
करना चाहिये कि बराबर बराबर संपत्तिवाले इन पाँच सौ और १००० व्यक्तियों के 
जत्थों में से बराबर बराबर संख्या में प्रतिनिधि चुन लिये जायें और इन [प्रतिनिधियों 
को ही (शासन-पदाधिकारियों ) के चुनाव तथा न्यायालयों पर अधिकार दे दिया जाय ? 
तो क्या इस प्रकार की शासन-व्यवस्था, प्रजातंत्र द्वारा गृहीत न्याय की धारणा के अनु- 
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सार अधिक न्यायोचित है अथवा वह व्यवस्था जो कि केवन्ठ संख्या के आधार पर आश्रित 
है ? (क्योंकि उपर्युक्त दोनों सुझावों में व्यवस्था संपत्ति पर आश्रित है।) प्रजातंत्रवादी 
इस प्रइन के उत्तर में कहते हैं कि न्याय वह है जिसके पक्ष में बहुमत हो, घनिकतंत्रवादी 
कहते हैँ कि जिसके पक्ष में सम्पत्तिशालियों का बहुमत हो वह न्याय है; वे यह भी कहते 

हैं कि निर्णय संपत्ति की मात्रा के आधार पर किये जाने चाहिये। इन दोनों ही सिद्धान्तों 
में कुछ असमानता और अन्याय (अनौचित्य) है । क्योंकि यदि अल्पमत की इच्छा ही 
न्याय हो तो इसका परिणाम अन्ततोगत्वा अधिनायकतंत्र होगा; और यह इस प्रकार कि 
यदि हम धनिकतत्री न्याय की धारणा का अन्त तक अनसरण करे और उसके तर्कसम्मत 
परिणाम का विचार करें तो उस व्यक्ति को अकेन्ठ शासन करने का अधिकार मिच्ठेगा 
जा अन्य व्यक्तियों की समग्र सम्पत्ति स भी अधिक सम्पत्ति का स्वामी हो । दूसरी ओर 
यदि बहुमत की इच्छा ही न्याय हो तो, जैसा कि हम पहले ही कह चके हैं, यह बहमत 
नि०्चयमंव अन्यायपूर्वकं काम करेगा और अल्पमतवाले सम्पत्तिशाली छोगों की 
सम्पत्ति का अपहरण कर उसको सावंजनिक संपत्ति बना देगा । 


दानों पक्षों द्वारा प्रतिपादित न्याय की परिभाषाओं को दृष्टि में रखते हाए अब 
हमको यह देखना चाहिये कि वह कौन सी समानता हो सकती है जिसके विपय में 
दोनों पक्ष एकमत हों ? दोनों पक्षों का एक मत से कहना हैं कि नागरिकों के बहुमत 
की इच्छा सर्वेपिरि होनी चाहिये । यह बात हमको स्वीकार है--पर पूर्णतया नहीं ; 
क्योंकि राप्ट दो वर्गो--धरनिक वर्ग ओर निर्मन वर्ग--स घटित होता है, अतागव 
हम दोनों वर्गों की इच्छा को अथवा दोनों के बहमत को स्वेपिरि सत्ता मान सकते 
है । पर यदि दोनों पक्षों का मत परस्पर विरोधी हो तो हम ऐसे बहुमत को सर्वोपिरि 
सत्ताशाली मानेंगे जो अधिकांश संपत्ति का भी स्वामी होगा । उदाहरण के लिये मान 
लो कहीं १० व्यक्ति धनवान्‌ है और २० निर्घन ; अब कल्पना करो कि धनवानों में 
से ६ ने निर्धनों में १५ के विरुद्ध मत (निर्णय) दिया है; इसका तात्पय यह निकछा कि 
धनवानों में से ४ का अल्पमत निर्धनों में से १५ के बहुमत के साथ एकमत है और 
निर्धनों में से ५ का अल्पमत धनवानों के बहमत के साथ सहमत है । ऐसी स्थिति 
में वह पक्ष सर्वोपरि सत्ताशाली माना जाना चाहिये जिसके सदस्य या घटक दोनों 
तत्त्वों के जोड़ने पर दूसरे पक्ष के सदस्यों अथवा घटकों की अपेक्षा अधिक संपत्तिशाली 
हों। यदि दोनों पक्ष पूर्णतया समान हों तो अवरोध उत्पन्न हो जायगा, पर यह कठिनाई 
तो बैसी ही कठिनाई होगी (उससे अधिक बुरी कठिनाई नहीं होगी) जैसी आजकल 
नगर-परिषद अथवा न्यायारूय में दो समान पक्षों में मत-विरोध उत्पन्न होने पर 
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सामान्यतया उत्पन्न हो जाया करती है। ऐसी परिस्थिति में गुटिका द्वारा अथवा 
किसी ऐसे ही अन्य उपाय द्वारा निर्णय करना पड़ता है । 


परन्तु फिर भी यद्यपि समता और न्याय के प्रसंग में सिद्धान्त-निरूपण की दृष्टि 
से सत्य को खोज निकालना कठिन काम है, पर शक्तिशाली लोगों को अपने भाग से 
अधिक न हड़प लेने को मनाने की अपेक्षा यह कार्य सरलतर है, क्योंकि दुर्बेल लोग 
सववेदा समता और न्याय के लिये अनुसंधान करते रहते है पर बलवान लोग इन दोनों 
में से किसी की तनिक भी चिन्ता नहीं करते । 


स्प्पिण 


१. इस विषय में अरिस्त्‌ का सुझाव यह है कि साम्पत्तिक योग्यता की पड़ताल 
करके सब नागरिकों के जत्थ बना देन चाहिये जो अपने समह में से इृष्ट मात्रा में कर 
प्रदान करेंगे और शासन में प्रतिनिधित्व प्राप्त करेंगे। इस प्रकार की प्रथा ई० पू० 
३७७ में अथन्‍्स में प्रचलित थी। सारी नागरिक जनता की साम्पत्तिक क्षमता १४ 
लाख पोंड क्ती गई थी और जनता १०० जत्थों में बाँद दी गई थी । यह जत्थे समान 
मात्रा में कर प्रदान करते थे। मान लीजिये कि जत्था ऐसे व्यक्तियों का था जिसमें से 
प्रत्येक व्यक्ति की साम्पत्तिक योग्यता १४० पौड थी और दूसरा जत्था ऐसा था जिसमें 
प्रत्येक की आथिक योग्यता ३५ पोंड थो तो प्रथम जत्थे के मनष्यों की संख्या दूसरे 
जत्थे के मनुष्यों को संख्या से ३ होगी। 


(० 


जनतंत्रों की स्थापना की विधियाँ 


प्रजातंत्र के चार प्रकारों में से सर्वोत्तम प्रकार वह है जो (जैसा कि हमारे विवेचन 
में पहले ही बतलाया जा चुका है) इनके वर्गीकरण में सबसे प्रथम आता है। 
यही सब प्रकारों में सबसे पुराना भी है । मैं उसको प्रथम जो कह रहा हूँ वह तो विभिन्न 
प्रकार को जनता के कोटिक्रम के अनुसार कह रहा हूँ । सर्वोत्तम जनता कृषक लोगों से 
घटित होती है ; कारण यह है कि जहाँ अधिकांश जनता कृषि द्वारा अथवा पशु-चारण 
द्वारा जीवन-यापन करती है वहाँ जनतंत्र का निर्माण सरल काय होता है (शब्दशः: 
वहाँ प्रजातंत्र बनाना संभव होता है।) क्योंकि इन छोगों के पास अधिक बन नहीं होता 
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इसलिए उनके पास अवकाश नहीं होता (वे प्राय: कार्यो में संलग्न रहते हैं ) और इसी 
कारण वे प्राय: परिषदों के रूप में एकन्रित नहीं होते । उनके पास जीवन की आवद्यक- 
ताएँ न होने के कारण वे अपना सारा समय काम में छगे हुए व्यतीत किया करते हैं तथा 
दूसरों की संपत्ति के प्रति ईप्याल नहीं होते । वास्तव में उनको तो राजनीतिक कार्य 
ओर शासन-कार्य की अपेक्षा अपना कार्य ही अधिक आनन्द-प्रद प्रतीत होता है, जब तक 
शिः शासन-काय में फँसने पर महान्‌ लाभ प्राप्त न हो । जनसमृह सम्मान की अपेक्षा (धन-) 
लाभ का अधिक छालची हुआ करता है । इसका प्रमाण यह है कि उन्होंने प्राचीन काल्ट 
के अधिनायकतंत्रों को घधैयंपूर्वक सह लिया और घनिकतंत्र को भी सह रहे है, बचे कि वे 
उनके कासों में रुकावट न डाले तथा उनको उनकी सम्पत्ति से वंचित न करें ; क्योंकि 
(सुअवसर मिलने पर ) कुछ तो उनमें से बड़ी शीघ्रता से घनवान्‌ बन जाते है और 
कुछ कम से कम निर्8न न रहकर अच्छे खाते-पीते हो जाते हैं । यदि इन (साधारण 
लोगों) को सम्मान इत्यादि की कोई आकांक्षा भी होती है तो उसके अभाव की पूरति 
जासन-पदाधिकारियों (मजिस्ट्रेटों) के चुनाव, तथा उनके कार्य की पड़ताल के अधि- 
कार की प्राप्ति से हो जाती है। कुछ प्रजातंत्रों में तो यद्यपि उनको शासन पदाधि- 
कार्यों में भाग प्राप्त नहीं है; प्रत्यृत यह अधिकार जनता में से बारी बारी से चुने 
हुए व्यक्तियों को प्राप्त है ; जैसा कि मन्तिनेइया नगर में होता है, तो भी यदि उनको 
विचारपरिषद्‌ में राष्ट्रहित का विचार करने का अधिकार प्राप्त हो जाता है तो वे 
संतुष्ट हा जाते हैं । इस प्रकार को शासन-पद्धति भी प्रजातंत्रात्मक ही मानी जानी 
चाहिये ; और मन्तिनेइया नगरी में यह ऐसी ही मानी जाती थी । 


अतएव उपादेयता और प्रचलित व्यवहार दोनों ही की दृष्टि से यह उचित प्रतीत 
होता है कि इस उपर्युक्त (प्रथम ) प्रकार के प्रजातंत्र में शासन-पदाधिकारियों को चुनने 
का, उनके कार्य की पड़ताल करने का तथा न्यायालयों में बैठने का अधिकार सबको 
प्राप्त होना चाहिये ; दूसरी ओर उच्च (महान) शासन-पदों पर चुनाव के द्वारा 
नियुवितयाँ होनी चाहिये तथा वे केवल उन्हीं लोगों में से चुने जाने चाहिये जो आधिक 
योग्यता रखते हों ; जो पद जितना ही अधिक महन्वपूर्ण हो उसके लिये आ्थिक योग्यता 
भी उतनी ही अधिक हो सकती है ; अथवा इसका एक विकल्प यह भी हो सकता है 
कि उपर्यक्त पदों के लिये किसी आर्थिक योग्यता की आवश्यकता न समझी जाय, 
प्रत्यत विशिष्ट-योग्यता-सम्पन्न व्यक्तियों की ही नियुक्ति की जाय । जो राष्ट्र इस 
प्रकार शासित होगा वह अवश्यमेव सुशासित होगा । (उसके पद श्रेष्ठ व्यक्तियों 
के हाथों में होंगे; जनता अपना मत सहर्ष उनको प्रदान करेगी और कोई भी गुणवान 
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व्यक्तियों से ईर्ष्या नहीं करेगा ) । इस प्रबंध से गुणवान्‌ एवं गण्यमान्य व्यक्ति भी 
संतुप्ट रहेंगे, क्योंकि वे दूसरे एवं अयोग्य व्यक्तियों के द्वारा शासित होने से बच जाय॑ंगे, 
तथा अन्य लोगों को इन (गुणवान एवं गण्यमान्य व्यक्तियों के कार्य को पड़ताल का 
अधिकार प्राप्त होने के कारण ) ये लोग स्वयं न्‍्यायपूर्वक शासन-कार्य करेंगे । इस प्रकार 
परस्पर एक दूसरे पर निर्भर रहना तथा जैसा मन चाहे वैसा सब कुछ न कर पा सकना 
लाभदायक हैं । मनमाना करने की शक्त प्राप्त हा जाने पर तो प्रत्येक मनप्य में छिपी 
हुई जो बुराइयाँ हे उनसे रक्षा का कोई उपाय ही नहीं रह जाता। ( परन्तु ) उत्तर- 
दायित्व (+- पारस्परिक निर्भरता ) के सिद्धान्त के व्यवहार से राष्ट्र में जी सर्वोत्तम 
कल्याण है उसकी उपलब्धि होती है । शासन-कार्य योग्य ( - गुणवान ) लोगों के 
द्वारा चलाया जाता है, तथा वे गलती करने से बचे रहते हैं; एवं साधारण जनसमह 
को भी उनके उचित अधिकार प्राप्त रहते है । 


यह स्पप्ट है कि प्रजातंत्र का यह (क्ृषिप्रधान जनसमुदाय पर आश्वित ) प्रकार 
सर्वश्रेष्ठ हैं । तथा ऐसा क्‍यों हैं इसका कारण भी स्पप्ट है--अर्थात्‌ यह शासन-पद्धति 
जिस जनसम्‌ह पर आश्चित है वह एक विशिष्ट प्रकार का है। कुछ पुराने कानन 
जो कि पुरातन काल में सामान्यतया प्रचलित थे वे सब के सब क्रपिप्रधान जनता के 
निर्माण के लिये उपयोगी हो सकते है; उदाहरणा्थ, इन नियमों के अनुसार भूमि को 
एक निश्चित मात्रा से अधिक पर अधिकार करने का बिलकुल निषेध था ; अथवा 
कम से कम नगर के केन्द्र अथवा नगर की चतुदिक्‌ सोमा से एक निश्चित दूरी तक तो 
भूमि पर अधिकार रखने का निषेध था ही । पुराने समय में बहुत से नगर-राष्ट्रा 
में ऐसे नियम थे कि कोई भी अपने कुल की मूलतः प्राप्त भूमि के भाग को न बेचे । 
(ऐलिस नामक नगर में ) भी इसी प्रकार का नियम है जो ऑक्षीलस का बनाया कहा 
जाता है। प्रत्येक भ्स्वामी की धरती के एक निश्चित भाग पर गिरवीं रखकर धन 
ऋण नहीं लिया जा सकता। ( इस प्रकार के कानूनों के अभाव से जो त्रूटियाँ उत्पन्न 
हो जाती हैं) उनके सुधार के लिये अकीतिस नगर का नियम उपयोगी है, (क्योंकि ) 
इससे हमारे उपर्युक्त उद्देश्य की सिद्धि संभव है । इस नगर के निवासी, यद्यपि संख्या 
में बहुत अधिक हैं, एवं उनके पास भूमि भी थोड़ी ही है, तथापि वे सब ही कृषिकर्म 
करते हैं । इसका कारण यह है कि उस नगर में जागीरों का मूल्यांकन पूरी पूरी इका- 
इयों के रूप में नहीं होता; प्रत्युत मूल्यांकन के लिये जागीरों को ऐसे छोटे छोटे खंडों 
में विभक्‍त किया गया है कि निर्घन भूस्वामी भी ( नागरिकता के अधिकार की 
प्राप्ति के लिये आवश्यक आ्थिक योग्यता से) अधिक मूल्य का भूस्वामी है। 


अरिस्तु की राजनोति ४२० 


कृपक जनता के उपरान्त श्रेप्टता में दूसरे स्थान पर पशचारक जनता है जो कि 
शुआ के समृह का चराकर अपनी जीविका चलछाती है। इसके बहुत से लक्षण तो 
कृपक जनतासे मिलते-जुलते होते है ; पर अपनी सुदढ़ शरीर-द्शा और खजछे में रहने की 
सामथ्य के कारण यह लोग युद्ध के लिय्रे विज्वेप प्रकारसे शिक्षित और कठोर हो जाते 
हैं । अन्य प्रकारकी लगभग सभी जनताएँ जिनसे अन्य प्रकारके जनतंत्र निर्मित होते हैं, 
इनकी अपेक्षा बहुत निम्न कोटिकी होती है : क्योंकि उनका जीवन इनकी अपेक्षा निचली 
कोटि का होता है । ये जनताएं जिन व्यवसायों का (जीविकार्थ ) अनसरण करती है- 
चाहे वे शिल्पी हों, व्यापारी हों अथवा देनिक श्रम करनेवाले श्रमजीवी--उनमें सद- 
व॒त्ति की उत्तमता के लिये कोई अवकाश नहीं रहता । इसके अतिरिक्त, इस वर्ग की 
जनता, नगर के हाट के और केन्द्र के आसपास चक्कर लगाने के कारण, यों कहिये 
बड़ी सरलता से नगर-परिपद्‌ की बठकोां में एकत्र उपस्थित हो जाती है। दूसरी ओर 
इसके विपरीत क्ृपक लोग है, जो देहात में बिखरे होने के कारण न तो बहधा 
एकत्रित ही होते है और न इस प्रकार की संगति (अथवा समाज ) की आवश्यकता का 
ही अनभवत्र करते है । जहाँ क्ृपियोग्य भमि की स्थिति ऐसी होती है कि वह नगर से 
ते दूर तक फंली होती है तो वहाँ ऐसी स्थिति में एक अच्छे प्रजातंत्र अथवा 'व्यवस्था- 
तंत्र की स्थापना या निर्माण का काय सरल हो जाता है; क्योंकि ऐसी स्थिति में क्ृपक- 
समदाय को अनिवार्यतया अपना निवास-स्थान नगर से बाहर अपने खेतों में बनाना 
पड़ता है। और यदि इसके पश्चात्‌ ही नागरिक जनसम॒दाय शेप रहे तो ऐसा (नियम ) 
होना चाहिये जनतंत्र व्यवस्था में नगर-परिषद्‌ की ऐसी बैठक नहीं हो सकती 
जिनमें समग्र भूजीवी कृपक-समृदाय उपस्थिन न हो सके । 


इस प्रकार, इस बात का वर्णन हो चुका कि प्रजात॑त्र के प्रथम एवं श्रेप्ठ भेद की 
स्थापना किस प्रकार की जानी चाहिये । (उपयुक्त वर्णन से ) यह भी स्पष्ट हो गया 
होगा कि अन्य प्रकारों की स्थापना किस प्रकार होनी चाहिये । वे (अन्य) प्रकार इस 
उपर्युक्त श्रेष्ठ प्रकार से, प्रत्येक पग पर निचली श्रेणी की जनता के समावेश के कारण 
क्रमश: अधिक दूर पड़ते जाय॑ंगे। 

प्रजातंत्र का अन्तिम भेद, जिसमें सब प्रकार के समुदाय समान रूप से समाविष्ट 
रहते हैं, ऐसा है जिसको सब नगर वहन (भरण) नहीं कर सकते, तथा जो स्वयं, 
(यदि नियमों और रीतियों के आधार पर ठीक ठीक संघटित न हो ) स्थायी नहीं हो 
सकता । जिन कारणों से इस और दूसरी शासन-व्यवस्थाओं का विघटन (विनाश ) 


४३० अरिस्तु की राजनीति 
घटित होता है वे अधिकांश में पहले ही (पाँचवीं पुस्तक में) वर्णन किये जा चुके हैं । 
इस प्रकार के जनतंत्र की स्थापना करने के लिये तथा नागरिक जनसमुदाय को प्रबल 
बनाने के लिये नेताओं की यह प्रवृत्ति रही है कि नागरिक वर्ग में अधिक से अधिक संख्या 
को वृद्धि करें । वे न केवल उन लोगों को नागरिक बना लेते हैं जो नागरिकों की वंध्र 
सन्तान हैं, प्रत्युत उनको भी जो वैध नागरिक सन्‍्तान नहीं हैं तथा जिनके माता थिता 
में से केवल एक ही--चाहे पिता अथवा माता--नागरिक था । वास्तविक बात तो 
यह है कि ऐसे जनतंत्र में इस प्रकार के (उपर्यक्त प्रकार के ) सभी प्रबन्ध भले टहरते 
हैं । इस प्रकार के प्रजातंत्र की स्थापना के लिये लोकनायक इसी मांगे का अनुसरण 
किया करते हँ; जब कि ग्रहण करने योग्य उचित मार्ग यह होना चाहिये कि नागरिकों 
की संख्या में तब वृद्धि की जाय जब कि सामान्य जनता की संख्या गण्यमान्य लोगों 
और मध्यवित्त लोगों की सम्मिलित संख्या से बढ़ जाय--इस सीमा से परे जाना ही नही 
चाहिये । जब जनता की संख्या में इस अनुपात का अतिक्रमण हो जाता है तो वह 
दासन-व्यवस्था को अव्यवस्थित कर देता हैं; तथा गण्यमान्य व्यक्तियों को अधिक 
उग्र और उत्तेजित करके प्रजातंत्र का विरोधी बना देता है--अर्थात्‌ ऐसी मनोव॑त्ति 
उत्पन्न कर देता है जेंसी कि कीरीनी नगर में विप्लव का कारण हुई थी ।' अल्पमात्र 
बुराई की तो उपेक्षा की जा सकती है; पर बहुत अधिक बढ़ जाने पर तो वह दृष्टिगोचर 
हो ही जाती है। इसके अतिरिक्त अन्य उपाय जो इस प्रकार के प्रजातंत्र की स्थापना 
के लिये उपयोगी हैं वे उपाय हैं जिनका उपयोग क्लैस्थिनीस ने जनतंत्र की शक्ति को 
बढ़ाने की इच्छा से अथेन्स में किया था, अथवा जिनका उपयोग कीरीनी में जनप्रिय 
प्रजातंत्र के संस्थापकों ने किया था । इन उपायों का तात्पयं यह है कि (पुरानी बिरा- 
दरियों के साथ साथ) नई बिरादरियों और कबीलों की स्थापना की जानी चाहिये। 
कुटम्बों की व्यक्तिगत विधियों? की काट-छाँट कर उनकी संख्या कम कर दी जानी चाहिये 
और वे सावंजनिक (केन्द्रों पर केन्द्रित) कर देनी चाहिये। ऐसी सब युकतियों से काम 
लिया जाना चाहिये जिससे सारे नागरिक अधिक से अधिक परस्पर मिल-जुल सकें, 

ओर पुरानी प्रथाओं और भावनाओं से अपना नाता तोड़ सके । फिर, अधिनायक- 

तंत्र द्वारा उपयुक्त सभी उपाय जनतंत्र के स्वभाव के भी उतने ही अनुकूल समझे जा सकते 
है: उदाहरण के लिये हम दासों की स्वच्छन्दता का (जों कि एक सीमा तक लाभदायक हो 
सकती है) तथा स्त्रियों और बच्चों की स्वतंत्रता का उल्लेख कर सकते हैं। इसी प्रकार 
मनमाने ढंग से जीवन बिताने की नीति की उपेक्षा करने का भी उल्लेख किया जा 
सकता है। इस प्रकार की नीति बरतनेवाली व्यवस्था के बहुत से सहायक हो जाते हैं । 


अरिस्तू की राजनोति ४३१ 


अधिकांश लोग संयत जीवन व्यतीत करने की अपेक्षा अव्यवस्थित जीवन को अधिक 
प्रिय (मधुर) समझते हैं । 


टिप्पणियाँ 


१. यहाँ से विभिन्न प्रकार की शासन-व्यवस्थाओं के निर्माण की विधि का विवेचन 
आरंभ होता है। 

२. अरिस्तू के हृदय में कृषकों और कृषिकर्म के प्रति ममता है । 

३. मन्तिनेदया नगरो आर्कादिया प्रदेश में है। इसकी व्यवस्था का वर्णन अरिस्त्‌ 
ने ठीक नहीं दिया है। वहाँ प्राथमिक परिषद्‌ विचार करने के लिये थी। तथा प्रति- 
निधि संसद का उपयोग शासन-पदाधिकारियों के अप्रत्यक्ष चनाव के लिये होता था । 

४. मल में ऐलिस' का नाम नहीं आया है। पर 'ऐलिस' निवासी आक्षोलस 
के नाम से अनमान किया जाता है कि यह नियम ऐलिस नगर में रहा होगा । ऐलिस 
पंलौप.नेसस के उत्तर पदिचम में हे । 

५. अफोतिस्‌ नगर ग्रोकजगत्‌ के उत्तरो भाग मं था। 

६. कीरीनी अथवा कीरेने नगरी अफ्रीका के उत्तर में लीबिया प्रदेश में थी। 
ई० पु० ४०१ में इस नगरी में लगभग ६०० धनिक लोग मार डाले गये । बहुत से 
धनवान नगर छोड़कर भाग गये। इसके पदचात्‌ दोनों वर्गों (धनवान और निर्धन) 
वर्गों में भयंकर रक्‍तरंजित संग्राम हुआ। दोनों पक्षों के बहुत से लोग मारे गये। 
पर अन्त में घनवानों को लौटकर नगर में बस जाने दिया गया। 

७. यूनान में जातियों, कबीलों और यजनमंडलों में बहुत से अनष्ठान होते थे । 
अरिस्तू इनको घटाने के पक्ष में था । 


(्‌ 
जनतंत्र की रक्षा ओर स्थायित्व के उपाय 


नियम बनानेवालों (स्मृतिकारों) का तथा उन लोगों का, जो इस (आत्यन्तिक ) 


प्रकार की शासन-व्यवस्था की स्थापना करने के इच्छुक हैँ केवल इस व्यवस्था की स्थापना 
करना ही सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण कार्य नहीं है । * प्रत्यत इससे भी अधिक महत्त्वपूर्ण 
कार्य यह है कि उसकी रक्षा किस प्रकार की जाय। एक, अथवा दो, अथवा तीन दिन 
तो सभी व्यवस्थाएँ टिक सकती है चाहे वे कितनी ही बुरी प्रकार से निमित क्यों न हों । 
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इसलिये नियम बनानेवालों को यह चाहिये क्रि वे शासन-व्यवस्थाओं की रक्षा तथा 
विघटन (विनाश ) के संबंध में पू्व-वरणित सिद्धान्तों को ध्यान में रखकर दृढ़ता के 
निर्माण (की स्थापना) का उद्योग करें। उनको विनाशकारी तत्त्वों के विषय में 
अत्यन्त सावधान रहना चाहिये; तथा गेसे नियमों को--चाहे तो वे अलिखित 
(5. लछोकाचार में प्रचलित) हों अथवा लिखित हों--निर्धारित करना चाहिये कि 
जिनमें सब रक्षणात्मक तत्त्वों का संग्रह हों । उनको यह नहीं मानना चाहिये कि 
प्रजातंत्र एवं घनिकतंत्र के लिये एक समान सच्ची नीति वह है जो उनको अधिक से 
अधिक मात्रा में जनतंत्रात्मक अथवा धनिकतंत्रात्मक बनाती है, प्रत्युत वह है जो उन 
दोनों को दीघंतम काल तक स्थायी बनाती है। आजकल के लोकनायक, साधारण 
लोकवर्ग को प्रसन्न करने के छिये, न्यायालयों के द्वारा बहुत-सी सम्पत्ति को लोकायत्त 
कर लेते हैं। पर जो अपनी शासन-व्यवस्था का हिते-चिन्तन करते है उनको इस 
प्रकार को नीति का निराकरण करना चाहिये; उनको ऐसा कानन बनाना चाहिये 
कि न्यायालय द्वारा दण्ड्यूमान व्यक्तियों का दण्डशुल्क न तो छोकायत्त हो और न 
सार्वजनिक कोप में सम्मिलित किया जाय प्रत्युत देवधन बना दिया जाय । ऐसा करने 
से एक ओर तो अपराध करनेवाले इस समय की अपेक्षा कम सावधान नहीं होंगे, 
क्योंकि उनको तो दण्डशुल्क देना पड़ेगा ही; और दूसरी ओर, क्योंकि जनसमूह को 
कोई लाभ नहीं होंगा अताग्व वह सब अभियुक्तों को दंडित करने के लिये कम प्रवृत्त 
होंगे। सावंजनिक अभियोग कम से कम संख्या में होने चाहिये; एवं अभियोक्‍ताओं 
को बिना विचारे अभियोगों को प्रस्तुत करने से रोकने के लिये भारी दण्ड दिया जाना 
चाहिये। इस प्रकार के अभियोग साधारण लोगों के विरुद्ध लगाये नहीं जाते प्रत्युत 
गण्यमान्य लोगों के बिरुद्ध ही प्रायेण लगाये जाते हैं। किन्तु उचित रीति तो यह है कि 
सभी नागरिक लोग शासन-व्यवस्था के प्रति और तदनुमोदित शासनतंत्र के प्रति 
श्रद्धावान्‌ हों; यदि ऐसा न हो तो कम से कम इतना तो होना चाहिये कि जनसाधारण 
शासन-सत्ताधारियों को अपना ऋत्रु तो न माने । 


क्योंकि, जनतंत्र के अन्तिम प्रकार में नागरिक जनता की संख्या बहुत अधिक होती 
है और बिना वेतन दिये नागरिक परिषद्‌ में जनता का उपस्थित होना कठिन होता है; 
अतएव जब तक शासनतंत्र के पास वेतन देने के लिये कोपय में पर्याप्त धन न हो इस प्रकार 
की शासन-व्यवस्था का व्यय-भार गण्यमान्य लोगों पर ही पड़ता है (और उनको बुरा 
लगता है)। क्योंकि आवश्यक धन, सम्पत्ति पर कर लगाकर, धन को लोकायत्त 
करके और न्यायालय की दृषित प्रवृत्तियों से प्राप्त किया जायेगा; तथा यह सब 


अरिस्तू की राजनीति ४३३ 


वही बातें हैं जो भूतकाल में अनेको जनतंत्रों के विनिषात का कारण हुई हैं; (इससे 
यह निष्कर्ष निकला) कि जहाँ राजस्व की आय पर्याप्त न हो वहाँ नगर-परिपद्‌ की 
बैठकें बहुधा नहीं होनी चाहिये तथा न्यायालयों के पारिपदों की संख्या अधिक होनी 
चाहिये पर उनकी बेठकें थोड़े दिनों तक ही चलनी चाहिये। इस पद्धति से दो छाभ 
टोंगे; प्रथम तो यह कि यद्यपि स्वयं धनवान्‌ लोगों को वेतन न भी दिया जाय, केवल 
निर्धन लोगों को ही दिया जाय, तो भी धनवान्‌ लोग इस व्यय से डरेंगे नहीं (क्योंकि यह 
व्यय अधिक नहीं होगा ) | दूसरे यह कि न्यायालयों में व्यवह्वारों का निर्णय अपेक्षाकृत 
बहुत अच्छा हुआ करेगा; क्योंकि यद्यपि धनवान्‌ लोग अपने निजी व्यवसायों से बहुत 
दिनों तक दूर नहीं होना चाहते तथापि थाड़े से दिनों के लिये अनपस्थित रहने से अधिक 
चिन्तित नहीं होते ( अताएव यदि न्यायालय की बैठके थोड़े दिन चले तो वे उनमें उपस्थित 
होना चाहते हैं ।) दूसरी ओर जहाँ राण्ट्र के पास पर्याप्त घन हो तो आजकत्य लोक- 
नायकों द्वारा जो नीति बरती जाती हैं उसका वजन किया जाना चाहिये; उनकी 
नीति तो बच हाए धन को साधारण छायगों में बाँट देने की होती है। साधारण लोगों 
की यह दशा है कि ज्यों ही उनको कुछ प्राप्त होता है त्यों ही वे फिर और मांगते ( चाहते ) 
हैं; इस प्रकार उनकी सहायता करना फट घड़े को भरने के प्रयत्न समान है । तथापि सच्च 
जनतंत्रवादी (सच्च जनता के मित्र ) को यह ध्यान रखना चाहिये कि साधारण जन- 
समह अत्यन्त निर्धन न हों. क्योंकि अत्यन्त निर्धनता प्रजात॑ंत्र की दुरवस्था का कारण 
होती है। अतएव ऐसे उपाय काम में ल्याये जाये जिनस दीर्घ काल तक उनकी समद्धि 
बनी रहे । क्‍योंकि यह सभी वर्गों के लिये छाभदायक है और घनवानों के लिये # 
( छाभदायक है) अताग्व उत्तम नीति यह है कि बच हुए राजस्व को इकट्ठा कर लिया 
जाय और तब अच्छी राशि में उसको निर्घन लोगों में बाँट दिया जाय । (यदि पर्याप्त 
धन एकत्रित किया जा सके) तो वितरण करने का सबसे अच्छा प्रकार यह होगा कि 
इतना धन प्रदान किया जाय जो छोटा-सा खेत खरीदने के लिये पर्याप्त हो; यदि इतना 
न हो सके तो इतना घन प्रदान किया जाय जो उनको कोई व्यवसाय अथवा खती-बारी 
का कार्य आरंभ करने के योग्य बना दे। यदि इस प्रकार का दान सब को एक साथ 
न दिया जा सके तो बारी-बारी से वर्गश: अथवा अन्य किसी विभाजन-विधि के अनुसार 
उसको वितरित करना चाहिये; इसी बीच में धनवानों को, निर्धन छोगों की परिपद्‌ 
में अनिवार्य उपस्थिति के निमित्त भत्ता देने के लिये धन प्रदान करना चाहिये, और 
इसके बदले उन (सम्पत्तिशाली व्यक्तियों) को व्यर्थ की सामाजिक सेवाओं (जैसे कि 
नाटकीय उत्सवों में गायक-मंडली-खोडिये---का प्रबन्ध करने ) से छुटकारा मिल जाना 
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चाहिये। कुछ इसी प्रकार की नीति का अनुसरण करते हुए कार्खीदोन (कार्थेज) की 
सरकार ने जनता के प्रेम को अपने वश में कर रक्‍्खा है (शब्दश:--खरीद रक्‍खा है) । 
वे सदा साधारण लोगों में से कुछ को जनपद के नगरों में भेजते रहे हैं और इस प्रकार 
उनके सम्पन्न बनने में सहायता करते रहे हैं। सदब॒द्धि और भावनावाले गण्यमान्य 
सम्पत्तिशाली लोग अपने ऊपर निर्धन लोगों को परस्पर बाँटकर एक एक भाग को 
दान देकर जीविकोपाजं॑न में रूगाने का भार भी ले सकते है। तारेन्‍तम्‌ के धनवानों 
का उदाहरण भी बहुत अच्छा और अनुकरण करने के योग्य है; यह धनवान्‌ लोग 
निर्धनों के साथ मिलकर अपनी सम्पत्ति का उपभोग (+-उपयोग ) करते हैं और इस 
प्रकार जनसमृह को सदिच्छा का अपने पक्ष में सम्पादन कर लेते हैं । इसके अतिरिक्‍त, 
उन्होंने अपने समग्र शासनाधिकार पदों को दो भागों में विभक्‍त कर दिया है--हक भाग 
में चुनाव द्वारा नियुक्तियां होती है, दूसरे में गूटिकाग्रहण द्वारा; गूटिकाग्रहण द्वारा 
नियुक्ति से उनका आशय साधारण जनसमृह को णासन-कार्य में भाग प्रदान करना है 
एवं चुनाव द्वारा नियुक्तियों का प्रयोजन अच्छा शासन-प्रबन्ध उपलब्ध करना है। 
इसी परिणाम की प्राप्ति अधिकारिपटलों को दो भागों में विभक्‍त करने से भी हो 
सकती है--एक भाग के अधिकारियों की नियक्ति गुृटिका ग्रहण द्वारा और दूसरे 
के अधिकारियों की नियुक्ति निर्वाचन द्वारा होनी चाहिये । 


इस प्रकार, प्रजातंत्रां की स्थापना (संघटना) किस ढंग से की जानी चाहिये, 
इस वियय का वर्णन भले प्रकार हो चुका । 


टिप्पणियों 


१. अरिस्तू ने पिछले खंड में जनतंत्र व्यवस्थाओं की स्थापना की विधि का वर्णन 
किया । उसके पश्चात्‌ अब वह उसकी सुरक्षा और स्थायित्व के उपायों का विचार 
करता है। पिछली पुस्तक में उसने इस विषय का सामान्यरूवेण वर्णन किया था, 
प्रजातंत्र के संबंध में इस विषय पर विचार नहीं किया था। 

२. इस प्रकार को सामाजिक सेवा का नियम अथेन्‍्स में लागू था। इसके लिये 
अथेन्स का संविधान देखना चाहिये। 

३. उनको कोई दशासनाधिकार का पद और वेतन इत्यादि देकर भेजते रहे हैं 
जसे कि आजकल के साम्राज्यवादी देश भो करते हें । 

४. अर्थात्‌ इस नियम के अनुसार कार्य करते हें कि “सम्पत्ति पर अधिकार 
व्यक्तियों का सम्पत्ति का उपयोग सब के लिये।” 
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धनिकतंत्र का संघटन 


इस (प्रजातंत्र को संघटना ) से छगभग यह भी स्पष्ट हो गया कि धनिकतंत्र की 
संघटना किस प्रकार होनी चाहिये। धनिकतंत्र (अल्पजनतंत्र) का प्रत्पमेक प्रकार 
प्रतिकुलला के आधार पर संघटित होना चाहिये--अर्थात्‌ प्रत्येक प्रकार का ढांचा 
तदनुरूप (अथवा अपने संवादी ) प्रजातंत्र के ढांच के स्वरूप स आकल्ठित होकर रचा 
जाना चाहिये । धनिक तंत्र का सुसयोजिततम (सुसघंटित ) और प्रथम भेद बहुत कुछ 
उस शासन-पद्धति का सजातीय-सा है जो “व्यवस्था तंत्र के नाम से पुकारी जाती है 
इस प्रकार के धनिकतंत्र में आशिक योग्यता की दो पृथक कोटियाँ होनी चाहिये, 
एक निम्न कोटि और दूसरी उच्च कोटि। जो लोग निम्नकोर्टि में सम्मिल्ति हो वे 
राष्ट्रसेवा के निम्न किन्‍तू अनिवार्य पदों पर नियक्त होने योग्य समझे जाने चाहिये, 
तथा जो उच्च कोटि में अन्तर्भवत हों वे अधिक सत्ताज्ञाल्ली पदों पर नियुक्त होने योग्य 
माने जाने चाहिये । जो कोई भी व्यक्तित उपर्यक्स कोटियों में प्रवेश करने के लिये 
नियत धन प्राप्त कर छेता है उसको नागरिकता का अधिकार मिल जाना चाहिये। 
इस प्रकार से साधारण जनसमह में से इतने व्यक्तियों को नागरिकतासंपन्न छागो के 
बर्ग में सम्मिलित कर लेना चाहिये जितनों से नागरिकता के अधिकारों को भोगने- 
वाला वर्ग अन्य अधिकार-रहित छोगों के वर्ग से अधिक बलशाली हो जाय । सामान्य 
जनमसमूह में से जो व्यक्ति नागरिक वर्ग में लिये जाय॑ वे उनके अच्छे वर्ग में से हो लिये 
जाने चाहिये। 


धनिकतंत्र का दूसरा भेद भी इसी प्रकार (पदग्रहण करने की योग्यता का ) कुछ 
और संकुचित करके प्रस्तुत किया जाना चाहिये। इस क्रम से अन्त में हम धनिकतंत्र 
के उस रूप तक जा पहुंचेंगे जो प्रजातंत्र के आत्यंतिक भेद का प्रतिरूप ((,07765- 
70009) होता है; अल्पजनतंत्र का यह रूप स्वभावतः गूटबन्दी और 
अधिनायकतंत्र से अधिकतम मिलता-जल्ता है, और क्योंकि यह सब से निकृप्ट प्रकार हे 
अतएव इसको उतनी ही अधिक मात्रा में चौकसी की आवश्यकता पड़ती है। जिस 
प्रकार कि स्वस्थ दशावाल्ता मानव-शरीर तथा अच्छे प्रकार से तैरने की दशावाल्गा 
और अच्छे (योग्य) नाविकों (मल्ल्यों) से संपन्न जहाज, बहुत-सी दुर्घटनाओं में 
भी पडकर उनसे नष्ट न होकर बच रह सकते है: पर रोगग्रस्त शरीर, एवं शिथिल 
धरीर तथा विक्रृत नाविकों से यकक्‍त जहाज़, थोड़ी सी गलती को नहीं सह सकते । 
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टीक यही बात शासन-व्यवस्थाओं के विषय में भी सत्य है; (अतएव) सबसे बुरी 
शासन-व्यवस्थाओं के लिये सबसे अधिक चौकसी की आवश्यकता है। प्रजातंत्र व्यवस्था 
म॑ जनसंकुलता सामान्यतया उसकी रक्षा कर लेती है; क्योंकि प्रजातंत्रों में जनसंख्या 
( -नागरिकों की संख्या) की अधिकता, योग्यता के अनुसार न्याय के तत्त्व के स्थान 
पर काम देती है। इसके विपरीत धनिकतंत्र को अपनी रक्षा के लिये स्पष्ट ही इसके 
विरोधी तक््व--संघटन के अच्छेपन पर निर्भर रहना चाहिये।' 


टिप्पणियां 


१. यद्यपि अरिस्तू अल्पजनतंत्र अथवा धनिकतंत्र के प्रत्येक प्रकार को प्रजातंत्र 
का विप्रतिसंवादी मानकर इस खंड का आरंभ करता है। पर धनिकतंत्र के प्रथम 
अथवा सर्वोत्तम प्रकार का वर्णन करते हुए वह इस दृष्टिकोण का परित्याग कर देता 
है क्योंकि वह उसको व्यवस्थातंत्र का निकटवर्तोी मानता हे और यह व्यवस्थातंत्र 
प्रजातंत्र के श्रेष्ठ प्रकार का भी समीपवर्तो है। अतएवं घनिकतंत्र और जनतंत्र के उत्तम 
प्रकार परस्पर एक दूसरे के विरोधी नहीं निकटवर्तो ठहरते हें । 

२. अर्थात्‌ उनको शासनपदों का वितरण गुणोत्कर्ष पर आश्वचित व्यापक 
वितरणात्मक न्याय के आधार पर करना चाहिये । 

वि०--यह दृष्टव्य हे कि अरिस्तू कहीं भी अतिवादिता का समर्थक नहीं है । यही 
कारण है कि वह कोरी सिद्धान्तवादिता की बलिबेदी पर व्यवस्था के स्थाथित्व और 
शासितों के सुखों की बलि देने को तेयार नहों है । 


ही 


धनिकत त्र का संनन्‍्य-संघटन 


जिस प्रकार साधारण जनसम॒ह के चार विभाग होते है--ऊकैपक, शिल्पी, दूकान- 
दार तथा दैनिकवृत्तिवाले श्रमिक--इसी प्रकार सैनिक बल के भी चार प्रकार 
होते हैं; अश्वारोही दल, भारी शस्त्रधारी पदातिवर्ग, हलके शस्त्रवाले सिपाही एवं 
नौ-सेना । जहाँ भूखण्ड अश्वारोही दल के लिये समुपयुकक्‍त होता है वहाँ धनिकतंत्र 
के द॒ढ़ प्रकार की स्थापना (संघटना) के लिए अनुकल स्थान होता है; क्योंकि ऐसे 
स्थान के निवासियों को अपनी रक्षा के लिये अश्वारोही सैन्यदल की अपेक्षा हुआ करती 
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है, तथा घोड़ों का पालन-पोपण केवल अधिक सम्पत्तिवाले लोग ही कर सकते हैं। 
जहाँ भूमि ऐसी होती है कि युद्ध में भारी शस्त्रधारी पदाति-दल का उपयोग उचित हो 
वहाँ धनिकतंत्र का दूसरा भेद (स्थापित किया जाना) स्वाभाविक है। इस प्रकार 
को सैनिक सेवा निधनों की अपेक्षा बनवानों के ल््ग्रे अधिक उपग्रक्त है । पर हलके 
वास्त्रवाले सेनिक और नाविक तो पूर्णतया जनतंत्रात्मक होते है। आजकल, जब कि 
यह (हलके सैनिक तथा नाविक) इतने बहुसंख्यक है, यदि द्वानों पक्षों (घनिकतंत्र 
और जनतंत्र) में परस्पर कलह (यद्ध ) छिड् जाय तो घनिकनंत्र पक्ष को प्रायेण 
ह की खानी पडती है। इस स्थिति का सामना और उपचार कुछ एस सनापतियों 
की पद्धति के अवलम्बन के द्वारा किया जाना चाहिये जो अच्वारोही सैनिकों तथा भारी 
गस्त्रधारियों के साथ हलके शस्त्रधारियों की उचित संख्या को संयक्त कर देते है । 
गृह-कलह में साधारण जनसमह जो घनवानो को अभिभत कर लेते है वह इस काटण से 
कि हलके शस्त्र धारण किये हाने के कारण वे अब्वारोहियों और भारी-भरकम सैनिकों 
की अपेक्षा यद्ध में अधिक सरलता और सुविधा से शत्रओं का सामना करके विजय 
प्राप्त कर लेते हैं। अताव जा घनिकतंत्र इस (हलके छस्त्रधारियों के) सैन्यबल को 
केवल निचल्ठ वर्गों में से निर्माण करता हे वह स्वयं अपने विरोधी बल का निर्माण करता 
है। (उसको सेना की भर्ती की पद्धति में परिवर्तन कर देना चाहिये) सेनिकों का वर्गी- 
करण उनकी आय के अनुसार हाना चाहिये--एक बर्ग अधिक अवस्थावालों का और 
दूसरा यवकों (थाड़ी अवस्थावालों ) का हाना चाहिये; जिससे कि धन्निकतंत्रवालों 
के पृत्र अपनी यवावस्था के समय में हलके शस्त्रोंवाल सैनिकों की चपल गात और 
व्यायामों के अभ्यस्त ६ सकें; यह नवयवक जब (अधिक अवस्था होने पर ) बय:प्राप्त 
सैनिकों के वर्ग में लिये जायेंगे तो यह स्वयं वास्तविक व्यवहार में हलके शस्त्रधारी 
सेनिकों का कार्य कर सकेंगे 

धनिकतंत्र को नागरिक अधिकारों का कुछ भाग जनसाधारण को भो देना ही 
चाहिये और ऐसा या तो, जैसा कि मै पहले ही कह चुका हूँ, उन लोगों के पक्ष में 
होना चाहिये जो नियत आश्थिके योग्यता प्राप्त कर लेते हैं; अथवा, जैसा कि थीब॑स्‌ 
में होता है, नागरिक अधिकार टन लोगों को मिल जाने चाहिये जिन्होंने सुदीर्ष काल से 
निम्न कोटि का शिल्पकार्य छोड़ दिया है; अथवा, जैसी प्रथा मस्सालिया नगर में 
प्रचलित है उसका अनुसरण किया जाना चाहिये कि जो लोग योग्यता-संपन्न हों, 
(चाहे वे नागरिकों के वरं में हों अथवा उसके बाहर हों), उनको चुनकर उनकी एक 
सूची बना ली जाय। 


४३८ अरिस्त्‌ को राजनोति 


इसके अतिरिक्त, अधिक महत्त्वपूर्ण और मसत्ताशाली पदों के, (जो कि पूर्ण 
नागरिकों ( - शासकवर्ग ) के हाथ में ही रहने चाहिये), ऊपर बिना धन लिये सावे- 
जनिक सेवा का कतंव्य भी आरोपित होना चाहिये: इसका परिणाम यह होगा कि जन- 
साधारण स्वेच्छाप्वक शासन-कार्य में भाग लेना नहीं चाहेंगे, तथा वे शासकों के प्रति 
सहिप्ण हो जायेंगे क्‍योंकि बे देखेंगे कि इस प्रतिप्ठा के लिये उन्हें कितना अधिक व्यय 
करना पड़ता है। इन उच्च पदाधिकारियों को ऐसा करना भी उचित है कि पदग्रहण 
के समय एक महान्‌ यज्ञ की योजना करें और पद पर रहते समय किसी सावेजनिक 
भवन का निर्माण करे, जिससे कि इन उत्सवों में सम्मिलित होनेवाले जनसाधारण 
नगर को श्रद्धोपहारों और प्रासादों से अलंकृत होते देखकर हर्षपुवंक इस (धनिकतंत्र- ) 
पद्धति का स्थायी बना रहना सहन कर छेगे। रहे घनी-मानी लोग, उनको ता उनके 
दान का प्रत्यक्ष फल स्मारकों के रूप में प्राप्त हो ही जायगा । पर आजकल घधनिकतंत्री 
इस नीति का अनुसरण नहीं करते; वे तो इसकी विरोधी नीति बरतते है। वे सम्मान 
की अपेक्षा लाभ के कुछ कम लोभी नहीं होति। अतएणव (आजकल के ) इन घनिकतंत्रा 
को छोटे प्रजातंत्र कहना ठीक होगा । प्रजातंत्रों और धनिकतंत्रों की स्थापना 
( >|संघटना 55 रचना ) किस प्रकार की जानी चाहिये यह बात इस (उपर्यकक्‍्त 
विवरण के) प्रकार से निर्धारित हो गई । 


टिप्पणिणयों 


१. अरिस्तू ने इस खंड में भोगोलिक परिस्थिति, समाजिक विभाजन ओर संनिक 
पद्धतियों के संबंध पर विचार किया है। सेनिक पद्धतियों के विकास से शासन-व्यवस्था 
का अत्यन्त घनिष्ठ संबंध है, यह अरिस्त्‌ को मान्य है। इस सिद्धान्त का उल्लेख 
उसने चतुर्थ पुस्तक के तृतोय खंड में भी किया है । 


२. इसका परिणाम यह होगा कि यदि निम्नवर्ग के सेनिक विद्रोह खड़ा करंगे 
तो समग्र हलके अस्त्रधारियों की सेना धनिकतंत्र का विरोध नहीं करेगी। उसमें ऐसे 
सनिक भी होंगे जो धनिकतंत्र का पक्ष ग्रहण करके निम्नवर्ग के सेनिकों से लड़ेंगे और 
धघनिकतंत्र की रक्षा करेंगे। 


३. धनिकतंत्र की आन्तरिक सेनिक सुरक्षा का उपाय बतलाकर अब इस स्थान पर 
नागरिकता के विस्तार के उपाय और उपयोगिता का विवरण उपस्थित किया गया है। 
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शासक-पदों का विभाजन और संख्या 


इस विवरण के पदछ्चात्‌ क्रमप्राप्त बिपय शासनाधिकार-पदों का समचित वितरण 
ट्ै--अथति अब यह विवेचन करना है कि उनकी संख्या, उनका स्वरूप तथा उनका 
कनंव्य क्या है और यह विपय पहले भी विवच्िित हो चका है। जो शासनाधिकारपद 
नितानत आवश्यक हैं उनके बिना कोई राष्ट्र चछ नहीं सकता । सुज्ासन ओर सुव्यवस्था 
के लिये जिन पदों की आवश्यकता है उनके अभाज में राष्ट्र का सुप्रबन्ध-यक्त होना नहीं 
बन सकता । इसके अतिरिक्त छोटे राष्ट्रों में अवश्य ही पदों की संख्या थोड़ी होनी 
चाहिये एवं बडे राष्ट्रों में अधिक, जेसा कि हम पहले ही कह चुके है । अताव यह 
बात भी ध्यान से छूट नहीं जानी चाहिये कि कोन से पदों को सग्र॒क्‍्त कर देना चाहिये 
ओर किनको पृथक रखना चाहिये । 


# 5 


अनिवाय॑ पदों में प्रथम स्थान उस पद का है जिसका कत्तेव्य बाजार की 
देखरेख (चिन्ता) करना है। इसके लिय्रे एक ऐसे पदाधिकारी के नियुक्त्र करने को 
आवश्यकता है जो परस्पर के ठहरावों (टठेकों) को अध्यक्षता करे ओर सुव्यवस्था 
बनाये रक्‍खे । छगभग सभी राप्ट्रों से, पारस्परिक आवश्यकताओं की पूर्ति के 
लिये, खरीदना और बेचना समानरूप से आवश्यक होता है। तथा यही( क्रप- 
विक्रय) (राष्ट्र और व्यक्तियों के छिये) उस आत्म-निर्भर्ता (स्वतःपर्याप्तता ) 
के शीक्रतम साधन हैं जो कि मनुप्यों के एक सामान्य राष्ट्र को शासन-छाया में 
एकजित होकर बसने का ([प्रमख ) उद्देश्य माना जाता है। 


इसी प्रकार का, और इसी से बहुत कुछ मिलता-जुलता, एक दूसरा पद है जिसका 
कर्तव्य नगर में सार्वजनिक तथा व्यक्तिगत वास्तुओं (भवनों) की, सुव्यवस्था को 
दष्टि से देखभाल रखना, जीणं-शीर्ण मकानों और सड़कों को रक्षा ओर मरम्मत कराना, 
झगडे न हों इसलिये सीमा-रेखाओं की देखभाल (अध्यक्षता) करना, एवं इसी ढंग को 
ऐसी अन्य बातों की भी देखरेख करना जिनकी सावेजनिक अध्यक्षता होनी चाहिये । 
साधारणतया इस पद को नगराध्यक्ष (वास्त्वध्यक्ष )का पद कहा जाता है; तथा 
इसके विभागों की संख्या अनेक हुआ करतो है, तथा जो बड़ी जनसंख्यावाले नगरों 
में पथक-पथक अधिकारियों के निपषंत्रण में रहा करते हैं; उदाहरणार्थ प्राचीर-निर्माण 
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विभाग, सार्वजनिक जल्यंत्रों (फ़व्वारों) की देखभाल करनेवाला विभाग तथा नगर 
के पत्तनों को चौकसी करनेवाला विभाग । 


एक और (तीसरा) अनिवार्य पद बहत कुछ इस ह्ितीय पद का सजातीय है; 
इस पद के कतंव्य बिलकुल उपर्यक्त पद के समान ही हू; पर इस पद के कतंव्य का 
प्रतिपादन नगर की प्राक्षीर के परे क्षेत्रों में करता पहता है; इस पद पर आरूढ व्यवित 
को या तो क्षेत्राध्यक्ष (अग्रॉनीमस ) या वनाध्यक्ष कहा जाता है। 


अपने पृथक्‌-गृथक्‌ कतंज्यों के सहित इन तीन पदों के अतिरिक्त एक चौथा पद 
ओर है, जिसका कार्य सावजनिक राजस्व को ग्रहण करना और विविध विभागों को 
नियत मात्रा के अनुसार उसका वितरण करना है। इस पद पर आसीन व्यक्ति राजस्व- 
ग्रहीता अथवा कोपाध्यक्ष कहलाता है। 


एक और (पांचवाँ ) पद व्यक्तिगत ठहरावों (ठेकों) ओर न्यायाछूय के निया 
को लेखबद्ध करने का कार्य करता है। इसी पद के कार्यो में दोपारोपणों एवं प्रारंभिक 
कार्यकलापों का लेखा रखना भी (सम्मिलित) होना चाहिये। कभी-कभी (कुछ 
नगर-टाष्ट्रों मे ) यह पद भी अनेक विभागों में विभाजित होता है, यद्यपि सी अवस्था 
में एक पदाधिकारी (अथवा पदाधिकारीपटल्ठ ) सब विभागों के ऊपर नियुक्त रहता 
है। इन पदों के अधिकारी धर्मछखक, प्रभ, लेखक एवं इसी प्रकार के अन्य नामों से 
अभिहित किये जाते हे । 


इसके पहचात अब एक एऐसा पद आता है जो अन्य सब पदों की अपेक्षा परम 
अनिवार्य और अत्यन्त कठिन है; इस पद का कार्य दण्डित अपराधियों पर दण्डाज्ञा को 
प्रतिपादित करना, सार्वजनिक सूचियों में उल्लिखित जनों से जुर्माना (सरकारी 
ऋण) वसूल करना तथा बन्दी लोगों का निरोध करना है। यह पद कठिन इसलिये 
है कि इसके साथ बहुत अधिक घृणा (विद्वप ) चिपटी रहती है। अतएवं जब तक बहुत 
अधिक छाभ-प्राप्तिको संभावना न हो तब तक या तो कोई भी व्यक्ति इस पद को ग्रहण 
करने को प्रस्तुत नहीं होता और यदि प्रस्तुत भी होता है तो इस पद के कार्य नियमानुसार 
कठोरता के साथ प्रतिपादित नहीं कर पाता । तथापि यह परम आवश्यक (अनिवाय ) 
पद है; क्योंकि यदि न्यायालय के निर्णय अन्ततः कार्यान्वित न किये जा सके तो अभि- 
योगों को निर्णय कराने के लिये न्यायालय में ले जाने की कोई उपादेयता ही न रहे । 
और यदि पारस्परिक सामाजिक जीवन अभियोग-निर्णय-पद्धति के बिना संभव न हो 
तो उन निर्णयों को कार्यान्वित किये बिना भी संभव नहीं हो सकता। इस पद की 
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कठिनाई को दृष्टिम रखते हुए इसको एक व्यक्ति (अथवा एक विशिष्ट व्यक्ति-मंडल ) 
को सौंपना टीक नहीं होगा प्रत्यत इस पद के कर्तव्यों को विभिन्न न्यायालयों से ग्रहण 
किये गये विभिन्न प्रतिनिधियों को सौपना अच्छा होगा। इसी प्रकार से, उन लोगों 
के नामों को जो कि सार्वजनिक कजंदारों की सूची में हं, प्रदर्शित करने के कार्य को भी 
विभिन्न (पदाधिकारी ) व्यक्तियों में बांटने का प्रयत्न करना चाहिये । इसके अतिरिक्त 
जासनाधिकारियों के विविध पटल भी कुछ निर्णयों को कार्यान्वित करने में कुछ सहायता 
दे सकते हैं; विशेष रूप से पदरिक्त करनेवाले अधिकारियों द्वारा आरोपित अर्थंदण्ड 
को प्रवत्तित या कार्यान्वित करने का काम पदग्रह्मण करनेवाले अधिकारियों के ऊपर 
छाड़ दिया जाना चाहिये। और एक ही समय पदारूद्ध (वर्तमान काल में पदारूढ़ ) 
पदाधिकारियों द्वारा दिये गये अर्थदण्ड के संबंध में यह व्यवस्था होनी चाहिये कि उसको 
कार्यान्वित या प्रवत्तित करने का काम दण्ड देनेवाले अधिकारीपटलछ से भिन्न अधिकारी- 
पटल पर छाड दिया जाय; उदाहरणाथ आपणाध्यक्ष द्वारा लगाये गये अथदण्ड को 
वास्तु-अध्यक्ष को वसूल करना चाहिये तथा इनके द्वारा लगाये गये अथंदण्ड को 
अन्य अधिकारियों को वसूल करना चाहिये। किसी अर्थदण्ड को प्रवत्तित करने में 
( 5 वसूत्य करने में ) जितनी ही कम बदनामी होगी उतनी ही सरलता अन्ततः उसको 
कार्यान्वित अथवा प्राप्त करने मे क्वागी। जब दण्ड का निर्णय करनवाले ओर उसको 
कार्यान्वित करनेवाले अधिकारियों का वर्ग एक ही होता है तो वह दुगूसो घणा को 
दृष्टि से देखा जाता है; तथा जब एक ही अधिकारी-वर्ग को सब दण्डों का कार्यान्वित 
करना पडता है तो वे तो सब के ही शत्र हो जाते है । 


कई एक नगर-राष्ट्रों मे बन्दियों की चौकसी कर्नेवाल्या पद, दण्ड को कार्यान्वित 
करनेवाले पद से भिन्न है ; जैसे कि अथन्स में बन्दियों की चौकसी रखना “एकादश 
अधिकारियों का कर्तव्य था । अतएव इस (जेलर के) पद को पृथक्‌ रखना और फिर 
इसके लिए भी उन्ही उपर्यक्त चतुराइयों का प्रयोग करना अधिक अच्छा होगा जिनका 
प्रयोग दण्ड वसूल करने के लिए बतलाया गया (जिससे यह पद कम अप्रिय बना रहे ।) 
यह जेलर का पद दण्ड को कार्यान्विद करनेवाले पद से कम अनिवार्य नही है । पर यह 
एक ऐसा पद है जिससे भले आदमी दूर भागने का भरसक प्रयत्न करते हैं, तथा बरे 
आदमियों को यह सत्ता देना समुचित अथवा भला नहीं हो सकता क्योंकि वे दूसरों की 
चौकसी कर सके इसकी अपेक्षा तो स्वयं उनकी ही चौकसी अधिक की जानी चाहिये । 
अतएव निष्कर्ष यह निकला कि इस पदके कर्तव्य को न तो इसी के लिए विशेष रूप से 
नियवत किसी एक अधिकारी (अथवा अधिकारीवर्ग ) को सौंप देना चाहिये और न 
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लगातार सर्वंदा के लिए ही सौंप देना चाहिये; प्रत्युत यह ऐसा पद है जिसके कतंव्य 
का पालन विभिन्न अधिकारियों द्वारा बारी बारी से किया जाना चाहिये। तथा यह 
अधिकारीवर्ग कुछ तो, (जहाँ युवकों को कुछ सैनिकों और पुलिस के कार्य की शिक्षा 
दी जाती हो वहाँ )यूवकों में से लिये जाने चाहिये और कुछ शासन-पदाधिकारियों के 
पटलों में से लिये जाने चाहिये । 


यह छ: पद अनिवार्य होने के कारण प्रथम कोटि के माने जाने चाहिये। इनके 
पठचात्‌ कई एक अन्य पद आते हैं जो इन्हीं के समान अनिवार्य हैं, इनसे महत्त्व में 
किचिन्मात्र भी घटकर नहीं हैं, प्रत्यूत जा महत्त्व की दृष्टि से इनसे ऊचे हैं, एवं जिनके 
लिए विशारू अनुभव और विश्वासपात्रता की अपेक्षा होती है। ऐसे पढों में सब 
से प्रथम गणना उनकी होती है जिनमें नगर की रक्षा का भार निहित होता हे तथा 
जिनमें सैनिक उपयोगिता के कार्य नियोजित रहते हैं । शान्तिकाल में और युद्धकाल में 
एक समान ऐसे मनृपष्यों की आवश्यकता होती है जिनका कतंथ्य नगर के द्वारों और 
प्राचीरों की रक्षा एवं अध्यक्षता करना एवं नागरिकों का सैनिक निरीक्षण और गसंघटन 
करना होता है। कुछ नगरों में तो उन कार्यों के प्रतिपादन के लिए बहत से पद होते हैं 
और कुछ मे थोड़े से ही होते हैं, तथा छोटे नगरों में इन कार्यो के लिए केवल एक पद 
रहता है। इन पदों पर आरूढ़ अधिकारी लोग युद्धाधिकारी अथवा सनाध्यक्ष कहलाते 
हैं। फिर इसके अतिरिक्त जहाँ अच्वारोही दल, अथवा हलके शस्त्रों वाले सैनिकों के 
दल, अथवा धनर्धारियों की सेना अथवा नाविक-दल होता है तो कभी-कभी इनमे से 
प्रत्येक के लिए एक-एक पृथक सेनानी नियक्त किया जाता है तथा इनकी अध्यक्षता 
करनेवाला सेनानी (पदाधिकारी ) नौसेनाध्यक्ष, या अश्वसेनाध्यक्ष अथवा हलके अस्त्र- 
धारी सैनिकों का अध्यक्ष कहलाता है। फिर इनके पश्चात्‌ इनके अधिनायक-पदाधिकारी 
होते हैं जो नौसना-अधिनायक, शनताधिकारी, अद्वसेनाधिनायक इत्यादि कहलाते हैं, 
ओर इसी प्रकार के नाम इससे भी छोटी-छोटी ट्कड़ियों के अधिकारियों को दिये जाते 
हैं। यह सब पद-संघटना एक विभाग के अन्तगंत होती है, जो है--युद्ध का विभाग । 
इस प्रकार इस सेना के शासन-प्रबन्ध के विषय में इतना ही अल है। 


पर क्योंकि, इनमें से यदि सब नहीं तो बहुत से पदाधिकारी लगातार साव॑- 
जनिक धन का उपयोग किया करते हैं, अतएणव इसके लिए अनिवार्यतया एक दूसरे 
पद की आवश्यकता होती है जिसका कार्य अन्य पदों के लेखे-जोखों को संग्रह करना और 
उनका निरीक्षण-परीक्षण करना होता है, तथा इसके अतिरिक्त उसका अन्य कोई 
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कार्य नहीं होता । इस पद के अधिकारी कहीं तो आय-व्यय-निरीक्षक कहवत्णते है, कही 
गणक कहलाते हैं, कहीं परीक्षक और कहीं समर्थक (वकील ) कहलाने हैं । 


इन उपयुक्त सब पदों ले परे एक ऐसा पद है जो इन सबके ऊपर अपनी सत्ता 
रखता है । बहुत से नगरों में इस पद में नवीन विषयों को आरंभ (प्रस्तुत) करने और 
अन्त मे उनको स्वीकार करने का अधिकार न्यरत होता है। अथवा कम से कम, जहां 
गासनतंत्र जनता के हाथ में होता है, वहां यह पद नगर-परिपद का सभापतित्व करता 
हैं; क्योंकि कोई ऐसी समिति (संस्था) होनी चाहिये जो नगर की शासन-सत्ता की 
संब्राजना कर सके । कही कही इस पद के अधिकारी प्रोवली (प्रागविचारक ) कहलाते 
है क्योकि वे राष्ट्र के हित का विचार सबस पहले प्रारंभ करते है | पर जहाँ जन 
परिषद होती है वहाँ व बल्यो अथवा समिति कहलाते है । राजनीतिक पदों का 
स्वरूप कुछ इसी प्रकार का हाता है । 


पर इसके अतिरिक्त साव जनिक कार्यों अथवा पदों का एक और ल्षेत्र है जो देव 
ओर बम संत्रंवी कार्यो की देखरेख करता है। इसके लिए पृजारियों और संरक्षकों 
जैस पदाविका रियों की आवश्यकता होती है--इन सं रक्षकों का कलेब्य देबालयों की 
रा करना, तथा पतनानन्‍मख होने पर उनको मरम्मत कराना, एवं देव संबंधी अन्य 
ऐसी ही बातों का प्रबंध करना होता है । कहीं कहीं, (जैसे कि छोटे नगर-टराज्यों में ) 
यह समग्र कर्तव्य-भार एक ही पद ( < पदालिक्रारी ) को सोप दिया जाता है; पर 
अन्य (बढ़े) राण्ट्रों में (इस द्षोत्र में) बहत से पद हाते है और यह पद पूजारी के पद से 
पथक होते है: उदाहरणा4 सार्वजनिक अमंक्रत्यों के अध्यक्ष, देवधामा के रंस्क्षक, 
घपरामिक अथवा देव संबंधी सम्पत्ति के प्रबंधकों (अथवा कोपाब्यक्षों) के पद (भी 
टआ करते है ) । इन उपर्यक्त पदों से निकट संबंध रखनेवाला एक पृथक्‌ पद भी हो 
सकता है, जिसका कर्तव्य उन सब सावेजनिक यज्ञों का सपादन होता है, जा कानृन 
दारा (साधारण ) याजकों को नही सोपे जाते है, तथा जिनको सावजनिक यज्ञगाल्य 
(अग्निशरण ) में संपादित किये जाने का सम्मान प्राप्त होता है। इस पद को ग्रहण 
करनेवाले कही आखंन, कही बसिल्यिस (राजा) और प्रीतानैडस (पुराहित) 
कहलाते हैं । 

अतएव जो पद सब राप्ट्रों में अनिवार्यतया आवश्यक हुआ करते हैं उनको संक्षेप 
में इस प्रकार वर्णन कर सकते हैं; प्रथम तो सावेजनिक पूजा अथवा धर्म संबंधी पद, 
युद्ध संबंधी पद, राजकीय आय (राजस्व ) और व्यय संत्रंधी पद, हाट-बाजार संबंधी 
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पद, नगरवास्तु संबंधी पद, पत्तन (बन्दर ) संबंधी पद एवं भक्षेत्र संबंधी पद हैं; इनके 
पश्चात्‌ न्यायालय संबंधी पद, ठेकों अथवा ठहरावों के लिपिबद्ध करनेवाले पद, 
दण्डों को प्रवत्त अथवा कार्यान्वित करानेवाले पद, बंदियों वी चौकसी करनेवाला 
पद, पदाधिकारियों के खातों की पड़ताल, देख-रेख और निरीक्षण करनेवाले पद 
आते हैं; और अन्त में सावजनिक मामलों पर विचार करने से संबंध रखनेवाले 
पद हैं। इनके अतिरिक्त कुछ ऐसे पद भी हें जो अपेक्षाकृत अधिक अवकाद्य और अधिक 
समद्विवाले राष्ट्रों में ही, जो सुब्यवस्थाके लिए भी चिन्ताशील रहते हैं, विशेष रूप से 
पाये जाते हँ--यह हैं, महिलाध्यक्ष का पद, नियमाध्यक्ष का पद (जिसका काय 
जनता से नियमों > काननों का पालन कराना है), शिशु-रक्षक का पद, शारीरिक 
व्यायाम संबंधी पद । इनके अतिरिक्‍त व्यायाम संबंधी प्रतियोगिताओं, दियौनीसियस 
के उत्सव के संबंध में होनेवाली नाटब प्रतियोगिताओं एवं इसी प्रकार के अन्य सब 
संभव खेल-तमाशों और मनोरंजनों के अध्यक्षां के पद भी इन्ही के साथ जोड़े जा सकते 
हैँ । इनमें से कछ पद--उदाहरणाथ महिल्याध्यक्ष और शिक्षअध्यक्ष के पद-स्पप्ट ही 
जनतंत्रात्मक नहीं हैं; निधन लोगों को (क्योंकि उनके पास दास नहीं होते) अपनी 
स्त्रियों और बच्चों से अनिवायतया नौकरों का ज॑ंसा काम लेना ही पइता है । 


फिर, जिन पदाधिकारियों के निर्देश के अनुसार (कुछ ) राष्ट्रों में निर्वाचको द्वारा 
सर्वोच्च पदाधिका रियां का निर्वाचन किया जाता है, वे तीन हैं; प्रथम--नियमाध्यक्ष, 
दूसरे-नगर-परिपद्‌ (प्राक-परिपद्‌ ), तीसरे समिात । इनमें से नियमाध्यक्ष श्रेप्ट- 
जनतंत्रात्मक, प्राक-परिपद्‌ धनिकतंत्रात्मक तथा समिति जन-तंत्रात्मक शासन-पद्धति 
से संबंध रखनेवाली संस्थाएँ हैं । 


इस प्रकार हम लगभग सभी प्रकार के शासनाधिका र-पदो का संक्षिप्त रेखाचित्र 
के रूप में वर्णन कर चुके; परन्तु... . 


टिप्पणियाँ 


१, २. चतुर्थ पुस्तक के १५ वें खंड में । 
३. वास्तु के लिये मल ग्रीक भाषा में आस्तु अथवा अस्ती शब्द का प्रयोग किया 


गया है। लिडल और स्कॉरट के ग्रीक भाषा के कोश में इसको संस्कृत के “वास्तु” का 
सजातोय बतलाया है। इसके अर्थ वबसति -- नगरी और मकान दोनों हैं । 
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४. इनका कतंव्य इसके अतिरिक्त मृत्युदण्ड को कार्यान्वित करना भी था। 


५. यह अन्तिम वाक्य अध्रा ही रह गया है। इस प्रकार के अधरे वाक्य अरिस्तृ 
को रचनाओं में अनेक स्थानों पर मिलते हं। जेसा कि हम पहले बतला चुके हें अरिस्तु 
की उपलब्ध रचनाएँ उसके प्रवचनों की रूपरेस्या अथवा टिप्पणियाँ हे । उसके स्वयं 
पूर्णरूपेण लिखे हुए ग्रंथ उपलब्ध नहीं होते । 


सातवीं पुस्तक 


१ 


सोौख्य और सम्पत्ति का विवेचन 


श्ेप्ठ अथवा आदर प्रकार की शासन-व्यवस्था के स्वरूप के खोजने का कार्य 
समुचित प्रकार से आरंभ करने के पूर्व अभीप्टतम जीवन-पद्धति के स्वरूप को निर्धारित 
कर लेना परमावश्यक (अनिवार्य) कार्य है। इस (अभीष्टतम जीवन-पद्धति ) के 
अस्पष्ट रहने पर वह आदर्श व्यवस्था भी अवश्यमव अनिश्चित ही रहेगी। अतएव 
यह आज्ञा की जा सकती है कि यदि कोई अप्रत्याशित अनोखी घटना न घटे तो 
सर्वश्रेष्ठ जीवन-पद्धति तथा किसी नियत परिस्थिति में संभव सर्वोत्तम शासन-व्यवस्था 
का साहचर्य होगा ।” अत. हमको सबसे पहले जीवन-पद्धति का वह सवसम्मत प्रकार 
खोज निकालना चाहिये जो सब अवस्थाओं में सब मनुष्यों के लिए सबसे अधिक वांछ- 
नीय हो; और तत्पश्चात्‌ यह पता लगाना चाहिये कि क्‍या वही जीवन प्रकार, जो 
व्यक्ति के प्रसंग में वांछनीय है, समग्र समाज के प्रसंग में भी वांछतीय है अथवा नही । 


यह मान लेते हुए कि श्रेष्ठ जीवन के संबंध में हमारे द्वारा बाह्य ( सार्वजनिक ) 
रचनाओं में' पर्याप्तरूपेण बहुत सा विवेचन (कथन) किया जा चुका है, अब हमको 
यहाँ उसी का उपयोग कर लेना चाहिये। श्रेष्ठ जीवन के तत्त्वों के एक विभाजन के 
प्रति तो निश्चय ही किसी को कोई आपत्ति नहीं हो सकती | यह तक््वविभाजन जीवन 
सम्पत्‌ को तीन सम्पदाओं--बाह्य सम्पदा, शारीरिक सम्पदा, और आध्यात्मिक 
सम्पदा--में विभक्‍त करता है। यह बात भी साधारणतया स्रेसम्मत है कि सुखी 
मनुष्य को यह सबकी सब सम्पदाएँ प्राप्त होनी चाहिये। कोई भी मनुष्य ऐसा नहीं 
होगा जो ऐसे व्यक्ति को सुखी कह्टे जिसमें कि साहस, औचित्य (विवेक ) न्याय और 
सूझबझ तो लेशमात्र भी नहीं है; प्रत्युत जो पास उड़नेवाली मक्खियों तक से भय 
खाता है, जो क्षत्रा और तृपा की उत्कणष्ठा किसी भी अति को वर्जित नहीं करता, 
जो एक वैसे के लिये अपने प्रिय से भी प्रिय मित्र की बलि दे सकता है; तेथा जिसकी 
ब॒द्धि (अथवा ध्यान) इतनी बेसमझ और विक्षिव्त (दुर्बल, झूठी) है जितनी कि 
किसी बच्चे अथवा पागल मनष्य की होती है। यह सभी कथन ऐसे हैं जो उच्चारण 


5 


हर 
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किये जाने पर प्राय: सभी मनुष्यों द्वारा तत्काल स्वीकार कर लिये जायेंगे । पर मत- 
भेद तो तब उत्पन्न होता है जब यह प्रश्न पूछा जाता है कि प्रत्येक (उपर्यूक्त संपदा ) 
में से प्रत्येक मनुष्य को कितनी मात्रा अधिकृत करनी चाहिये ? अथवा इन सम्पदाओं 
का आपेक्षिक तारतम्य क्या है ? भलाई (अर्थात्‌ आध्यात्मिक सम्पदा ) का तो अल्पांश- 
मात्र पर्याप्त मान लिया जाता है; पर धन, सम्पत्ति, सामथ्यं, ख्याति और इसी प्रकार 
की अन्य वस्तुओं की लोग असीम कामना किया करते हैं। ऐसे मन॒प्यों के प्रति हमारा 
उत्तर यह है कि, इस विषय में आप लोगों को सरलतापूवंक आइवस्त करा देने के लिये 
(अथवा विश्वास प्राप्त करा देने के लिये) वास्तविक तथ्य स्वयमेव समथ है । आप स्वयं 
देखते ही हैं कि सद्वृत्ति (आध्यात्मिक संपदा ) की प्राप्ति और रक्षा बाह्य धनदौलत 
से नहीं होती; प्रत्यूत इस (बाह्य-सम्पत्ति ) की रक्षा उस (आध्यात्मिक संपदा ) के 
हारा होती है। आप स्वयमेव देख सकते हैं कि सुख--चाहे तो उसके प्रेय के अन्तगंत 
मानो, चाहे सदवृत्त के अन्तगंत, और चाहे उभयगत (+--उन लोगों की अपेक्षा 
(जिन्होंने बाह्य-सम्पत्ति को उपयोगिता की अपेक्षा बहुत अधिक मात्रा में उपलब्ध 
कर लिया है पर जो आध्यात्मिक सम्पदा की उपलब्धि में पिछड्ढे हुए हें ) उन मनुष्यों 
को अधिक उपलब्ध होता है जिन्होंने अपने आचरण और बृद्धि का तो अत्यधिक विकास 
किया है पर जिन्होंने बाह्य-सम्पत्ति की प्राप्ति को साधारण ( मध्यम ) सीमा में 
रहने दिया है। [ यह तो जीवन के वास्तविक अनुभव का दिया हुआ उत्तर है। ] 
पर फिर भी विचार द्वारा भी इसको एक दृष्टिपात में युक्तिसंगत सिद्ध किया जा 
सकता है। 


अन्य सब उपकरणों के समान बाह्य सम्पत्तियों के आकार की एक सीमा हुआ करती 
है; सच तो यह है कि सभी उपयोगितापूर्ण वस्तुएँ ऐसी होती हैं कि जहाँ कहीं उनकी 
अति हुई वहीं या तो वे अपने अधिकारी की कोई हानि कर देती हैं, अथवा उसको कोई 
लाभ नहीं पहुँचातीं। इसके प्रतिकल आध्यात्मिक सम्पत्तियाँ जितनी ही अधिक मात्रा 
में होती हैं उतनी ही अधिक उनकी उपयोगिता भी होती है; बछतें कि हमको इस 
प्रसंग में केवल मूल्य शब्द का प्रयोग न करना हो और वास्तव में उपयोगिता विशेषण 
तनिक भी उपयृक्‍त हो। सामान्यरूपेण हम स्पष्ट ही निम्नलिखित कथन को स्वयं- 
सिद्ध कथन के रूप में प्रस्तुत कर सकते हैं, कि “दो वस्तुओं की सर्वोत्तम अवस्थाओं 
की यदि हम उनके उत्कर्ष के तारतम्य की दृष्टि से तुलना करें तो उनका परस्पर एक 
दूसरे के प्रति वसा ही अनुपात होता है जैसा कि उन दो वस्तुओं में अन्तर (दूरी) 
है जिन वस्तुओं की अवस्थाएँ हम इन अवस्थाओं को बतलाते हैं । अतएवं यदि आत्मा, 
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एकान्तत. भी और हमारे संबंव से भी हमारी सम्पत्ति और हमारे शरीरों से अधिक 
मृल्यवान्‌ वस्तु है, तो आत्मा की सर्वोत्तम अवस्था का भो हमारी संपत्ति और शरीरों 
की सर्वोत्तम अवस्था के प्रति अवश्यमव यही अनुपात होगा (अर्थात्‌ आत्मा की सर्वोत्तम 
अवस्था हमारी सम्पत्ति और शरीरों की सर्वोत्तम अवस्था से अनिवार्यतया अधिक 
मुल्यवान्‌ हागी ।) ओर इसके अतिरिक्त आत्मा ही के लिय्रे यह अन्य वस्वुएँ (अर्थात्‌ 
सम्पत्ति ओर शरीर) वांछतीय हुआ करती हैं, तथा सब सद्बद्धिवाले व्यक्तियों को 
उनकी अभिलाषा इसी (आत्मा के) निमित करनी चाहिये, न कि इनके निमित्त 
आत्मा की आकांक्षा । 


अताव हमका इस विपय में एकमत होना मान लेता चाहिये कि प्रत्येक मनृप्य के 
भाग्य में जो सुख उपलब्ध होता है वह उतना ही होता है जितनी उसमें मलछाई ओर 
सबबद्धि होती है तथा जितने भले और सद्वुद्धियूर्गे कार्य वह किया करता है ।/ भगवान्‌ 
(का स्वरूप ) स्वश्व इस तथ्य का साक्षी है। वह आनन्दमय ओर मंगलमय है; तथापि 
वह ऐसा किसी बाह्य सम्पत्ति के कारण नहीं है प्रन्युत वह स्तव्रत: और अयती सता के 
स्वरूप के कारण ऐसा है। इससे यह बात समझ में आ जायगी कि सौभाग्यशाली होता 
और सुखी होना अवश्य ही एक दूसरे से भिन्न बातें हैं। आत्मा से बाहर की जो सम्पदाएँ 
है उनके कारण (उनको जन्म देनेवाले) यदुच्छा और दैव हैं (अतएव मनुष्य के सो भा ग्प- 
दाली होने के कारण भी यही हैं) पर कोई भो व्यक्ति केवल देवात्‌ अथवा देवद्वारा 
न्यायपरायण एवं संयमी (अर्थात्‌ सुखी ) कभी नहीं हो सकता । 


इसके अनन्तर इसी से मिलता-जुलता तथा इसी प्रकार की सामान्य युक्ति परम्परा 
पर आश्रित यह सिद्धान्त आता है कि जो नगर सदाचार की दृष्टि से श्रेग्ठ है तथा 
शोभन कार्य करता है वही सुखी (और सकर) है। भला कार्य करना तब तक नहीं 
बन सकता जब तक कि उचित काये करने का अभ्यास न किया जाय । (अथवा भला 
तब तक हो नहीं सकता जबतक भल्ठा किया न जाय ।) तथा बिना भलाई और सद्बुद्धि 
के भला काम न तो व्यक्ति से ही बन सकता है और न नगर (--राष्ट्र ) से । इस प्रकार 
नगर (--राष्ट्र) का साहस (शौर्य), न्याय और बुद्धिमत्ता वही शक्ति (सामथ्य) 
और आकृति रखते हैं जो कि उन गुणों में पाई जाती हैं जिनको घारण करनेवाले मनुष्य 
साहसी, न्‍्यायपरायण और बुद्धिमान कहलाते हैं। 


पर वह (उपर्यक्त) कथन, (वे जितने हैं उस सीमा तक) हमारे विवेचन के लिगे 
तात्त्विक भूमिका का काम दे सकते हैं। इनका जित विषयों से संबंब है उनको अछूता 
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छोड़ देना संभव नहीं है पर, साथ ही साथ यहाँ पर उन सब यृक्तियों का प्रपंच-विस्तार 
करना भी संभव नहीं है जो इस विपय से संबद्ध हैं। यह तो एक दूसरे ही पृथक 

विज्ञान का काम है। यहाँ तो अब इतना ही मान लेना चाहिये कि पृथक-पृथक व्यक्तियों 
के लिए तथा समष्टिभत नगर के लिये श्रेप्ट जीवन वह है जो सद्वत्तिमय हो तथा साथ 
ही साथ आवश्यक बाह्य उपकरणों की इतनी मात्रा से युक्त हो जिससे भलाई के 
कार्यो में भाग लिया जा सके (अर्थात्‌ भले काम किये जा सकें ) ।! इस कथन का विरोध 
किया जा सकता है, पर इस प्रस्तुत विवेचन में तो हम इस विरोध को सहन कर लेंगे 
और यदि कुछ व्यक्ति ऐसे होंगे जो हमारे इस कथन को स्वीकार नहीं करेंगे ता 
उनकी आपत्तियों का भविष्य में उत्तर देने का प्रयत्न किया जायगा । 


टिप्पणियाँ 

१. विशुद्ध तक की दृष्टि से अरिस्त्‌ की यह स्थापना बिलकुल ठीक है कि श्रेष्ठ 
जीवन-पद्धति ओर श्रेष्ठ (आदर्श ) व्यवस्था का साहचर्य है। पर प्रइन तो यह है कि 
क्या सार्वकालिक एवं विश्वजनोन श्रेष्ठ जीवन की कल्पना का श्रेय किसी के भाग्य में 
बदा भी है ? अरिस्त्‌ स्वय पूर्णतया आइवबत प्रतीत नहीं होता अतएवं उसने अप्रत्याशित 
घटना न घटने की शर्त लगाई । इसी कारण मन ने भी कहा-- 

अन्ये कृतयुगे धर्मास्त्रेतायां द्वापरेष्परे । 
अन्ये कलियुगे नणां यगह्लासानरूपतः ॥१॥८५ 

कुछ मनोषियों के विचार में जीवन की आन्तरिक अथवा आध्यात्मिक अनुभूति 
में हम शाइवत आदर्शों की स्थापना कर सकते हैं । जोवन का अथवा श्रेष्ठ जीवन का 
बाह्मरूप तो निरन्तर बदलता रहा है और बदलता रहेगा। बीसवों शताब्दी में 
आध्यात्मिक अनुभूति की शाइवतता पर भी कम ही लोगों को आस्था है। 

२. अपने विद्यालय में सायंकाल को अरिस्तु साधारण जनता के लिये उपयोगी 
और बोधगम्य विषयों पर सरल दालोी में प्रवलनन किया करता था। इन प्रबचनों का 
लिखित रूप भी था। पर वह आजकल उपलब्ध नहीं । 

३. अर्थात्‌ एक वस्तु को क' नाम दें और दूसरों को 'ख' तो इस वाक्य क। इस 
अनुपात के रूप में प्रस्तुत कर सकते हैं :-- 

क की सर्वोत्तम अवस्था; ख को सर्वोत्तम अवस्था :: क : ख ॥। 

४. यह वाक्य तो बृहदारण्यक उपनिषद्‌ २।४।५ में याज्ञवल्वय के निम्नलिखित 
वाक्य का साक्षात्‌ अनुवाद जंसा प्रतीत होता है-- न वा अरे सर्वेस्य कामाय सर्वे प्रिय॑ 
भवति, आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भवति। 
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५. यद्यपि अरिस्तू ने अपने गुरु प्लातोन की बहुत आलोचना की है पर वह उसका 
पदे-पदे ऋणी भी प्रतीत होता है। भला होना ही सुखी होना है, यह सिद्धान्त प्लातोन 
की रचनाओं से ग्रहण किया गया है। अरिस्तू ने अपने गुरु की प्रशंसा में जो कविता 
लिखी थी उसकी दो पंक्तियाँ इस प्रकार है :-- 

वाचा ओर कर्मणा जिसने प्रथम व्यक्त यह किया विचार । 
जो है साधु सुखी है सोई, ओर सभी निष्फल निःसार ॥ 

पौलिटिक्स की अन्तिम दो पुस्तकों में तो प्लातोन का प्रभाव सर्वत्र दृष्टिगोचर 
होता है। डॉ० बिल ड्यूरेण्ट ने |॥0 .[. एप (१।00८८ नामक पुस्तक के ५२४ 
पृष्ठ पर अरिस्तू के विषय में लिखा है कि [॥0 पाते ]|॥00 १0 एएलए पाए 
/ए८वप३एविट 300ए900 0) 7 00 0४७एए [१३७९८८” अर्थात्‌ क्‍योंकि 
वह अपनी रचनाओं के प्रत्येक पृष्ठ पर प्लातोन का ऋणी है अतर्व उसने जहाँ 
तहाँ उसका खंडन किया है ।* 

६. यहाँ देव अथवा दवात्‌ से तात्पर्य यदच्छा या भाग्य से है। तुलना कीजिये 
सुखस्य दुःखस्य न को5पि दाता परो ददातीति कुब॒द्धिरेषा । 
अहंकरोमीति वथाभिमान:ः स्वकर्मंसूत्रग्गनथितों हि लोक: ॥। 

४५. यह है अरिस्तू का मध्यममार्ग, न केवल अध्यात्मवाद और न कोरा भौतिक- 

बाद । फिर भी उसका झकाव अध्यात्म की ओर है । 


राष्ट्रीय जीवन का लक्ष्य सुख अथवा सेनिक-विजय ? 


अब यह विवेचन करना शेष रह गया है कि व्यवित और नगर (नटाप्ट्र) के 
सूख को एक और अभिन्न कहना चाहिये या नहीं । पर यह बान भी स्पप्ट है, इस विपय 
मे राब एक मल हैं कि (वब्यवित और नगर का सुख ) एक ही है। जो छाग यह मानत है 
कि व्यदित वे, जीवन की भलाई घन में हे वे यह भी गानते है कि समग्र नगर वी भलाई 
उसके धनवान होने में है। जो लोग अधिनायक या दानाशाह के जीवन का सबस अधिक 
आदरणीय मानते हैं, वे सबसे अधिक मनस्यों पर शासन करनेवाले नगर को (सबस 
बड़े साम्राज्यवाले नगर को) सबसे अधिक सुखी बतलाते 5: जब कि वह मनप्य 


जो व्यकित के जीवन की इछाघा उसकी भलाई ( ">सद्वृत्ति>-साथुता) के आधार 
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पर करता है, जो नगर जितना ही अधिक रादगण-सम्पन्न होता है उसको उतना ही 
अधिक सुखी बतलाता है। 


यहाँ दो विचारणीय प्रश्न उपस्थित होते है । प्रथम प्रश्न यह है कि अन्य नागरिकों 
के साथ मिलकर नगर के कार्यों में भाग लेना, अथवा एक विदेशी के समान नागरिक 
जीवन के सब बन्धनों से स्वतंत्र रहना, इन दोनों प्रकार के जीवनों में कौन-सा जीवन 
(अधिक ) वांछनीय है ? दूसरा प्रश्न यह है कि किस प्रकार की शासन-व्यवस्था 
और नगर की कौन-सी अवस्था श्रेप्ठ है--फिर चाहे ता हम यह मानते हों कि नगर के 
सावेजनिक कार्यों में भाग लेना सबके लिये वांछनीय है, अथवा नहीं, या केवल अधि- 
कांश लोगों के लिये वांछनीय है ? क्‍योंकि यह दूसरा प्रश्न, (अर्थात्‌ किस प्रकार की 
शासन-व्यवस्था और नगर की अवस्था सर्वश्रेष्ठ है) राजनीति के ध्यान देने और चिन्तन 
करने का विषय है, और व्यक्ति के लिये क्या वांछनीय है यह विचारना राजनीति का 
काम नहीं है, तथा क्योंकि हम इस समय इसी विपय के परीक्षण में लगे हए हैं, प्रथम 
प्रशन का विषय हमारे लिये गौण महत्त्व रखता है, अतएव हम इसको (दूसरे प्रश्न के 
विपय को ) प्रस्तुत अन्वेषण का कार्य मान सकते हैं । 


ब्छे 


सर्वेश्रेप्ठ व्यवस्था के विपय में इतना बिल्कुल स्पप्ट है कि श्रेप्ट शासन-व्यवस्था 
वह है जिसके प्रबन्ध मे प्रत्येक व्यवित, चाहें वह कोई भी क्‍यों न हो, श्रेष्ठ प्रकार 
से का4 कर सकता है और सुखपूर्वक जीवन व्यतीत कर सकता है। परन्तु जो लोग 
इस बात पर एकमत है कि भला जीवन (सद्वृत्तिमय जीवन ) ही श्रेप्ट जीवन है वे भी 
इस विप्य पर विवाद खड़ा करते हैँ कि जीवन की कौन-सी पद्धति अधिक वांछनीय 
है ?--क्या राजनीतिक और व्यावहारिक जीवन वांछनीय है ? अथवा सब बाह्य 
वस्तुओं से स्वाधीन जीवन (अर्थात्‌ चिन्तनपरायण जीवन, जो कि तत्त्वज्ञ (दाशेनिक ) 
के लिये एक मात्र समुचित प्रकार का जीवन कहा जाता है) अपेक्षाकृत अधिक वांछ- 
नीय है ? यही दो प्रकार के जीवन---राजनीतिज्ञ का जीवन तथा दार्शनिक का जीवन 
-+से है जो प्राचीन काल में और आजकऊ भी उन लोगों के द्वारा स्पष्टतया अधिक 
पसन्द किये गये हैं जो सदृव॒त्ति (सदाचारमय जीवन की) की ख्याति प्राप्त 
करने के अन्यन्त उत्कंठित रहे हैं। इन दोनों पक्षों में से सत्य किसके सा4 है यह तत्त्व 
कोई कम अन्तर डालनेवाला नहीं है। क्योंकि चाहे तो एक व्यक्ति हो और चाहे 
नागरिक समाज हो, दोनों के समझदार होने का अनिवार्य कतंव्य उत्तम लध््य को 
प्राप्त करना ही है। कुछ लोग यह मानते हैं कि अपने पड़ोसी नगर-राष्ट्रों पर स्वेच्छा- 
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चारितापूर्ण शासन करना अन्याय की पराकाप्ठा है, और यदि शासन-पद्धति व्यवस्था- 
त्मक हो तो भी यद्यपि वह उन (शासितों के लिये) अन्यायपूर्ण नहीं होती, तथापि 
वे इसको भी स्वयं अपने कल्याण (+-सुदिन ) के लिये अच्छा नहीं मानते । कुछ अन्य 
लोगों की राय इसके विपरीत है; उनका विचार है कि मनृप्य के लिये तो क्रियात्मक 
और राजनीतिक जीवन ही (आदर्श जीवन है ) ; उनका विश्वास है कि प्रत्येक सदवत्ति के 
व्यवहार के क्षेत्र में एकान्त व्यक्तिगत जीवन, सावेजनिक और राजनीनिक जीवन की 
अपेक्षा अधिक अवकाश (अवसर ) प्रदान नहीं करता। (त्रियात्मक और राजनीतिक 
जीवन के ) कुछ समर्थक इतने से ही सन्तुप्ट हो जाते है; पर कुछ अन्य इससे भी आगे 
बढ़ जाते है, उनका तो (यहाँ तक) कहना है कि स्वेच्छाचारी और तानाआही शासन- 
पद्धति का ही ढंग एक मात्र ऐसा हैं जो सुख प्रदान करता है । वास्तव में कुछ राष्ट्- 
व्यवस्थाएँ ऐसी है जिनमें शासन-पद्धति और नियम (कानन ) दोनों का ही लक्ष्य यह 
होता है कि समीपवर्ती नगरों पर किस प्रकार स्वेच्छाचारी-शासन चलाया 
( स्थापित किया ) जाय । 


और इसीलिए यद्यपि अनेकों नगरों में नियम (कानून) बहुत ही गद्बड़ की दशा 
में पड़े हुए कहे जा सकते हैं, तथापि यदि वे सब कही किसी एक दिय्या की ओर लक्ष्य 
रखकर प्रवत्त होते भी हैं तो वह (दिशा) शक्ति की रक्षा करना है। उदाहरण के 
लिए लाक॑दायमॉन और क्रीती में शिक्षा-पद्धति और अधिकांश कानुनों की रचना यद्ध 
को दृष्टि में रखकर को गयी है। इसके अतिरिक्त वे सब (बबेर) जातियां जो कि 
दूसरी जातियों को अभिभूत करने की सामथ्ये रखती हैं, यद्ध-संबंधी णौय॑ का ही सबसे 
अधिक सम्मान करती हैं; शक, पारसीक, थ्वाकनिवासी और कैल्ट इन जातियों के 
उदाहरण हैं। इन जातियों में से कुछ के तो कानून ही ऐसे है जो यद्ध-संबंधी गुणों 
को प्रोत्साहन देते है; जैसे कि कार्खीदौन (कार्थेज) के विपय में कहा जाता है कि 
वहाँ जो योद्धा जितने य॒द्धों में लड़ता है उसको उतने कंकणणों से अलंकृत होने का अधिकार 
प्राप्त हो जाता है। मकैदौनिया में एक समय ऐसा कानून था कि जिस व्यक्ति ने किसी 
दात्र्‌ का कभी वध न किया हो उसको कटिपट्टिका के स्थान पर रस्सी (लगाम ) 
पहननी पड़ती थी । शक लोगों में इस प्रकार की प्रथा थी कि जिस व्यक्ति ने किसी 
शत्रु की कभी हत्या न की हो उसको विशेष उत्सव ( अथवा भोज ) के अवसर पर 
चारों ओर सबके पास भेजे जानेवाले प्याले (अथवा सुराही) से मदिरा पीने का 
अधिकार नहीं होता था। इबेरी' लोगों में, जो कि एक योद्धा जाति है, ऐसी प्रथा 
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है कि मृतक योद्धाओं की समाधियों के चारों ओर उतने ही शंकु-स्तम्भों को पृथ्वी में 
गाइड़कर खड़ा किया जाता है जितने शत्रुओं को उन्होंने मारा हो । 


इसी प्रकार बहुत सी विभिन्न प्रथाएँ विभिन्न जातियों में प्रचलित हैं, इनमें से 
कितनी ही नियमों (काननों) द्वारा स्थापित की गई हैं और कितनी ही परम्परागत 
प्रथाएं बन गयी है । तथापि जो भी व्यक्ति चिन्तन करने का इच्छुक होगा उसको यह 
बात बड़ी विचित्र (बेहदी, बेतुकी) प्रतीत हुए बिना न रहेगी कि राजनीतिज्ञ क 
यह काय है कि वह यह पता लगा सके (देख सके ) कि पाश्वेवर्त्ती राष्ट्रों पर किस प्रकार 
शासन ओर प्रभत्व किया जा सकता है, फिर चाहे वे (पाण्वेवर्ती राप्ट्र) इस शासन को 
चाहते हों अथवा न चाहते हों। भा जो बात नियमातमोदित भी नहीं है वह राज- 
नीतिवेत्ता अथवा नियमनिर्माता के लिए समुचिन किस प्रकार हो सकती है ? जो शासन 
केवल न्यायानक्ल नहीं, प्रत्यत अन्यायपरक है वह नियमानसारी तो निश्चय ही नहीं 
हैं। एसे शासन म॑ बल का प्रयाग तो अवश्य होता है पर बह न्‍्यायानकलछ नहीं ता । 
पर अन्य त्रिद्याओं में इस प्रकार का व्यवहार कभी नहीं देखा जाता। वेद्य अथवा 
निर्यामक का यह कार्य कदापि नहीं होता कि वह रोगियों अथवा नाव के यात्रियों को 
बहलाये-फ्सलछायं अथवा ध्रमकाये । पर राजनीति के क्षेत्र में अधिकांश मनष्यों का 
विचार ऐसा प्रतीत हाता है कि दूसरों पर स्वेच्छाचारी प्रभुत्व जमाना ही राजनीतिज्ञता 
है; तथा जिस बात को वे अनने प्रति किये जाने पर न ता न्‍्यायोत्रित मानते है और 
न उपयोगी, उसी का दूसरों के प्रति व्यवहार करते हए वे छज्जित नहीं होते । स्वयं 
अपने लिए और अपने आपम के व्यवहार में यह लोग न्‍्यायो चित णासन की माँग (खोज ) 
करते हैं, पर अन्य लोगों के प्रति व्यवहार करने में यह लोग न्याय की तनिक भी चिन्ता 
नहीं करते । यदि (दुनिया में) कुछ वस्तुएं (>>तत्त्व) अश्वीन रखने योग्य और 
कुछ अधीन न रखने योग्य न हों ती यह बड़ी विचित्र (अनोखी ) सी बात हो ; यदि 
दुनिया का ढंग वास्तव में ऐसा ही हो तो सब पर ही प्रभ॒त्व चलाने का उद्योग नहीं 
किया जाना चाहिये, प्रत्युत यह उद्योग केवल उन्ही के प्रति किया जाना चाहिये जिन पर 
प्रभुत्व चलाना उचित है। उदाहरण के छिर भोज (अथवा भोजन) एवं देवबलि 
के निमित्त कोई मनुप्य का शिकार तो कभी नहीं करता, प्रत्युत उन्हीं का शिकार 
करता है जिनका इस निममित्त शिकार किया जाना चाहिये; और इस काये के लिए 
जिनके शिकार का विधान है, वे हैं वन्‍्यपवशु, जो कि खाये जाने योग्य हों । पर एस 
नगर की कल्पना करना संभव है जो सब से पृथक्‌ अक्रेला हो और अपने आप में स्वयं 
सुखी हो। मान लो कि ऐसा नगर कहीं न कहीं अलग निराछे में स्थित है और सुन्दर 
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नियमों के नियंत्रण में है। इसका विधान स्पष्ट ही बड़ा अच्छा होगा, पर इस शासन- 
पद्धति की योजना का युद्ध से कोई संबंध नहीं होगा; और न श्ात्रुओं को जीतने से उसका 
कोई संबंध होगा, क्योंकि हमारी मान्यता के अनुसार इन (यद्ध और शत्रु) का कोई 
अस्तित्व ही नहीं होगा । 

अताश्व यह स्पप्ट ही है कि यद-संबंधी समग्र अनुशीलन यदि गोभन माने भी जायें 
तो मन॒प्य जीवन के आत्यन्तिक उद्देश्य के (परमार्थ ) के रूप में नहीं, प्रत्युत परमार्थ 
की प्राप्ति के उपाय के रूप में ही माने जाने चाहिये। अच्छे नियमनिर्माता को जिस 
लक्ष्य को दष्टि में रखना है वह यह है कि काई, नगर अथवा मानवजाति अथवा 
अन्य सब समाज किस प्रकार भले जीवन के ओर उससे उत्पन्न होनेवाले सुख के संभोग 
करनेवाले बन सकते हैं। पर उसके द्वारा बनाये हार कुछ नियम परिस्थितियों के अन- 
सार कुछ भिन्न प्रकार के भी होगे । यदि किसी नगर के पास कई पड़ासी होंगे तो 
नियमनिर्माता का कर्तव्य होगा कि वह यह देखें किस पड़ोसी के छिए किस प्रकार की 
यद्धविद्या व्यवहार में लाई जानी चाहिये, तथा सामानन्‍्यतया प्रत्येक पड़ोसी के द्वारा 
प्रस्तुत की गई चुनौती का सामना किस प्रकार किया जाय। पर यहाँ पर प्रस्तुत की 
गयी समस्या को--अर्थात्‌ श्राठ शासन-ध्यवस्था को किस लक्ष्य की प्राप्ति का उद्योग 
करना चाहिये--भविपष्य में विवेचन करने के छिए रख छाइना उचित होगा ।' 


टिप्पणियां 
१. प्राद्दीनकाल में यूरोप के पश्चिम प्रदेश के निवासी कल्ट कहलाते थे। यह 
आर्य परिवार की भाषा बोलते थे। 


२. स्पेन, पोत्तुगाल और फ्रांस का दक्षिण पद्चिमी-भाग आइबेरी प्रायद्वीप 
कहलाता है। यहाँ के प्राचीन निवासी आइबेरियन्‌ कहलाते थे। 


३. यह विवेचन आगे चलकर १३ ओर १४ वें खण्डों में किया गया है । 
९ 
राप्ट्रत जीवन और आत्मरत जीवन 


अब हमको उन लोगों के मतों का विचार करना चाहिये, जो इस बात म ता सहमत 
कि भलाई (या सद्वृत्ति) का जीवन सबसे अधिक वांछनीय है, परन्तु जो इस सिद्धान्त 
के व्यवहार के ढंग पर एकमत नहीं हैं। इस प्रकार दो पृथकुलूप्क मतों का विवेचन 
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करना है। एक वर्ग ऐसा है जो राजनीतिक पदों से दूर रहता है, तथा स्वतंत्र व्यक्ति 
जीवन को राजनीतिज्ञ के जीवन से पृथक मानते हुए, इसी जीवन को सबसे अधिक 
वांछनीय समझता है। पर दूसरा वगग राजनीतिज्ञ के जीवन को ही सर्वश्रेष्ठ मानता 
है। उनका कहना है कि कुछ न करनेवाले, भला करते नहीं कहे जा सकते; 
तथा उनके मत में भला करना और सुख यह दोनों एक ही वस्तु है । दोनों ही पक्षों से 
हमारा कहना है कि आप दोनों अंगतः ठोक कहते हैं और अंशत: ठीक नहीं कहते । 
प्रथम वर्ग का यह मानना सत्य (ठीक ) है कि स्वतंत्र मनप्य का जीवन (कितने ही दासों 
के ) स्वेच्छाचारी प्रभु से अधिक अच्छा है; वर्योकि दास के रूप में दासों से काम लेना 
(अथवा दासों पर शासन चलाना ) कोई बड़ी गौरवपूर्ण बात नहीं है; तथा परमा- 
वश्यक कार्यों के विषय में दासों को आज्ञा देने में भी शोभनता का लेशमात्र अंश नहीं 
है। पर दूसरी ओर यह मान लेना कि सभी शासनकार्य दासों के ऊपर चलनेवाला 
स्वेच्छाचारपूर्ण प्रभुत्व ही है, गलत है। स्वतंत्र लोगों पर किये जानेवाले शासन, 
और दासों पर किये जानेवाले शासन का अन्तर स्वभावत: स्वतंत्र मनप्य और स्वभावतः: 
परतंत्र मनष्य के अन्तर से कम नहीं होता । इस विषय में इस पुस्तक के प्रथम अध्याय में 
पर्याप्त रूप से विवेचन किया जा चुका है। (उपर्युक्त प्रथम वर्ग का) अक्रियता को 
सक्रियता से अधिक बढ़कर बताना भी ठोक नहीं है; क्‍योंकि सुख तो सक्रियता ही 
है । इसके अतिरिक्त न्‍्यायपरायण और संयमशील (अथवा बृद्धिमान) के कार्य एक 
बड़ी सीमा तक शोभनता की ही परिपृर्णता होते है । 
अब हम जिस निश्चय पर पहुँच हैं स्थात्‌ उसका यह अथ किया जा सकता है कि 
सर्वोपरि सत्ता ही सर्वोपरि भलाई है; क्योंकि यही (सर्वोपरि सत्ता ) सबसे अधिक 
संख्या में सबसे अधिक शुभ कार्यों के करने की शक्ति भी है। यदि ऐसा है तब तो इससे 
अनमान सिद्ध होगा कि जो व्यक्ति शासन करने की सामथ्य रखता है उसको अपने 
पड़ोसी को अपनी शक्ति में से कोई भी अंथ देना नहीं चाहिये (अथवा जिस शक्ति से 
वह अपने पड़ोसी पर शासन कर रहा है उसमे से कुछ भी शक्ति पड़ोसी के अश्ीन नहीं 
कर देनी चाहिये ) प्रत्युत उसकी शक्ति का अपहरण ही करना चाहिये। पिता को 
अपने पुत्रों की ओर कुछ ध्यान नही देना चाहिये और न पुत्रों को पिता की ओर; तथा 
न किसी भी प्रकार के मित्रों को मित्रों के प्रति कोई ध्यान देना चाहिये; इस सर्वोपरि 
सिद्धान्तविन्द को समक्ष रखते हुए किसी को किसी की भी कोई गणना नहीं करनी 
चाहिये। सबको इस सिद्धान्त के अनुसार काम करना चाहिये कि जो सबसे श्रेष्ठ है 
वही सबसे अधिक वांछनीय है और भलाई करना ही सबसे श्रेष्ठ (सम्पत्ति) है। इस 
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दृष्टिकोण में स्थात्‌ कुछ सत्य होना संभव था यदि ऐसा होता कि जो लोग लूटपाट और 
हत्या करते हैं उनको परम वांछनीय तत्व की उपलब्धि हो गयी होती । पर उनको 
इस प्रकार को सिद्धि की प्राप्ति असंभव है; एवं उनको इस प्रकार की सिद्धि प्राप्त 
हुई मान लेना एक झूठी मान्यता है। कार्यो का भला होना तब तक संभव ही नहीं है 
जब तक कि उनको करनंवाला स्वयं अन्य मनुध्यों से इतना बढ़कर नहीं है जितना कि 
पुरुष नारी की अपेक्षा, पिता अपने बच्चों की अपेक्षा अथवा प्रभु अपने दासों की अपेक्षा 
बढ़ कर होता है। अतएणव नियम का अतिक्रमण करनेवाला भविष्य में कोई ऐसा 
लाभ प्राप्त नही कर सकता जो भलाई की उस हानि को पूर्ति कर सके जो उसके नियमा- 
तिक्रमण से हो चुकी है। बराबरीवाले समाज में शोभन और न्यायानमोदित मार्ग 
यही है कि सब शासनाविकार पद को बारी-बारी से भोगें, जैसा कि समानता और 
सदृशता के सिद्धान्त के अनुकूल है। पर यह बात तो प्रकृति के प्रतिकल है कि समान 
लोगों को समान भाग न मिल्दे तथा जो परस्पर एक सदश हैं, उनको सदृश भाग न मिले 
(अथवा उनके प्रति सदृशता का व्यवहार न किया जाय) और जो बात प्रक्कति के 
प्रतिकल है वह कभी घोभन हो नहीं सकती । अतएव यदि कोई एऐसा व्यक्ति हो 
जो सदवृत्ति में अन्य लोगों से अपेक्षाकृत अधिक अच्छा हो तथा श्रेष्ठ कार्य करने में 
सामथ्यंवान्‌ है।, तब ऐसा संयोग घटित होता है कि ऐसे अन्य (अपने से भिन्न) व्यक्ति 
का अनुसरण करना और विश्वास करना (आज्ञा पालन करना ) न्‍्यायोचित होता है। 
केवल भलाई ही पर्याप्त नहीं होनी चाहिये, प्रत्यत उसके साथ ही भलाई करने में 
सक्रिय होने के लिये क्षमता भी चाहिये । 


यदि हमारा यह कथन (मत ) ठीक है और यदि भले कार्य करना ही सुख माना 
जाय, तब यह निष्कर्ष निकल्मता है कि सामहिक रूप से समग्र नगर के लिये 
तथा प्रत्येक व्यवित के लिये सक्रिय जीवन ही सर्वत्तिम जीवन है । पर सक्रिय जीवन 
के लिये (जैसा कि कुछ लोगों का विचार है) यह अनिवार्य नहीं है कि उसका संबन्ध 
अन्य लोगों से हो ही; तथा ऐसा भी नही है कि वे ही विचार सक्रिय समझे जायें जो 
ऐसे पदार्थों के प्रति निर्दिप्ट हों जो कि करनी के द्वारा प्राप्त किये जाने हैं; प्रत्युत 
वे विचार जो स्वयं अपना अन्तिम लट्ष्य है (जों अन्य लक्ष्य से म॒क्‍त हैं) तथा वह 
चिन्तन और ध्यान की सर्राणयाँ जो स्वतः अपने में पूर्ण है तथा जिनका उद्देश्य स्वयं 
अपना अनुसरण करना, कहीं अधिक सक्रिय /विशेषण' के पात्र हैं। हमारा (अन्तिम ) 
लक्ष्य है भलाई करना; अतण्व किसी न किसी प्रकार का कार्य हमारा उद्देश्य है; पर 
बाह्य (भौतिक) कार्य के क्षेत्र में भी “कार्य करना” इस शब्द का प्रयोग पूर्णार्थ में 
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कार्यो के निर्देश करनेवाले मस्तिष्क (विचारों) के प्रति भी किया जा सकता है।' 
और न यही बात अनिवार्य है कि जो नगर अन्य नगरों से पृथक स्थित हैं, तथा जिनका 
अकेला रहने का निशरचय है उनको निप्क्रिय समझा जाय; वे अपने (आन्तरिक ) 
विभागों द्वारा इस (सक्तियता ) को प्राप्त कर सकते £ै; नगरों के विभिन्न सामाजिक 
विभागों के परस्पर सपक के बहत से प्रकार हो सकते है । यही बात प्रत्येक मनप्य 
के विषय में भी इसी के समान छाग होती है। यदि ऐसा न होता तो, ईश्वर और जगत, 
जिनमें स्वगत क्रियाकलाप के अतिरिक्त और कोई बाह्य कार्य नहीं है, दानों में ही कुछ 
न कुछ स्खलन अवश्य होता । 


अतएणव यह स्पष्ट है कि जो जीवन-पछति एक व्यक्ति के छिये श्रेष्ट है, वही 
अनिवार्यतया समग्र नथर के छिये शौर उस नगर के सब मनप्यों के लिये (व्यप्टित:) 


भा श्रप्टटेँ । 


(उर्प्पाणयों 


१. पिछले खंड के प्रारंभ में जो दो प्रइन प्रस्तुत किये गये थे उनमें से प्रथम का 
विवेचन यहाँ आरंभ किया गया है। 

२. अरिस्तू के मत में चिन्तन भी एक काय॑ है। 

३. आत्मतुष्ट नगर अरिस्त्‌ के मत में सुखी ओर सक्रिय दोनों ही होता हे । 


५ 


आदरशं-नगर की जनसंख्या की मर्यादा 


प्ररतुत विवेचन की इतनी भूमिका ([पूर्वपीटिका) को दृष्टि में रखते हाए तथा, 
जो कुछ अन्य आदर्ण राष्ट्रों के विषय में हम पहले अन्वेषण कर चके हैं उसको भी ध्यान 
में रखते हुए हम अब अवशिप्ट विपय का विवरण आरंभ कर सकते हैं, जिसमें सर्वप्रथम 
ज्ञातव्य बात यह है कि किसी आदर्श नगर-टप्ट्र के निर्माण के लिये परमावश्यक आधार 
क्या होने चाहिये ” आदर्श राप्ट्र की सत्ता समचित उपादानों के बिना तो संभव 
हो ही नहीं सकती । अतएव हमको बहुत सी ऐसी आदण्श अवस्थस्ओों को पुबकल्पना 
करनी चाहिये जो कि आदर्श होते हुए भी असंभव न हों। इन आदर्श दश्णाओं में से 
उदाहरणस्वरूप नागरिक जनसमृह और (निवास )-भूमि का उल्लेख किया जा सकता 
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है। जिस प्रकार अन्य शिल्पियों (कारीगरगंं) को, उदाहरणार्थ जलाहों तथा जहाज 
बनानवालों को अपने अपने शिल्प के अनरूप और समचित उपादान मिलने चाहिये 
(और जिस मात्रा में यह उपादान अधिक अच्छे प्रस्तुत किये गये होंगे, उतनी ही मात्रा 
में शिल्प द्वारा प्रस्तुत शिल्पक्रति भी अवश्य ही उत्तम होगी ), इसी प्रकार राजनीतिज्न 
को और नतियमनिर्माता को भी अपने कार्य के अनुरूप उपादान मिलने चाहिये जो उनके 
विशिष्ट उद्देश्य के लिये समपयोगी हों । | 


नगरराप्ट्र के निर्माण में राजनीतिज्ञ को जो उपादान चाहिये उनमें प्रथम उपादान 
मानव-समृह है, (जिसके विपय में यह विचार करना हैं) कि स्वाभाविकतया उस 
(मानव-समह ) की मात्रा (संख्या) कितनी और उसका प्रकार (अथवा गुण) कैसा 
होना चाहिये । इसके उपरान्त दूसरा उपादान भमि है; उसके बिपय में भी इसी प्रकार 
विचार करना है कि उसकी मात्रा और छक्षण कंसे होने चाहिये । बहत से लोगों का 
विचार है कि सुखी नगर को बड़ा होना उचित है। यदि यह विचार टीक भी हो तो 
भी वे लोग यह नहीं जानते कि वास्तव में बड़ा अथवा छोटा नगर कौन-सा होता है । 
वे तो नगर के बड़प्पन का निर्णय निवासियों के समह की संख्या के आधार पर किया 
करते है; पर वास्तव में उनको निवासियों के समृह की संख्या को नहीं प्रत्यूत उनकी 
क्षमता (शक्ति) को देखना चाहिये (और उसके आधार पर महत्ता का निर्णय करना 
चाहिय ) । अन्य वस्तुओं (अथवा व्यक्तियों) के समान नगर का भी कोई अपना काये 
होता है; अतएब जो नगर अपने नगरत्व के काये को सवादित करने में सबसे अधिक 
क्षमता का परिचय देता है उसको इसी प्रकार सबसे महान्‌ नगर समझा जाता चाहिये, 
जिस प्रकार हिंप्पौक्रातीस (अश्वबछ ) मनप्य-शरीर में तो नहीं पर वंद्य के रूप में 
स्वाभाविकतया उस मनप्य से बढकर कहा जायगा जो शरीर की विशालता में 
उससे बढ़कर हो | पर यदि हम किसी नगर की महत्ता का निर्णय उसके निवासियों 
के समह को देखकर करें, तो भी हमको किसी भी निवासियों की संख्या पर विश्वास 
नहीं कर लेना चाहिये । क्योंकि किसी भी नगर में सर्वदा ही दासों की, बसे हुए विदे- 
शियों और परदेशियों की एक बड़ी संख्या अनिवायतया होती है। अतएव यदि ह 
संख्या को निर्णय का आधार बनायें तो भी हमको नगर-निवासियों की गणना में उनको 
गी सम्मिलित करना चाहिये जो नगर के वास्तविक सदस्य हैँ और नगर को रचना 
के सारभत घटक हैं। ऐसे लोगों की संख्या की अत्यन्त अधिकता किसी नगर की 
महत्ता का चिह्न (प्रमाण) हो सकती है। पर वह नगर जिसमें से केवल शिल्पी ही 
बहुत बड़ी संख्या में (युद्धक्षेत्र में जाते हैं) उत्पन्न होते हूँ तथा जिसमें भारी दस्त्रास्त्र- 
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वाले योद्धा बहुत थोड़ी संख्या में होते हैं, संभवतया महान नहीं हो सकता। नगर का 
महान होना तथा बहुत घना बसा होना दोनों एक बात नहीं है । 


फिर एक बात यह भी है कि अनुभव से यह स्पष्ट पता चलता है कि किसी भी 
बहुत जनसंख्यावाले नगर के लिये सुनियमित (नियमों का अनुसरण करनेवाला ) होना 
यदि असंभव नहीं तो अत्यन्त कठिन अवश्य है। निरीक्षण ने यह बतलाया है कि जो 
गप्ट्र सु-प्रबन्ध (सुशासन ) के लिये विख्यात हैं उनमें कोई भी ऐसा नहीं है जो जन- 
संख्या के विपय में अमर्यादित हो । यही तथ्य दाशनिक युक्तियों के बल पर भी 
सिद्ध किया जा सकता है। नियम (कान्‌न) किसी प्रकार की व्यवस्था ही तो है, 
और सुनियमता अवश्य ही सु-व्यवस्था होनी चाहिये; पर संख्या की अत्यन्त अधिकता 
का व्यवस्था का भागी होना शवक्‍य नही है। असीम में व्यवस्था की सृध्टि करना दैवी- 
दवित का काम है जो इस समग्र विश्व को एकत्र संघटित रखती है, जिस (विश्व में ) 
सौन्दर्य, संख्या और विशालता निहित पायी जाती है। अतएणव, जो नगर विज्ञालता 
के साथ उपर्यकत व्यवस्था के आदर्श को समन्वित कर सकेगा, वही अनिवार्यतया सबसे 
सुन्दर नगर होंगा। पर जिस प्रकार अन्य वस्तुओं में--जसे कि, प्राणी, उद॒भिज, तथा 
करणों में--एक (सीमित ) मात्रा होती है इसी प्रकार नगरों के विस्तार (विज्ञालता) 
की एक सीमित मात्रा है। और इनमें से प्रत्येक, अत्यधिक छोटा रहने पर अथवा 
अतिशय विशाल होने पर, अपना काये करने योग्य रह नही जाता । ऐसा होने पर कभी 
तो यह बिलकुल ही अपनी प्रकृति को खो बेटता है, और कभी दोपपूर्ण हो जाता है । 
उदाहरण के लिये यदि एक जहाज़ एक बालिश्त लम्बा हा ता वह कोई जहाज नही होगा 
ओर यदि वह दो स्त:दि यन्‌ ( १२०० फ्रोट ) लम्बा हों तो भी ज हाज़ नही होगा; और 
फिर इन दोनों आकारों के मध्यवर्ती आकार के जहाज़ भी ऐसे हो सकते है जो या तो 
बहुत अधिक छोटे होने के कारण अथवा अतिशय बड़े होने के कारण तैरने के कार्य में 
कठिनाई उत्पन्न (दोष उत्पन्न) कर सकते हैं। यही बात नगर के संबंध में भी ठीक 
है, जो कि बहुत छोटा होने पर आत्मनिर्भर न हो, जैसा कि उसको परिभापानुसार 
होना चाहिये; और दूसरी ओर बहुत ही बड़ा नगर सब अनिवार्य भौतिक आवश्यकताओं 
में तो अवश्य ही आत्मनिर्भर हो सकता है जैसे कि कोई भी जाति होती है, पर तो भी 
वह (वास्तविक अर्थ में) नगर नहीं होगा; क्योंकि उसको शासन-व्यवस्था करना 
सरलता से संभव नहीं होगा । भला इतने अतिशय विशाल जन-सम्‌ह का सेनानायक 
कौन होगा ? तथा जबतक किसी को स्तेन्तोर' का कण्ठ प्राप्त न हो तबतक उस नगर 
का आदेशक कौन होगा ? 
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अतएव प्रारंभ में तो अवश्य ही नगर की जनसंख्या ऐसी होनी चाहिये कि वह 
प्रारंभिक जनसंख्या नागरिक समाज की दृष्टि से सत्‌ जीवन के निमित्त आत्मनिर्भर 
हो; जो नगर इस (प्रारंभिक ) जनसंख्या का अतिक्रमण करता है वह फिर भी एक 
बड़ा नगर बना रह सकता है, पर जसा कि में कह चका हैं यह जन-वद्धि सीमारहित 
नहीं हो सकती। वृद्धि की सीमा क्‍या हो, यह एक एसा प्रदन है जिसका उत्तर 
अनुभव (अथवा तथ्यों) के आधार पर देना सरल है। नगर के कार्यों में से 
कुछ तो शासकों के कार्य होते हैं और कुछ णशासितों के; ज्ञासकों का कार्य आदेण 
(आज्ञा ) करना और निर्णय करना होता है (तथा ज्ञासितों का कार्य शासकों 
का निर्वाचन करना ) । विवादग्रस्त विपयों का ठीक-टीक निर्णय करने के लिये तथा 
योग्यता के अनुसार शासनाधिकार-पदों को (शासकों में) वितरण करने के लिये, 
किसी भी नगर के नागरिकों को एक दूसरे का चरित्र ( -- यह बात कि कौन कैसा 
है) अवच्यमेव जानना चाहिये। जहाँ कहीं ऐसा ज्ञान घटित नहीं होता वहाँ शासना- 
विकार-पदों पर शासकों का निवरच्चिन तथा विवादों का निर्णय, यह दोनों ही त्रुटि- 
( >> दोप ) पूर्ण रहेंगे ।। यह दोनों ही काय ऐस है जिनमें यों ही बिना विचार 
किये निर्णय कर डालना ठीक नहीं, पर जहाँ जनसंख्या बहुत अधिक होती है 
वहाँ प्रत्यक्षतया बहुत कुछ निर्णय इसी प्रकार किये जाते हैं । इसके अतिरिक्त, (अधिक 
जनसंख्यावाले नगर में) बसे हुए विदेशी और परदेशी लोग सरलता से नागरिकता 
के अधिकार प्राप्त कर लेते हैं; बहत अधिक संख्या में उनका ध्यान से विस्मत हो 
जाना (अर्थात्‌ यह तथ्य विस्मत हो जाना कि वे नागरिक नही विदेणी है) कठिन 
नहीं है । 

उपयंकक्‍त विवेचन से यह स्पप्टतया सूचित होता है कि नगर को जनसंख्या की 
सर्वोत्तम सीमा वह अधिकतम संख्या है जों जीवन की आवश्यकताओं की दृष्टि से 
आत्मनिर्भर हो तथा जो सन्निरीक्ष्य हो । नगर की जनसंख्या के आकार की सीमा 
निर्धारण करने के विपय में इतना विवेचन पर्याप्त है । 

ट्प्पिरणयोँ 

१, उपादानों के लिये ग्रीक भाषा में “खोरेगिया'” शब्द का प्रयोग हुआ हे 

जिसका अर्थ व्यय अथवा सम्बल भी होता है । 


हिप्पोक्राती (ते)स्‌ का जन्म कॉस्‌ नामक द्वीप में ई० पु० ४६० के लगभग 
हुआ था। इनको यनान का धन्वन्तरि कहना चाहिये। इनकी रचनाओं की संख्या 
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७२ कही जाती है। पर वास्तव में इनमें से अनेकों रचनाएं इनकी नहीं हें । इनकी 
कुछ रचनाएँ सूत्रात्मक भी हें। उदाहरण-स्वरूप एक सूत्र का अनुवाद इस प्रकार है 
“जीवन छोटा है, विद्या विज्ञाल है, प्रयोग भयपूर्ण है, निर्णय कठिन है ।” 
इनकी मृत्यु लम्बी आयु भोगकर लारिस्सा नगरी में हुई । 


३. स्तन्तोर त्रॉय में रहता था इसका कण्ठ-नाद पचास मनुष्यों के कण्ठनाद के 
समान था। 


४. न्यायकर्ताओं को वादी-प्रतिवादियों से व्यवितगत रूप से परिचित होना 
चाहिये, नहीं तो वे ठीक निर्णय नहीं कर सकेंगे । 

५. अरिस्तू ने आदर्श जन-संख्या की दो कसौटियाँ प्रस्तुत की हे--(१) संख्या 
इतनी और इतने विविध प्रकार को हो कि अच्छे जीवन की आवश्यकताओं के संबंध 
में भले प्रकार और पूर्णतया आत्मनिभेर हो सके ; (२) इतनी अधिक न हो कि 
नागरिकों को एक दूसरे से पूरा और अच्छा परिचय न हो सके । 


वि० यद्यपि मकदौनिया का फिलिप और उसका पुत्र अरिस्त्‌ की आँखों के सामने 
ग्रोक नगर-राष्ट्र की स्वतंत्र सत्ता को मिटाकर साम्र!ज्य का निर्माण कर रहे थे पर 
ज्ञानियों का गुरु (7738८7 0 [090 [7४ 709) अरिस्तृु समय की गति को 
देखकर भी नहीं देख सका। वह साधुतापूर्ण आत्मनिर्भर सुब्यवर्थित नगर के सुन्दर 
स्वप्न को ही अपने हृदय से चिपटाये रहा। क्योंकि यूनानी जगत स्वेच्छा से नगर-प्रेम 
को त्यागकर अधिक विशाल राजनीतिक इकाई का निर्माण नहीं कर सका तथा 
अलंकज्ञाण्डर की मत्य अत्पाय में हो हो गई अतएठ यनान का विलय रोमन साम्राज्य 
में हो गया। २०वीं शताब्दी के मध्य का नागरिक इन विचारों पर केवल मुस्करा 
सकता है। 


(५ 


श्5 


आदश नगर का भमिक्षेत्र 
लगभग यही विवेचन भूक्षेत्र के विषय में भी लागू होता है। जहाँ तक इस प्रश्न 
का संबंध है कि नगर का भक्षेत्र केसा हो तो इस संबंध में यह स्पप्ट है कि सब ऐसे 
भूक्षेत्र को प्रशंशनीय बतछायेंगे जो सबसे अधिक आत्मनिर्भर हो । ऐसी भूमि वही 
होगी जो सब प्रकार की वस्तुओं को उत्पन्न करती है, क्योंकि आत्मनिर्भरता का लक्षण 
है सब कुछ अपने पास रखना तथा किसी वस्तु के अभाव से पीड़ित न होना । विस्तार और 
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आकार में भक्षेत्र ऐसा होना चाहिये उससे उस पर निवास करनेबाली जनता 
संयम और उदारता से समन्वित अवकाशपूर्ण जीवन बिता सके। यह सीमा-निर्धारण 
टोक है या नहीं इस विषय का टोक ठीक यथातथ्य अनसंधान हम आगे चलकर तब 
करेंगे जब कि हम सम्पत्ति और सम्पत्ति के अधिकार के प्रश्न का सामान्य विवरण 
प्रस्तुत करेंगे तथा इस विषय को मीमांसा करेंगे कि सर्म्पत्ति (क स्वामित्व) और 
उपयोग का वया संबंध होना चाहिये । यह एक ऐसा विपय है जो अत्यन्त विबाद- 
ग्रस्त है; वयोंकि सामान्यतया मन॒प्यों का झकाव कुछ इस प्रकार का जीवन व्यतीत 
करने का है कि वह दो अतिणयां में से एक न एक की दिखा में चला ही जाता है--- 
या तो कजूसी की दिशा में अथवा अपव्यय की दिया में । 


भूखंड की सामान्य अवस्था का निर्धारण करना कठिन काम नहीं है (यद्यपि इस 
विपय से संबंध रखनेबाली वहत सी बातें ऐसी है जिन पर यद्धाध्यक्षों की सम्मतियों 
को भी ध्यानपूर्वक सुना जाना चाहिये।) नगर की भमि ऐसी होनी चाहिये कि वह 
दत्रुओं के लिये दुण्प्रवध्य हो और नगर-निवासियों के लिये उससे बाहर निकलना सरल 
हो। इसके अतिरिवत, जैसा कि हमने नगर-निवासियों की संख्या के विपय में कहा था 
कि वह सन्निरीक्ष्य होनी चाहिये, वसा ही भखड के विपयर में भी होना चाहिये। वह 
भखंड जो सुसन्निरीध्य होता है उसकी रक्षा भी सरलता से की जा सकती है। जहाँ तक 
(कन्द्रीय ) नगर की स्थिति का प्रब्न है, यदि हमारे इच्छानसार स्थान मिल सके 
तो उसको ऐस स्थान पर स्थापित किया जाना चाहिये जहां जल (समद्र ) और स्थल 
दोनों से सरलता से पहुँचा जा सके। जसा कि पहले ही कहा जा चका है, प्रथम बात 
तो यह होनी चाहिये कि वह रैसी सुविधाजनक मण्डी (व्यापारिक केन्द्र) हो जहाँ 
सब प्रकार के फल और लषेत्रों को उपज लाई जा सके तथा मकान बनाने की लकड़ी, 
ओर अन्य किसी स्थानीय कलछा-कौशल के लिये कच्चा माल सरलता से लाया तथा 
ले जाया जा सके । 


जम 


टिप्पौ णर्योँ 


१. यह प्रतिज्ञा आगे चलकर पूरी नहीं की गई। पर इस विषय का विवेचन 
प्रथम और द्वितीय पुस्तक में किया जा चुका है। वहाँ यह सुझाया गया है कि सम्पत्ति 
का अधिकार व्यक्ति के हाथ में होना चाहिये तथा उसका उपयोग सार्वजनिक होना 
चाहिये । 

२. जिसको भले प्रकार देखा और समझा जा सके । 

३० 
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किसी सुव्यवस्थित नगर के लिये समद्र का संपर्क लाभदायक होता है अथवा हानि 
कारक, यह एक ऐसा प्रश्न है जिस पर बहुत अधिक विवाद होता रहा है। कुछ लोगों 
की धारणा है कि अन्य नियमों (काननों ) की छत्रच्छाया में पले हुए लोगों का आगमन 
और उसके फल-स्वरूप जनसंख्या की वृद्धि यह दोनों ही बातें नगर की सुव्यवस्था के 
प्रतिकल है । उनका कहना है कि जब बहुत से व्यापारी माल के आयात और निर्यात 
के लिये समुद्र का उपयोग करते है तो इससे जनसंख्या में उपयंक्त (विदेशियों की ) 
वृद्धि हो ही जाती है, तथा यह वृद्धि सुब्यवस्था की विरोधिनी है। पर दूसरी ओर 
यह बात भी अस्पष्ट नहीं है कि यदि जनता की यह व॒द्धि घटित न हो तो किसी भी राष्ट्र 
के पुर और जनपद दोनों के लिये समुद्र से सम्पर्क होना, सुरक्षितता और आवश्यक 
वस्तुओं के प्रभत आयात दोनों की दृष्टि से अधिक अच्छा है। (सुरक्षितता का उप- 
भोग करने के लिये) तथा शत्रुओं के आक्रमण का सरलता से सामना करने के लिये 
नगर की स्थिति ऐसी होनी चाहिये जिससे उसको स्थल तथा जल (समुद्र ) दोनों 
ही ओर से सहायता पहुँचाकर बचाया जा सके । यदि नगर का संबंध समुद्र से हो तो 
यह स्थिति आक्रमणकारी शत्रुओं का विरोध करके उनको हानि पहुँचाने के लिये भी 
अच्छी होती है; यदि नगर-रक्षक जल और स्थल दोनों का उययोग कर सकते हों तो 
चाहे वे दोनों का एक साथ उपयोग न भी कर पायें तो (कम से कम ) किसी एक क. 
उपयोग कर (शत्रु को हानि पहुँचा सकते हैं।) फिर आवश्यक वस्तुओं को प्राप्ति 
के लिये यह आवश्यक है कि जिन वस्तुओं को कोई राष्ट्र स्वयं उत्पन्न नहीं कर सकता 
उनको दूसरे राष्ट्रों से ग्रहण करे तथा जो वस्तुएं अपने यहाँ आवश्यकता के अतिरिक्त 
हों उनको बाहर भेज दे; नगर को अपने लिये, न कि दूसरों के लिये, अवश्यमेव 
सोदागरी करनी ही चाहिये। जो नगर अपने आपको दुनिया भर के लिये हाट में 
परिणत कर देते हैं वे ऐसा केवल लाभ (आय ) के लिये करते हैं। और यदि किपभी राष्ट्र 
को ऐसी लाभ-प्राप्ति का लोलप नहीं होना चाहिये तो उसको अपने आपको ऐसा हाट 
भी नहीं बनाना चाहिये। आजकल हम प्रदेशों (जनपदों) और नगरों में बहुधा ऐसे 
नौह्ार और नौशरण देख पाते हैं जो नगर से बड़ी ही सुविधाजनक स्थिति में स्थित हैं 
जो नगर से स्पष्टतया पृथक हैं पर बहुत दूर नहीं हैं, पर प्राचीरों एवं इसी प्रकार के 
अन्य रक्षा-साधनों से मुट्ठी (वश) में रक्‍्खे जा सकते हैं। स्पष्ट है कि यदि नगर के 
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नौद्वार के साथ संबंध से कोई लाभ (सुविधा) प्राप्त होना संभव है तो उसको यह नगर 
इसढंग से प्राप्त कर लगे। यदि कोई असुविधा अथवा हानि होना संभव ह। तो उसको 
ऐसे नियमों (कानूनों) के द्वारा बचाया जा सकेगा जो इस तत्व को घोषित और निर्धा- 
रित करेंगे कि किसको किसके साथ परस्पर संसर्ग नहीं करना चाहिये और किसको 
करना चाहिये। 


नौसेना की सामान्‍य मात्रा में शवित को अधिकार में रखना नगर के लिये लाभ- 
दायक होता है, यह बात अस्पप्ट (संदिग्ध) नहीं है। यह केवल आत्मरक्षा का ही 
उपाय नहीं है; प्रत्युत जो कुछ निकटवर्ती अन्य पड़ोसी नगर हों तो हमारे प्रकृत 
नगर को उनको इराने की क्षमता रखनी चाहिये, अथवा (आवश्यकता पड़ने पर) 
जल और स्थल दोनों ही मार्गों से सहायता करने की क्षमता रखनी चाहिये । इस 
नौसेना की संख्या और विशालता (आकृति) नगर के जीवन-प्रकार पर निर्भर होगी । 
यदि कोई राष्ट्र (अन्य राष्ट्रों के मध्य में ) राजनीतिक जीवन में नेतृत्व पाने का इच्छुक 
हो तो यह अनिवार्य होगा कि उसकी नौसेना की शक्ति इतनी हो जितनी इस प्रकार 
के कार्यो के ल्थि पर्याप्त मात्रावाली हों। नाबिकों के सम्‌ह से जनसंख्या की वृद्धि 
होने के विषय में हमारा यह कहना है कि नगर में ऐसा होना अनिवार्य नहीं है; क्‍योंकि 
यह नाविक नगर के घटक (नागरिकों के अधिकार पाये हुए ) नहीं होने चाहिये।' 
पर नौसनिक जो कि पूर्णतया स्वाधीन नागरिकों की कोटि के अन्तगंत हैं, पदाति सेना 
के भी अंग होते हैं; तथा नौकाओं पर नियंत्रण और आदेश किया करते हैं। पर 
यदि बँधओं और भूमिहार क्ृपक-श्रमिकों की बहत बड़ी संख्या विद्यमान हो तो फिर तो 
ढेरों नाविक (मत्लाह, खेबट) अवध्य ही मिल जायेगे। और इस प्रथा का व्यवहार 
हम आजकल कुछ नगरों में (वासठव में) देखते है । उदाहरणाथ, (क्ृष्णसागर के 
तट पर स्थित) हेराबिलया नामक नगरी इसी प्रथा का अनुसरण करती है; यद्यपि 
इस नगरी में (नागरिकता का अधभिकासप्राप्त) जनसंख्या अन्य नगरों की अपेक्षा 
बहुत वम है, तथापि ब्ह बहत सी नौकाओं को एर्णतया प्रस्तुत कर सकी है। भूखंड 
(जनपद ) , बन्दरगाह, नगर (प्र), समुद्र और नौ-सेना की शक्ति के विपय में हमारे 
निर्णय इसी प्रकार के हैं । 


टिप्पणियाँ 


१. स्पष्ट ही इस कथन का उदाहरण स्वयं अथेन्स ही था। अथन्स का पत्तन 
(बन्दरगाह ) नगर से पाँच मोल की टूरो पर था। उसका नाम पइरायस्‌ वा। नगर 
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से इसका संबंध लम्बी दीवारों के द्वारा स्थापित किया गया था। यह दीवारें अथेन्स 
को पइरायस और फालेरस से जोड़ती थीं। पेरीक्लेस की आज्ञा से एक तीसरी दीवार 
और बनाई गई थी जो मध्यम दीवार कहलाती थी, पेंइरायस की दीवार के समानान्तर 
उससे २०० गज्ञ की दूरी पर स्थित थो। यह पंदरायस को जोड़नेवाली दीवारें १२ 
फट मोटी और ४ मील हरूम्बी थीं। इनके टूटे-फटे अवशिष्ट खेंडहर १८ वीं शताब्दी 
तक यात्रियों द्वारा देखे गये थे। इनका निर्माण ई० पु० ४०० और ई० पु० ४४५ में 


हुआ था। 
२. अरिस्तू नाविकों की उपयोगिता का तो अनुभव करता है पर वह उनको 


नागरिकता का अधिकार नहीं देना चाहता। उसको भय है कि नाबिकों को नागरिक 
बनाने से आदर्श नगर में अतिगामी जनतंत्र-व्यवस्था स्थापित हो सकती ह और वह 


इस व्यवस्था को वांछनीय नहीं मानता । 


के] 
आदर्श नगर के नागरिकों का स्वभाव 


नागरिक जनों की संख्या के विषय में नगर का क्‍या मानदंड होना चाहिये, इसका 
विवेचन हम पहले ही कर चुके हैं। अब हम यह बतलायँंगे कि नागरिकों की प्रकृति 
किस प्रकार की होनी चाहिये। यदि हम ख्यातिप्राप्त हैलेनीस (ग्रीक ) नगरों पर, 
तथा समग्र निवासयोग्य भूमंडल पर बिखरी हुई मानव जातियों पर सामान्यतया 
दुष्टिपात करें तो यह बात (क्रि नागरिकों की प्रकृति कैसी होनी चाहिये) लगभग भी 
प्रकार समझ में आ जायगी। शीतप्रधान स्थानों में रहनेवाली जातियों में (सामान्य 
रूपेण) तथा यूरोप में रहनेवाली जातियों में विशेषरूपेण ओजस्‌ (साहस ) 
तो भरा रहता है पर उनमें बद्धिमला तथा कौशल का अपेक्षाकृत अधिक अभाव रहता 
हैं। अत वे अन्य लोगों की अपेक्षा लगातार स्वतंत्र तो अधिक बने रहते है पर न तो 
स्वयं ही उनका राजनीतिक विकास हुआ है और न वे अपने पड़ासियां पर शासन करने 
की क्षमता ही रखते हैं। एशिया-निवासी बद्धिमत्ता तथा कौशल इत्यादि आध्यात्मिक 
गुणों से युक्त होते हैँ पर उनमें ओजस्‌ (साहस) का अभाव होता है; अतएव वे 
निरन्तर शासित और दास बने रहते हैं। हैलेनीस जनता इन दोनों प्रदेशों (यूरोप 
और एशिया ) के मध्य में बसी हुई है अतागब उभय प्रकार की जातियों के गणों से 
समन्वित है (अथवा उभय प्रकार की जातियों के गुणों का अंग इसको प्राप्त है।) 
इसको ओजस तथा ब॒द्धिमत्ता दोनों ही उयलब्ध हैं; अतएव यह निरन्तर स्वतंत्र भी 
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बनी रहती है, तथा अन्य सब जातियों की अपेक्षा अधिक सुशासित है; और यदि 
यह जाति केबल एक बार राजनीतिक एकता प्राप्त कर छे तो सब (संसार ) पर जासत 
करने की क्षमता (भी) रखती है। (जिस प्रकार का भेद ग्रीक ओर अन्य जातियों 
मे पाया जाता है) कुछ इसी प्रकार का अन्तर ग्रीक (हैलैतीस ) जातियों में भी परस्पर 
उपलब्ध होता है; उनमें से कुछ एकांगी स्वभाववाली है: दूसरी कुछ जातियों में 
दोनों उपयुक्त क्षमताओं का शुभ संय्रोग घटित हआ है। 


अतः यह रपष्ट है कि नियम-निर्माता को जिन छोगों को सदाचार के मार्ग पर ले 
चल्ठ सकना सरल कार्य होगा बे वह छोग होंगे जिनको यह तुद्धिमला और ओज (साहस ) 
का संग्राग स्वभावत: प्राप्त हागा। कछ त्थाोगाो का कहना है कि रक्षकों की प्रवत्ति अवने 
परिचित व्यकितियों के प्रति मिनत्रताएण होनी चाहिये तथा अपरिचितों के प्रति कार 
होनी चाहिये; इस प्रकार की प्रवत्ति ओज: पूर्ण स्वभाववाले व्यवित की हो सकती 
है। यही (आजस) हमारी आत्मा को ऐसी शवित है जो प्रेम और मित्रता के रूप 
में परिणत होती है। इसका प्रमाण यह हे कि जब कभी हम अपने को किसी के द्वारा 
अवमानित हुआ अनभव करते है तब हमारी यह राजस (ऑजस ) वत्ति अपरिचितों 
की अपेक्षा परिचितों, मित्रां को आर कहीं अधिक विश्षब्ब हो उठती है। अतएब 
आखिलोखस,” अपने मित्रां के प्रति अधिक्षप करते हाए अन्यन्त औचित्य के साथ 
अपनी राजस्‌ व॒त्ति को ही सम्दाधन करके कहता है-- 


निव्चय मित्रों के ही गह में तू आहत (बक्षतपूर्ण ) हुआ। 


आदेश करने की (जासन करने की) ओर स्वतंत्रता का अनुभव करने को 
दाक्ति सब मनप्यों में इसी प्रवुक्ति पर निर्भर हे. क्योंकि रागवृत्ति आदेशयुण और 
अजेय है। यह जो कहना है कि (रक्षकों को) अपरिचितों के प्रति कठोर होना 
चाहिये, तो यह भी कोर्ट अच्छी वात नहीं है; उनको किसी के भी प्रति कार 
नहीं होना चाहिये । उदारचता महात्मा छाग खभावतः किसी के भी प्रति 
कठोर नहीं होते, हां, कुकर्म करनेवाले इसके अपवाद हैं (अर्थात्‌ उनके प्रति 
महात्मा रुष्ट और ककंश हो सकते है )। तथापि यदि उनको ऐसा छगे कि 
उनके प्रति दु्यबहार करनेवाले उनके परिचित व्यक्तित ही हैं तो, जेसा कि 
कही अधिक कठोरता प्रदर्शित 
हि 


८2 


पु 


हम पहले ही वर्णन कर चुके हैं, वे सम्भवतया 
करेंगे तथा यह बात यवितिसंगत भी है। ऐसी स्थिति में हमको ऐसा लगता 
कि जिन लोगों को हम पूर्व सेवाओं के कारण अपने प्रति उपकार करने के लिये बाधित 
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मानते हैं वह हमको अपमान के सहित हानि पहुँचा रहे हें और कृतघ्नता के सहित 
हमारा अपकार कर रहे हैं । जैसा कि कहा है-- 
अति कठोर भाई भाई के होते विग्रह ।' 
और फिर, 
अतिशय प्रणय किया करते जो, वही घृणा करते अत्यन्त । 
इस प्रकार हमने (आदशे ) राष्ट्र के आधारभूत तत्त्वों--जनसंख्या और भूक्षेत्र- 
के विषय में सामान्यरूप से यह निर्धारित कर दिया कि उसके जनसम्‌ह को समुचित 
संख्या कितनी होनी चाहिये तथा उनके स्वाभाविक गुण क्या होने चाहिये एवं उसके 
जनपद का क्‍या आकार होना चाहिये तथा भूमि का लक्षण क्‍या होना चाहिये । सामान्य 
रूप से! इसलिये कहा क्योंकि दाशैनिक विवेचन में उतने ही यथातथ्य की आवश्यकता 
नही होती जितनी कि परिदृश्यमान पदार्थों के विवरण में आवश्यक होती है। 


<>्प्परिणयॉँ 


१. ओजस अथवा साहस के लिये ग्रोक भाषा में थीमॉस अथवा थ्यमांस शब्द का 
प्रयोग किया गया है। यह संस्कृत के धूम शब्द का सजातीय है। 

२. बद्धिमत्ता के लिये मल में 'दियानोइया'” शब्द आया है एवं कोशल अथवा 
शिल्प-कौहल के लिये तेखने' शब्द का प्रयोग किया गया है। इन शब्दों की तुलना 
संस्कृत के ध्यान और तक्षण शब्दों से की जा सकती है । 

३. अरिस्तू संभवतया मर्कदोनिया के सम्नराटों द्वारा आरोपित एकता क. दृष्टि 
में रख कर यह लिख रहा है। पर वास्तविक एवं स्थायी एकता यूनानी नगर राष्ट्रों 
में स्थापित नहीं हो सकी । 

४. यहाँ प्लातोन के आत्मत्रगुण्य के सिद्धान्त की ओर संकेत किया है। इसके 
लिये प्लातोन की आदर्श नगर-व्यवस्था की चतुर्थ पुस्तक देखनी चाहिये । 


५. यह ई० पृ० ७ वीं शताब्दी के एक प्रसिद्ध ग्रोक कबि का नाम है। यद्यपि 
इसके पिता का ८“ अत्यंत विख्यात था तथापि इसकी माता दासी थो। इसका स्नेह 
लोकाम्बंस की पुत्री नेओबले से था पर उसके पिता ने अपनी पुत्री का विवाह दासीपुत्र 
के साथ करना स्वीकार नहीं किया । इस पर कबि ने पिता और पुत्री के विषय में ऐसी 
तीक्ष्ण निन्दात्मक कविता लिखी कि वे दोनों आत्महत्या करके मर गये । इयुस्ताथियस्‌ 
नामक आलोचक ने आखिलोखस को व॒ृद्तिचक-जि द्ध कहा है। 
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६. यह पंक्ति प्लूटार्क के मतानुसार यरोपिदेस की रचना से उद्धत है। अगलो 
पंक्तियों के रचयिता का पता नहीं चला। 


८ 
नगर के संवाकार्य और अंग 


जिस प्रकार अन्य प्राकृतिक (भौतिक ) संयोगों में देखा जाता है कि वे अवस्थाएँ 
(अथवा परिस्थितियाँ ) जिनके बिना किसी अवयदी की सत्ता सभव नहीं होती, उस 
अवयव-संघात के अवयव नहीं होती, इसी प्रकार राष्ट्र की भी दशा है; झ्ममे यह 
स्पप्ट हा जाता है कि जो तत्त्व राष्ट्र की अथवा अन्य किसी पूर्ण अवयव संघ तरूप 
अवयवी की सत्ता के लिये आवद्यक (अनिवार्य ) है. वे राप्ट्र अबवा अवयदी के अंग 
(अथवा अवयब ) नहीं माने जा सकते । 


इसका तात्पय यह हुआ कि काई एक ऐसी वस्तु होनी चाहिये जो किसी संघात के 
सभी अवयवबों में सामान्य रूप से वक्तमान हा तथा उस एकमवाद्वितीय का सबसे 
संबंध हो, चाहे वे सब उसके समान अथवा असमान अंश के भागी हों । (वह वस्तु 
स्वयं विभिन्न प्रकार की हो सकती है) जेस कि भोजन, भखण्ड अथवा गसी ही 
अन्य कोई वस्त । परन्त जहाँ ऐसी दो वस्तुएं होती हैं जिनमे से एक उपायरूप है और 
दूसरी उद्देश्य रूप तो उनमे उभयनिए्ठ अथवा उभयसपृक्‍त कोई वस्तु नहीं होती-- 
इन दोनों का संबंध ता इस प्रकार का होता है कि इनमे एक (उपाय ) तो कुछ उत्पादन 
करता है तथा दूसरा (उद्देश्य) उस उत्पादन को ग्रहण कर लेता है। उदाहरण के 
लिये कारीगर, कारीगर के यंत्रादि उपकरण तथा उनके द्वारा सम्पन्न काय के संबंध 
को लीजिये । भवन-निर्माण करनेवाले कारीगर (वास्तुकार) और उसके द्वारा 
निर्मित भवन में (दोनों में) कोई एक सामान्य उभयनिष्ठ तत्त्व नहीं है, बस उनका 
नाता यह है कि वास्तकार की कला भवन-निर्माण का उपाय है और वह कल्य वसनिगृह 
के निमित्त है जो उस कला का उद्देष्य है।। अताव (यद्यपि) सम्पत्ति नगर के लिये 
आवश्यक तो है पर तो भी सम्पत्ति नगर का अग नहीं है। यह सत्य है कि; सम्पत्ति के 
बहत से सजीव अंग (अर्थात्‌ दास इत्यादि) होते हैं और निर्जीव भी. (फिर भी 
सम्पत्ति नगर का अंग नहीं होती); क्योंकि नगर तो केवल समान और सदृश तत्त्वों 
का संघात है, जिसका लक्ष्य ऊँचे से ऊंचा और अच्छे से अच्छा जीवन है (जिसके 
भागीदार दास लोग नही हो सकते ) । सर्वोत्तम भलाई सुख है, और यह सुख सदवृत्त 
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(सदाचार ) की क्षमता एवं परिपूर्ण व्यवहार है। पर वास्तविक जीवन में जो होता 
है वह यह है कि कुछ लोग तो इसके (पूर्णतया ) भागीदार होते हैं, कुछ केवल अंशत: 
(थोड़े ही ) भागीदार होते, अथवा बिलकुल ही भागीदार नहीं होते । इसका परिणाम 
स्पष्ट है कि मनुप्यों के गुणों की विविधता के कारण ही विविश्र प्रकार के राष्ट्रों की 
उत्पत्ति होती है और अनेक प्रकार की बहसंख्यक शासन-पद्धतियों का जन्म होता है । 
विविध प्रकारों एवं विविध उपायों से सुख का अनुभंवान करते हुए विविव मनृप्य अपने 
लिये विविध प्रकार के जीवनों और शासन-व्यवस्थाओं की सुप्टि किया करते हैं । 


अब हमको यह भी परीक्षण करना चाहिये कि कितनी वस्तुओं के बिना नगर की 
सता ही नहीं हो सकती । और जिनको हम नगर के अवयव कहते है वे नगर की 
सत्ता के लिये अनिवार्यतया अपेक्षित वस्तुओं की सूची के अन्तर्गत आ जायेँंगे। इस प्रकार 
की सूची प्रस्तुत करने के लिये हमको (प्रथम ) राष्ट्र द्वारा किये जानेवाले सेवा-कार्यो 
की गणना करनी चाहिये, इससे राष्ट्र (नगर ) के अनिवार्य तच्वों की संख्या स्पष्ट 
हो जायेगी। 


प्रथम वस्तु जिसका प्रबन्त्र नगर को करना चाहिये भोजन है; श्सके पश्चात्‌ 
(दूसरी वस्तु) कछा-कौशल है, क्योंकि जीवन के लिये बहुत से उपकरण होने चाहिये । 
तीसरी आवद्यक वस्तु हथियार हैं; क्योंकि कुछ तो शासन-कार्य चलाने के लिये, 
दासनावज्ञा के दमनार्थ और कुछ बाहरी आक्रमणका रियों के उपद्रवों का सामना करने 
के लिये, राप्ट्र के सभी सदस्यों को स्वयं (अपने घरीर पर ) शस्त्र धारण करने चाहिये । 
इसके अतिरिक्‍त चौथी वस्तु, जिसका प्रबंध किया जाना चाहिये कुछ धन-सम्पत्ति है 
जो स्वतः राष्ट्र के आन्तरिक उपयोग के लिये भी आवश्यक है, और यद्धकार्य के लिये 
भी । पाँचवीं (पर महत्त्व की दष्टि से प्रथम ) बात हैं देवसवा-कार्य की देखभाल जिसको 
सामान्यतया देवपूजा भी कहा जाता है। छठो, और सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण बात हे 
यह निर्णय करना कि सावंजनिक हित क्या है तथा व्यक्तियों के पारस्परिक व्यवहार में 
न्यायोचित बात क्‍या है ? 


यह छः सेवाकाय ऐसे हैँ जिनके विषय में ऐसा कहा जा सकता है कि प्रत्येक राष्ट्र 
को इनकी आवध्यकता है। नगर (राष्ट्र) कोई देवात्‌ एकत्रित हुए मनृप्यों का समह 
मात्र नहीं है। वह तो, जा कि हम कह चुके हैं, ऐसा मानव-समाज है जो जीवन के 
उद्देश्य के लिये पर्याप्त है। अतएवं यदि किसी नगर में उपर्युक्त सेवा-कार्यो मे से किसी 
एक का भी अभाव हो तो उस नगर के समाज का पूर्णतया आत्मनिर्भर होना संभव 
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नहीं हो सकता। अताव नगर को व्यवस्था (संस्थापना) इन उपर्थक्त सेवा-कार्यों 
के सम्पादन की दृष्टि स की जानी चाहिये। इसलिये (प्रत्येक नगर में ) बहुत से कृपक 
(जों कि भोजन प्ररतुत कर सके ), शिल्पीगण, योद्धा छोग, घनिकसमृद्ठ, पुरोहितगण 
एवं (यह निर्णय करने के ल्थियि कि क्या अनिवाय है और वया उपादेय) निर्णायक होने 
चाहिये ।' 


स्प्पिणियोँ 

१. यहाँ अरिस्तू ने एकाधिक दाशेनिक संज्ञाओं का प्रयोग किया हे। वह इनका 
प्रयोग पीछ त॒तोय पुस्तक के प्रथम खंड के आरंभ में भी कर चुका है। यहाँ पर जिस 
दइब्द का अनुवाद अवयदी' शब्द से किया गया हे वह प्रीक का होलन्‌ शब्द है । 
अवयब के लिये मल में “मंरॉस्‌” शब्द का प्रयोग किया गया है एवं अवधव-संधात के 
लिये “सिस्तासिस' शब्द आता है। वह आवश्यक परिस्थितियाँ जिनके बिना अवयवी 
का जीवन संभव नहीं होता पर जो उसकी अतरंग अवयव नहीं होतीं उसकी अ निवाय॑ 
अथवा अपरिहार्य आवद्यक परिस्थितियाँ मानी जाती हू । 

२. पर काण्ट के दर्शन के अनुसार व्यक्ति कभी उपाय नहीं हो सकता । 

३. अरिस्तू ने राष्ट्र के आवश्यक कार्यो का विवरण यहाँ पर आदर्श राष्ट्र की 
दृष्टि से दिया है। इसके अतिरिक्त उसने इस विषय का विवरण चौथी पुस्तक के तीसरे 
और चौथे खंडों में भी दिया है। पर यह वर्णन परस्पर सुसंगत नहीं प्रतीत होते । 


७ 


३ 


नागरिक सेवा करनेवाले अंग ओर उपांग 


इस बात का निर्धारण हो जाने के पश्चात्‌ अब यह विचार करना शेप रह जाता है 
कि क्या उपर्यक्त सब सार्वजनिक सेवाओं में सब लोगों को समान रूप से भाग लेना 
चाहिये । क्या यह संभव है वही सब लोग एक साथ पक , शिल्पकार, पारिएद्‌ और 
न्यायाध्यक्ष इत्यादि हो सके ? अथवा उपर्यवत सेवाकार्यों में से प्रत्यक कार्य एक 
पृथक व्यवित (अथवा व्यक्ति-समृह ) को सौपा जायगा ? अथवा कुछ कार्यों को 
अलग अलग व्यवितयों (अथवा व्यत्ितन्समूहों) के लिये नियत कर दिया जाय और 
कुछ में सब भागीदार हो सकें ? सब शासन-पद्धतियों में एक ही प्रकार की प्रया का 
अनुसरण नहीं किया जाता । जैसा कि हम कह चुके है, विभिन्न प्रकार की प्रणालियाँ 
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संभव है; सब (नागरिक) सब कार्यों में भाग ले (हाथ बँटा ) सकते हैं; अथवा सब, 
सब कार्यों में भाग न लें, प्रत्यत कुछ (नागरिक ) कुछ ही कार्यों में भागीदार हों। इन्हीं 
विभिन्न संभावनाओं के कारण शासन-पद्धतियाँ विभिन्न प्रकार की हो जाती है। 
जनतंत्रात्मक पद्धतियों में सब लोग सब कार्यों में भाग लेते हैं, जबकि अल्पजनतंत्र- 
शासन-पद्धतियों की कार्यप्रणाली इससे उल्टी है। पर क्योंकि, इस समय तो हम 
सर्वश्रेष्ठ पद्धति का बिचार कर रहे हैं, (अर्थात्‌ उस पद्धति का जिसकी छत्रच्छाया में 
नगर सबसे अधिक सुखी हो सकेगा ), तथा सुख की सत्ता, जेसा कि हम पहले कह आये 
हैं, बिना सदवत्त (सदाचार, भलाई ) के असंभव है, अतणव यह स्पप्ट बात है कि उस 
नगर के नागरिक, जिसकी ज्ासन-व्यवस्था सुन्दरतम है तथा जिसके सदस्य निरपेक्ष 
भाव से न्‍्यायपरायण हैँ--न कि किसी विशेष मानदण्ड की दृष्टि में न्‍्यायपरायण हैं 
मजदूरों (श्रमिकों) और दुकानदारों का जीवन-यापन नहीं कर सकते; क्योंकि इस 
प्रकार का जीवन निक्ृप्ट प्रकार का एवं सदवत्तिमय जीवन का विरोधी होता है । 
और न वे कृषक ही हो सकते हैं; क्योंकि सदाचार के विकास तथा राजनीतिक 
कार्यो का संपादन दोनों के ही लिये अवकाश होना चाहिये। 


और फिर दूसरी ओर सैनिकों का समूह, और सावंजनिक हित का चिन्तन करने 
के लिये तथा न्याय संबंधी बातों का निर्णय करने के लिये विचारकों का समह, यह 
दोनों ही स्पष्टतया एक नितानत विशिष्ट अर्थ में नगर (-शाप्ट्र) के अंग हैं। क्‍या 
यह दोनों अंग एक दूसरे से पृथक रकखे जायें अथवा दोनों को एक ही जनवर्ग को दें दिया 
जाय ” यह बात भी बिलकुल स्पप्ट है; इसलिये कि एक प्रकार से तो उनको एक ही 
जनव? को सौंप देना चाहिये, पर एक दूसरे अर्थ में उनको पृथक पृथक वर्गों को दिया 
जाना चाहिये। एक ओर तो यह दोनों काये जीवन की पृथक्‌ पृथक प्रकार की 
पराकाष्ठाओं की अपेक्षा करते हें--(हितचिन्तन के लिये) परिपक्व बुद्धिमत्ता की 
पराक्राप्ठा और (युद्ध के लिये) यौवनसुलूभ शक्ति की पराकाप्ठा अपेक्षित होती है-- 
इस दृष्टिकोण से यह कार्य अलग अलग जनसमुहों को दिये जाने चाहिये | दूसरी ओर, 
जो मनुष्य झक्ति के प्रयोग और निरोध की क्षमता रखते हैं, उनके सर्वदा अधीनता 
में गहने की आशा करना संभव नहीं है; इस दृष्टिकोण से दोनों कार्य एक ही छोक- 
वर्ग को सौंपे जाने चाहिये; क्‍योंकि जो लोग शास्त्रास्त्रों की शक्ति धारण करते हूं 
राष्ट्र-व्यवस्था का स्थायी होना अथवा न होना भी उन्हीं के वश की बात होती है। 
इस प्रकार हमारे लिये एक मात्र यही मार्ग बच रहता है कि इन दोनों व्यवस्थात्मक 
कार्यो को (सैन्य संबंधी और चिन्तन संबंधी कार्यों को ) एक ही लोकवर्ग को दे दिया 


अरिस्तू की राजनीति ४७५ 


जाय, पर ऐसा एक ही समय पर नहीं करना चाहिये, किन्तु आनक्रमिक ढंग से करना 
चाहिये जो कि प्रकृति का अनुसरण करनेवाला है। प्रकृति का क्रम यह है कि वह 
नवयुवकों को बल और वढ़ों को बद्धि प्रदान करती है । अतएव इन कार्यों का इ्स 
प्रकार दोनों (युवकों और वद्धों के ) वर्गों में विभाजन करना उपयोगी और न्यायोचित 
दोनों ही है क्योंकि यह वितरण योग्यता के आधार पर अधिकार प्रदान करने के 
सिद्धान्त पर आश्रित है। 


जो नागरिक इस प्रकार के अधिकारों को काम में लाते है वे ही सम्पत्ति के स्वामी 
भी होने चाहिये; किसी भी नगर (-राप्ट्र) के व्यक्ति सुसंपन्न होने चाहिये (जिससे 
कि उनको सद्वृत्ति के विकास और नागरिक कार्यों के लिये अवकाश प्राप्त हो सके; 
और केवल यही लग (जो उपर्यक्त दोनों कार्य करने के अधिकारी है ) वास्तविक नाग- 
रिक हैं । श्रमिकों का नगर (-राप्ट्र) में कोई भाग नहीं होता और न अन्य ही किसी 
ऐसे लोकवर्ग का होता है जो भलाई (अथवा सदव॒त्त ) का निर्माता (अथवा सपादक ) 
न हो। यह निष्कपप तो (आदश राष्ट्र के) आधारभत सिद्धान्तों से ही स्पष्टतया 
निकलता है। वह सिद्धान्त यह है कि सुख का संबंध अनिवायतया सदवत्त (भलाई ) 
स होना चाहिये। और नगर को, उसके किसी एक अंग को ही दृष्टि में रखते हुए सुखी 
नहीं कहा जा सकता, प्रत्यत समग्र नागरिकों को दृष्टि में रखते हुए कहा जा सकता है । 
तथा यह स्पष्ट ही है कि सम्पत्ति इन्ही (नागरिकों) के हाथ में रहनी चाहिये, क्योंकि 
कृपक लोग तो अवश्य ही या तो दास होंगे या बबर (या) परिवासी होंगे । 


जिन छ: वर्गों की हमने ऊपर गणना की है उनमें से केवल एक वर्ग-पुरोहित वर्ग 
गेप बचा है। जिस योजना पर यह वर्ग आश्रित होना चाहिय्रे वह स्पप्ट है। पुराहित 
पद पर न तो किसी क्ृपक की नियक्ति होनी चाहिये और न किसी श्रमिक की । 
देवताओं का सम्मान (पूजा, अर्चना) तो नागरिकों के द्वारा ही किया जाना उचित 
है। और वयोकि (उपर्यवत योजना के अनुसार ) नागरिक लोग दों भागों में विभाजित 
होते हँ--(यवावस्था के) योद्धा और (बृद्धावस्थावाले) हिंतचिन्तक, तथा क्योंकि 
देवताओं की उपासना सम चित प्रकार से संपादित होना उचित है, एवं जो लोग सुदीर्धा- 
स्था के कारण सक्रिय सवा को त्याग चुके है उनको सेवा से विश्वाम भी मिलना ही 
चाहिये, अतएव पुरोहित-पद का कार्य इन्हीं (वद्ध) लोगों को सौंपा जाना चाहिये । 


(इस प्रकार) हमने यह वर्णन कर दिया कि नगर की संघटना के लिये अनिवाये 
परिस्थितियाँ क्‍या हैं एवं राष्ट्र के घटक अंग कौन से है।" कृपक, शिल्पकारवग 
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एवं सामान्य श्रमिकवर्ग; यह सब नगर की सत्ता के लिये अनिवार्यतया आवश्यक हैं 
(अर्थात्‌ यह नगर-संघटना की अनिवार्य परिस्थितियां हैं) पर राप्ट्र के अंग तो शस्त्र- 
धारी योद्धा तथा सार्वजनिक हित का चिन्तन करनेवाले पारिपद्‌ ही है। इनमें से प्रत्येक 
(योद्धा और पारिपद्‌ ) एक दूसरे से पृथक हैं--यह पृथक्ता कहीं तो सार्वकालिक है 
और कहीं आनक्रमिक है--अर्थात्‌ कुछ छोग अपनी आय के पूर्वेभाग में एक वर्ग के 
अन्तगंत रहते हैं और उत्तरकाल में दूसरे वर्ग में । 


टिप्पणियाँ 


१. आदर ं राष्ट्र के नागरिक सुखी होने चाहिये और सुखी वही व्यक्ति हो सकते 
हुं जिनका जीवन क़ियात्मक अच्छाई अथवा सदव॒त्ति से युक्त होता है, अर्थात्‌ जो अपने 
जीवन में (१) सहिष्णता, (२) संयम, (३) न्याय और (४) बद्धिमत्ता का नित्य 
व्यवहार करते हे । ऐसा होना कृषकों और श्रमिकों के जीवन में संभव नहों है । 

२. मनुष्य की अवस्था के विचार से अरिस्तू युवकों में शारोरिक बल की पूर्णता 
मानता था, वढद्धों में ब॒द्धि की पराकाष्ठा और अधेड़ अवस्थाबालों में इन दोनों के साम॑ं- 
जस्य से उत्पन्न अभीष्ट मध्यम स्थिति । 

३. उपयोगी इसलिये कि नगर-राष्ट्र को बलिष्ठ सेना की और ब॒द्धिमान्‌ शासकों 
की उपलब्धि हो सकेगी और न्‍्यायोचित इसलिये कि जो जिस योग्य है उसको वही पद 
प्राप्त हो जायगा। 

४. प्लातोन ने अपनी “आदशे नगर-व्यवस्था'” नामक रचना में नगर के रक्षकों 
को ओर शासकों को सम्पत्ति रखने का निषंध किया हे और कृषकों को सम्पत्ति का 
स्वामित्व दिया है। अरिस्तू ने इससे बिलकुल उलटे सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है । 
इसी प्रकार अरिस्तु के मत में प्लातोन ने राष्ट्र के रक्षकों और शासकों को सौख्य से 
भी वंचित कर दिया है। 

“परिवासी के लिये म्‌र में पेरि-ऑइकस शब्द आया है जो संस्कृत के परि :- 
विश का सजातोय है। यूनान की समाज-व्यवस्था में इस शब्द से उन व्यक्तियों 
का बोध होता था जिनको सामाजिक स्वतंत्रता तो प्राप्त होती थी पर राजनीतिक 
अधिकार प्राप्त नहीं होते थे। 

५. आठवें खंड के अन्त में अरिस्तू ने राष्ट्र के सेवा-कार्यों को ६ विभागों में बाँटा 
था। उनमें से (१) भोजन उत्पन्न करने और (२) शिल्पकर्म करनेवाले कृषकों 
को, शिल्पियों को तो उसने नगर-राष्ट्र की सत्ता की आवश्यक और अनिवार्य शर्त तो 


अरिस्तु की राजनीति 58 


साना पर नगर का अंग नहीं माना (३) योद्धाओं का कार्य उसने युवक नागरिकों को 
सोंपन की सलाह दी ओर (४) न्याय एवं हितचिन्तन का कार्य अधेड़ अथवा मध्य 
अवस्थावाले नागरिकों को । (५ ) सम्पत्ति का स्वामित्व भी इन्हीं नागरिकों का भागधेय 
बतलाया। (६) देव पूजा का कार्य वृद्धनागरिकों को दिया गया। पिछले चार- 
कोटियोंवाले व्यक्ति नगर के अंग माने गये है । प्रथम दो को हम उपांग कह सकते हैं। 


५ 
(०5 
है 


सहभोज को प्रथा तथा क्रपि-भमि की व्यवस्था 


शासन-व्यवस्था के तन्वज्ञान मे यह न तो आज की सख्थाज है और न कोई नया आवि- 
प्कार है कि नगर विभिन्न जनवर्गों में विभाजित हाने चाहिये तथा योद्धा और क़ृपकों 
के वर्ग एक दूसरे से पृथक्‌ होने चाहिये । ईगिप्तॉसू (मित्र देश में यह प्रथा आजकन्द 
तक प्रचलित है, तथा त्ीती में भी ऐसा ही है। कहते है कि मित्र देश में इस प्रथा को 
सेसोस्त्रिस ने स्थापित किया था, और बीती में इस प्रकार का नियम मिनोंस ने बनाया 
था। ऐसा प्रतीत हाता है कि सहभाज की प्रथा भी पुरातन व्यवस्था है; जीती में 
इसकी उत्पत्ति राजा मिनास के राश्यकाल में हुई थी; पर इटालिया (के दक्षिण) में 
यह प्रथा और भी अधिक पुरानी है। उस देश के इतिहासकारों का कहना है कि कभी 
ओयनोटिया में कोई इटालस नाम का राजा हुआ जिससे ओयनोटिया के निवासी नाम 
बदलकर इटालियन कहलाने लगे तथा जिससे यराव के उस समद्र लेट को हटा- 
लिया नाम प्रदान किया जा कि स्किलीतिकस और छामीतिकस आखातों के मध्य में 
विद्यमान है ---यह दानों आखात एक दूसरे स आब दिन की यात्रा की दूरी पर स्थित 
हैं। कहते हैं कि उसने (इटालसने ) ओयनाटिरिया निवासियों को (जों कि घमकक्‍्कड़ 
चरवाहे थे) कृंपक बना दिया था, एवं अन्य नियमों को स्थापना के अतिरिक्‍त उसने 
सबसे पहले सहभोज की प्रथा प्रचत्ित की। अतएब उसके अनयायियों के वंशघरों 
में यह प्रथा और उसके कुछ नियम अभी तक बच हुए है। उपयुक्त स्थान से (इटालिया ) 
से पश्चिमोत्तर की ओर तिरंहीनिया" के पास तक औपिकगश जाति के लोग रहा करत 
थे, जो कि प्राचीन काल में (आदि में) और आज तक भी ओऔसोनेस्‌ उपनाम से पुकार 
जाते हैं। इयापीगिया और इयोनिया के आखात की ओर अर्थात्‌ उपर्युक्त स्थान के 
उत्तरपूर्व की ओर, उस प्रदेश में जो कि सिरितिस्‌ कहलाता है खोनैस्‌ जाति के लोग 
निवास करते थे; यह खोनैस भी मूलतः: औयनोट्रियन जाति के ही थे। इस प्रकार स 
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सहभोज की प्रथा मूछत: इस स्थान (इंटालिया ) से प्रचलित हुई; नागरिक जनममूह 
को विभिन्न वर्गों (गणों) में विभाजित करने की प्रथा ईगिप्तास्‌ से आरंभ हुई; क्योंकि 
सैसोस्त्रिस का शासन-काल राजा मिनोस्‌ के समय की अपेक्षा बहुत अभिक प्राचीन है । 
इसी प्रकार बहुत-सी अन्य प्रथाओं के विषय में भी हुआ है। सुदीर्व प्राचीत काल में 
(युगयगान्तरों में ) यह और इसी प्रकार की अन्य बहत-सी प्रथाएँ विविध अवसरों पर 
एक बार ही नहीं अनेक बार आविष्कृत हो चकी हैं --वास्तव में असंख्यों बार आवि- 
प्कृत हो चुकी है। स्वयं आवश्यकता मनुष्य को अनिवार्य आविष्कारों को सिखा देती 
है ऐसा विचार यूक्तिसंगत है। एक बार इनकी प्राप्ति हो जाने पर इन्हीं के आधार 
पर तत्पश्चात्‌ यह युक्तिसंगत और संभव है कि अन्य आविष्कार, जो कि जीवन को 
सुविभूषित और मंडित करते है, शने: शने: वद्धि को प्राप्त हो जाते हैं। यह सामान्य 
नियम जिस प्रकार जीवन के अच्य क्षेत्रों में छाग होता है उसी प्रकार राजनीति के 
विषय में भी सत्य है। ईगिप्तास से इन सब राजनीतिक संस्थाओं की प्राचीनता प्रमा- 
णित होती है। संसार भर की जातियों में ईगिस्तास-निवासी सबसे अधिक प्राचीन 
प्रतीत होते हैं; तथा उनके यहाँ नियमों के समह और थासन-व्यवस्था अनादि काल से 
चले आ रहे हैं। अतणव जो बात पहले ही भरती माँति अभिव्यक्त हो चुकी है हमक 
उसको ग्रहण करके उसका सद्रपयोग कर लेना चाहिये और स्वयं उसी बात का आवि- 
प्कार करने का प्रयत्न करना चाहिये जिसकी अभी कमी बनी हुई है 

यह तो पहले ही बतलाया जा चका है कि (हमारे आदर्श-राप्ट्र में ) भूमि पर शस्त्र 
धारण करने वाले योद्धाओं और ग्ासन-व्यवस्था के संचालन में भाग लेनेवाले नागरिकों 
का अधिकार होना चाहिये। तथा यह भी समझाया जा चुका है कि क्ृपक-वर्ग इन 
उपयुक्त वर्गों से पृथक होने चाहिये, एवं जन-पद का भूविस्तार कितना होना चाहिये 
और भूमि किस प्रकार की होनी चाहिये । अब हमको भूमि के विभाजन का विवेचन 
करना चाहिये, और यह निर्णय करना चाहिये कि खेती किस प्रकार की जानी चाहिये 
और क्ृपक वर्ग किस प्रकार का होना चाहिये । क्‍योंकि मेरा विचार है कि सम्पत्ति 
का अधिकार सावंजनिक नहीं होना चाहिये (जेसा कि कुछ लोगों (प्लातोन) का 
कहना है ) प्रत्यत उसका उपयोग सार्वजनिक होना चाहिये जिस प्रकार मित्र लोग अपनी 
सम्पत्ति का परस्पर उपयोग किया करते हैं । दूसरी ओर यह भी होना चाहिये कि कोई 
भी नागरिक जीविका के अभाव में न रहे । सहभोज की प्रथा के विधय में यह सवसम्मत 
बात है कि यह सब सुव्यवस्थित नगरों के लिये हितकारी प्रथा है। हम इस दृष्टिकोण 
से जिन कारणों से सहमत हैं उनको आगे चलकर समझायेंगे ।/ इन सहमभोजों में 
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सम्मिलित होने का अधिकार सबन गगरिकों को होना चाहिये । पर निर्धन लोगों के लिये 
अपनी व्यवितगत सम्पत्ति में से (जब कि उन्हें अपनी गहस्थी के अन्य कार्यों के लिये 
भी व्यय करना पड़ता है ) सहभोजों के व्यय के लिये अपना अंश देना सरल नही होगा । 
(अतएव सहभोज का व्यय कोश से दिया जाना चाहिये) इसी प्रकार सार्वजनिक 
देवपूजा का व्यय भी सावंजनिक धन में से ही होना चाहिये । 


अतणव भक्षत्र को अवश्य ही दो भागों में बाँट देना चाहिये: इन में से एक भाग 
सार्वजनिक सम्पत्ति और दूसरा व्यक्तिगत सम्पत्ति होना चाहिये। इन दोनों भागों में स 
प्रत्येक का पुन: दो दो भागों में विभाजन होना चाहिये। सार्वजनिक भमि की आय का 
एक भाग देवाचन के निमित्त समपित होना चाहिये तथा दूसरा भाग सहभोज पर व्यय 
किया जाना चाहिये। (जो भमि व्यक्तिगत सर्म्पत्ति है उसका विभाजन इस प्रकार 
हो कि ) एक भाग ता राष्ट्र की सीमा पर स्थित होना चाहिये तथा दूसरा नगर के समीप 
दोनों प्रकार के भागों में से प्रत्येक को एक एक मिलाकर दो भाग प्राप्त होने से, सबके 
सब नागरिकों को दानों स्थानों पर सम्पत्ति मिलेगी । इस प्रकार का विभाजन समानता 
और न्याय दानों ही से समन्वित है, तथा सीमासबंधी युद्धों में इसके कारण जनता में 
ऐकमत्य का पोपण होता है। जहाँ इस प्रकार की विभाजन-व्यवस्था नहीं होती वहां 
कुछ नागरिक तो (जिनकी भमि सीमा पर नहीं होती) सीमावर्ती राष्ट्र से शत्रुता 
करने की बहुत थोडी चिन्ता करते है, तथा दूसरे कुछ नागरिक (जिनकी भूमि सीमा 
पर स्थित होती है) इस युद्ध की इतनी अधिक चिन्ता करते है कि जितनी चिन्ता करना 
दोभन नहीं होता । इसी कारण कुछ (राष्ट्रों) में एसा नियम है कि पडासी राष्ट्रों से 
युद्ध करने के विषय में मंत्रणा करते समय सीमावर्ती निवासियों को उस मंत्रणा में 
भाग लेना मना है; इसका कारण यह है कि उनके व्यक्तिगत स्वार्थों के कारण परिषद्‌ 
की मंत्रणा ठीक नहीं रह सकती । 


अतएव पू्वोबित कारणों से, भूमि को अवश्यमेव इसी ढंग से विभाजित करना 
चाहिये | कृषि कार्य करनेवालों के विषय में यदि हमारी मनोकामना पूर्ण हो सके तो 
सबसे अच्छी बात यह होगी कि वे दास हों, सब एक ही जाति केनहों और न साहस- 
पूर्ण ही हों । यदि बे ऐसे होंगे तो अपने कार्य के लिये उपयोगी होंगे, तथा उनके क्रान्ति 
करने का भय बिलकुल नहीं होगा । यदि दास न मिलें तो दूसरे स्थान पर पही अच्छा 
होगा कि वे विदेशी, असभ्य परिवासी हों जिनका स्वभाव उपर्युक्त दासों के स्वभाव 
के सदृश ही हो। इनमें से कुछ तो सम्पत्तिशाली व्यवितयों के अपने (दास अथवा 
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सेवक ) होने चाहिये जो उनके खेतों पर काम करें, तथा कुछ सार्वेजनिक दास होने 
चाहिये जो सावेजनिक भूमि पर क्रपिकाये करें। दासों के साथ किस ढंग से बर्ताव 
करना चाहिये, तथा सब दासों के समक्ष उनके परिश्रम के पुरस्कार के रूप में उनको 
स्वतंत्रता की आशा को रखना क्यों अच्छा (हितकर) है, इसका विवेचन हम 
आगे करेंगे।'* 


टिप्परणिियों 


१. इगिप्तॉंस अथवा अदगिप्ताॉस मिस्र देश का यूनानो नाम है। 

२. संसोसत्रिस्‌ नाम के दो राजा मित्र में हुए ह। प्रथम का नाम ओसोर्तासन्‌ 
भी था। दूसरे का नाम रमसेस ह्वितोय है। यह दूसरा राजा मिस्र के इतिहास 
में अत्यन्त विख्यात व्यक्ति हुआ है। एक भारतीय ईसाई सज्जन ने तो इसी को 
भगवान्‌ रामचन्द्र साना है। देखिये विल्किन्सन्‌ : ए पौपुलर अकाउण्ट ऑफ़ दी 
एनशियेण्ट इजियृशियन्स्‌ प्रथम जिलल्‍्द पृ० ३०७ ओर राम, दी ग्रेट फारोह आफ़ 
ईजिप्ट (ले. मल्लादि बंदड्भूटरत्नम्‌)। पता नहीं कि अरिस्तु किस सिंसोस्त्रिस[” 
की ओर संकेत कर रहा है। एक संसोसत्रिस का समय तो प्रथम ओलिपियद्‌ संबत्‌ 
से २९३६ वर्ष पूर्व माना जाता है। प्रथम ओलिपियद ई० पु० ७७६ से आरंभ 
होता है। 

३. क्रीती (अथवा कते ) और मिनोस्‌ के विषय में पहले लिख चुके हे । 

४. जिसको आजकल इटली का अंगठा कहा जाता है। 

५. तिरंहीनिया इटली के उत्तर-पश्चिम प्रदेश को कहते हे । 

६. अरिस्तू का मत यह है कि एक प्रथा एक ही स्थान से अनकों स्थानों पर नहीं 
फंलती । आवश्यकता के अनुसार एक हो प्रथा अनकों देशों में अनेक समयों पर स्वतंत्र 
रूप से आविष्कृत ओर प्रचलित हो सकती है। 

७. अरिस्तू न॑ इस प्रतिज्ञा को नहों निबाहा। पर इतना तो मानता ही है कि 
सहभोज प्रथा से सम्पत्ति का सार्वजनिक उपभोग चरिता्थं होता है अतएब इतना 
कारण ही पर्याप्त माना जाना चाहिये । 

८. यह प्रतिज्ञा भी पूरी नहीं की गई । पर अरिस्तू ने अपने वसीयतनामे में अपने 
कुछ दासों को स्वतंत्रता प्रदान करके इस सिद्धान्त को अपने व्यवहार में चरितार्थ किया । 

वि० इस खंड के आरंभ में जो इटली का प्राचीन भूगोल और इतिहास आवि वर्णन 
किया गया है वह कुछ सम्पादकों के मत में प्रक्षिप्त है। यहाँ पर जिन ऐतिहासिक तथ्यों 
का उल्लेख किया गया है उनके आधार के विथय में भी बहुत कुछ मतभेद है । 
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4९५ 


नगर ओर दुगे की स्थिति और निर्माण 


यह तो हम पहले ही वर्णन कर चुके हैं कि राष्ट्र का नगर. जहाँ तक संभव 
हो, स्थल और जल से तथा समग्र जनपद से समान रूप से संबद्ध और समवस्थित 
होना चाहिये । अपने आन्तरिक स्वरूप में और वसति-स्थान में हमारे अभीष्ट नगर 
की योजना चार बातों को दृष्टि में रखते हुए की जानी चाहिये (अथवा सफल या 
सौभाग्यशाली होनी चाहिये ) । सर्वप्रथम बात जिसको दृष्टि में रखना चाहिये तथा 
जो एक अनिवाये आवद्यकता है, है स्वास्थ्य । जो नगर पूर्व की ओर ढलवाँ होते हैं 
लथा पूर्व की ओर से आनेवाली वायु (पवन) जिन पर बहा करती है वे नगर स्वस्थ- 
तर हुआ करते हैं । इससे उतरकर दूसरे स्थान पर वे नगर आते हैं जो उत्तरीय वायु 
(के झोंकों ) से सुरक्षित होते हैं, ऐसे नगर शीतकाल में स्वास्थ्य के लिये हितकर होते हूँ । 
नगर-स्थान के विपय में दो होप ध्यान सें रखने योग्य बातें है राजनीतिक और सामरिक 
कार्यो की दष्टि की सुविधा । सामरिक दृष्टि से नगर की स्थिति ऐसी होनी चाहिये कि 
नगर-निवासी सरलता से नगर के बाहर जा सके तथा किसी भी वात्रु के लिये उसमें 
प्रवणश करना अथवा उस पर घेरा डालना कठिन (दुःसाध्य) हो । नगर में यथासंभव 
प्राकृतिक जलाशयों और स्रोतों का बाहुल्‍य भी होना चाहिये । यदि ऐसा न हो तो इस 
अभाव की पूति वर्षा के जल के संग्रहार्थ विज्ञान्न और विपुल जलाशयों के निर्माण द्वारा 
की जानी चाहिये, जिससे युद्धदगल्ठ में शत्रु के ढ्वारा नगर का जनपद से संबंध कट जाने 
पर भी जनता को जल्द का अभाव कभी न हो । नगर-निवासियों के स्वास्थ्य के विषय 
में विशेष ध्यान दिया जाना चाहिये, तथा अच्छा स्वास्थ्य नगर के स्वस्थ स्थान पर 
स्थित होने पर तथा इस बात पर निर्भर रहेगा कि नगर का स्वस्थ पवन का रुख 
मिलता है अथवा नहीं; दूसरे इस बात पर भी निर्भर होगा कि उनको स्वास्थ्यप्रद 
जल प्राप्त हो । स्वास्थ्यप्रद जल ऐसी बात नहीं है जिसका महत्व गौण समझा जाय । 
अपने शरीरों के पोषण के लिये जिन तत्त्वों का हम सबसे अधिक और बहुधा उपयोग 
करते हैं वे ही तत्त्व हमारे शरीरों के स्वास्थ्य में अत्यधिक योगदान करते हैं; तथा पानी 
और पवन इसी प्रकार का प्रभाव रखते है । अतएव बुद्धिमत्तापूर्ण ढंग से व्यवस्थित सभी 
नगरों में ऐसा नियम बना देना चाहिये कि यदि सब स्रोतों का जल एक समान अच्छा 
न हो तथा स्वास्थ्यवद्धक जल पर्याप्त मात्रा में उपलब्ध न हो तो पीने के जल को अन्य 
उपयोगों में आनेवाले जल से पृथक्‌ कर दिया जाय । 
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गढ़ (दुर्ग )-निर्माण के विषय में ऐसी कोई नीति नहीं है जो सब शासन-पद्ध तियों 
के लिये एक समान उपयोगी (लाभदायक ) हो । उदाहरण के लिये, धनिकतंत्र और 
एकराटतंत्र के लिये ऊँचा दुर्ग (अक्रापौलिस ) उपयुक्त होता है पर जनतंत्र-पद्धति के लिये 
खला समतल मैदान ही ठीक होता है । श्रेष्ठ जनतंत्र के लिये इन दोनों में से कोई भी 
उपयुक्त नहीं होता : इसके लिये तो कई एक सुदृढ़ स्थान ठीक होते हैं । व्यक्तिगत 
भवनों की निर्माण-व्यवस्था, शान्तिकाल के कार्यकलापों को दृष्टि में रखते हुए, 
तब मनोरम और उपयोगी (सुविधानजक ) समझी जाती है जब वे हिप्पोदामस द्वारा 
प्रचारित नवीन पद्धति के अनुसार सीधी (सड़कों की ) पंक्तियों के किनारे टीक ढंग से 
बनाये जाते हैं । पर यद्धकाल की सुरक्षा की दुष्टि से तो इसकी बिलकुछ उल्टी पद्धति 
ही ठीक है । प्राचीन काल की अनियमित भवन-निर्माण-पद्धति, जिससे विदेशी 
सेनिकों को बाहर निकलना तथा आक्रमणकास्यों का नगर में प्रवेश करना दु.साध्य 
हो जाता है. युद्धकाल के लिये अधिक उपयोगी है । अताव नगरों को उपर्यक्त दोनों 
भवन-निर्माण-पद्धतियों के मिश्रण का उपयोग करना चाहिये। इस प्रकार की 
“अनियमित भवन-निर्माण-व्यवस्था उस पद्धति को अंगीकार करने से संभव हो सकती 
है जिसका अनुसरण अंगूनों की क्पि करनेवाले द्वाक्षाकुज़ों को लगाने में करते हैं । 
(इसका विकल्‍प यह हो सकता है) कि समग्र नगर की भवन-निर्माण-योजना सीधी 
भवन-पंक्तियों में न की जाय, प्रत्यत नगर के कुछ भागों और स्थानों के भवनों को 
इस प्रकार बनाया जाय । इस प्रकार सुरक्षा और सुन्दरता का दोनों का सुयोग एक 
साथ उपलब्ध हो सकेगा । 


नगर की प्राचीरों के संबंध में जिन लोगों का यह कहना है कि यौद्धिक योग्यता 
का अभिमान (दावा ) करनेवाले नगरों को इन प्राचीरों को नहीं रखना चाहिये, उनका 
मत अत्यन्त पुराना (खूसट ) प्रतीत होता है । विशेषकर जब कि हम सब अपनी आँखों से 
देख रहे हैं कि जो नगर इस विषय में बड़ा दर्प रखते थे वे तथ्यों हारा अभिभूत हो रहे 
हैं ।। यह तो ठीक है कि जब श्र अपने ही समान हो और संख्या में भी बहुत अधिक न 
हो तो दुर्ग की प्राचीर की आइ में सुरक्षितता पाने के प्रयत्न में कोई शोभन (सम्मान की ) 
बात नहीं है । पर कभी कभी ऐसा घटित हो जाता है--तथा ऐसा घटित होना संभव 
तो सर्वदा ही है--कि आक्रान्ता का बलातिशय साधारण मानवीय साहस से, और उस 
साहस से जो कि थोड़े से ही व्यक्तियों में पाया जाता है, दोनों से ही बहुत अधिक हो ; 
तब एसी स्थिति में कोई राष्ट्र अपनी रक्षा किया चाहे, तथा पराजय भोगने और 
अपमान सहने से बचना चाहे, तो सुदृढ़तम प्राचीर ही को श्रेष्ठ युद्धनीति समझा जाना 
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चाहिये ; विशेषकर आजकल जब कि युद्ध के यंत्र--अर्थात्‌ गोफण ६ और अन्य 
अवरोध यंत्र इतनी पूर्णता को प्राप्त कर चुके हैं । नगर के चारों ओर प्राचौर न 
बाँधना, तथा उसको ऐसे स्थान पर स्थापित करना जहाँ वह शत्र के आक्रमण के 
लिये खुला हो एवं ऊँचे स्थलों को खवोदकर समतल्ल कर देना यह बातें एक समान हैं । 
ऐसा करना मानो व्यक्तिगत घर के चारों ओर इस भय से दीवार न बनाने के समान 
होगा कि कही घर में रहने वाले इरपोक न बन जायें । फिर हमको यह बाल भी 
कदापि न भूला देनी चाहिये कि जिन लोगों के नगर के चारों ओर प्राचीरें होती है 
उनको उभय विकल्पों की सुविधा प्राप्त होती है, वे चाहें तो नगर को परिवेष्टित 
मानकर (रक्षात्मक युद्ध कर सकते हैं ) अथवा अपरिविषप्टित मानकर (आक्रमणात्मक ) 
युद्ध कर सकते है । पर जिन लोगों का नगर प्राचीर से परिवेष्टित नहीं होता उनको 
वाई अन्य विकल्प अथवा गति शेष रहती ही नहीं । द 


यदि इस यक्ति को स्वीकार कर लिया जाय तो इसका निष्कर्प यही नहीं निकलेगा 
कि नगर प्राचीरावेष्टित हो, प्रत्यत यह भी निकलेगा कि दीवारों को इस प्रकार 
सुव्यवस्थित रखने को सावधानी बरती जानी चाहिये जिससे वे नगर के सौंदर्य 
की तथा सामरिक आवश्यकता की दृष्टि से सन्‍्तोपप्रद हों, विशेषकर उन सामरिक 
आवश्यकताओं की दृष्टि से जो आजकल के आविप्कारों के कारण प्रकाश में आई हैं । 
जिस प्रकार नगर के आक्रान्ता यह जानने के लिये चिन्तित रहते हैं कि हम किस प्रकार 
से अधिक हितकर (सुविधाजनक ) स्थिति ग्रहण कर सकते हैं, इसी प्रकार नगर के 


रक्षकों का भी इस बात के लिये चिक्तित होना चाहिये कि जो आविप्कार हो चुके हैं 
उनका नगर की रक्षा के लिय्रे उपयोग करे और अन्य उपायों को सोचे और उनका 
आविप्कार करे। जो लोग अपने नगर की रक्षा के लिये पहले से ही प्रस्तुत रहते हैं 


उनके छात्र उनके नगर पर आक्रमण करने का यत्न ही नहीं करते । 


टिप्पणियाँ 
१. चार बाते हे (१) स्वास्थ्य, (२) नागरिक जीवन को आवश्यकताओं की 
वृष्टि से उपयोगिता, (३) सेनिक दृष्टि से उपयोगिता और (४) सौन्दर्य; यद्यपि 
इस अन्तिम तथ्य का अरिस्तू ने स्पष्ट उल्लेख नहीं किया है। 


२. स्वास्थ्य-संबंधी विषयों को विवेचना में अरिस्तू ने अपने प्रारंभिक जीवन में 
अपने पिता से प्राप्त किये हुए वेद्यकज्ञास्त्र के ज्ञान का भी उपयोग किया है। संभव 
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है कि उसने हिप्पोक्रातेस की कही जानेबाली 'पेरी अएरोन, हुदातोन, तौपोन” (पवन, 
जल और स्थल के विषय में) नामक पुस्तक का भी इस प्रसंग में उपयोग किया है। 
उत्तर की ठंडी बाय से बचने की ओर संकेत उत्तर की ठंडी हवा की कठोरता को सूचित 
करता है । 


३. हिप्पोदामस्‌ नगर-निर्माण-पद्धति का विशेषज्ञ था। 

४. द्राक्षालताएँ पंचकों में लगाई जाती थीं। एक चोकोर वर्ग के चार कोणों पर 
चार लताएं आरोपित की जातो थीं और पाँचवीं लता केदरद्र-स्थान में, जेसा कि 
निम्नलिखित आकृति से स्पष्ट होगा । 


कु 7५ 


न्‍ ८ 
५. यह संकेत स्पार्टा की ओर है। स्पार्टा नगर को अपने योद्धाओं का बड़ा गये 


था और वह प्राचीर और दुर्ग का परिहास किया करता था। पर ई० पू० ३६९ में ऐप7- 
सिनौन्दास ने उसके गये को खर्ब कर दिया । 


चर 


६. गोफण के स्थान पर मल ग्रीक भाषा में 'कातापल्तेस” शब्द का प्रयोग किया 
गया है। इसका आविष्कार सिराक्स नगर में प्रथम दियौनीसियस के शासन-काल में 
हुआ था। गोफण बिलकुल शब्दानुवाद नहों है केवल यह सूचित करने के लिये है कि 
जिस प्रकार गोफण पत्थर फेंकने के लिये काम में आता है इसी प्रकार “कातापल्‍तेस 
बड़े-बड़े पत्थर अथवा अन्य अस्त्र फंकने के काम आता था। 


श्थ 


$ कि 


सहभोजों की व्यवस्था 


यदि यह मान लिया जाय कि नगर-निवासियों को सहभोज-मंडलों में विभाजित 
किया जाना चाहिये तथा प्राचीरों में समुपयुक्‍त स्थानों पर रक्षक-गृह और घवलगुह 
(धौररे) होने चाहिये, तो स्पष्ट ही इस विचार से यह दूसरा विचार उदभत होगा कि 
कुछ सहभोज-पटिटकाएँ रक्षक-गृहों में स्थापित की जानी चाहिये । सहभोजों की विभा- 
जन-व्यवस्था का एक प्रकार यह हो सकता है। नगर के शासनाधिकारियों के सहभोज 
का प्रबन्ध देवस्थानों के लिये नियत स्थलों पर किया जाना चाहिये, अथवा किसी ऐसे 
ही अन्य स्थान पर किया जाना चाहिये । अपवाद-स्वरूप वह मन्दिर और स्थान होंगे 
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पद प्‌ 


जो नियम के अनुसार अथवा पीथिया की देववाणी के अनुसार विशिष्ट और पथक रहने 
चाहिये । यह स्थान किसी ऐसे स्थल पर होना चाहिये जो ऊँचा हो और जहाँ पर मनप्य 
सद्वृत्ति (भलाई) को भरी प्रकार स्थापित हुआ देख सके, तथा जो पास पद्दोस क्े 
स्थाना स परयाप्तरूपण ऊचा और सुदृढ़ हो । इस स्थान के कुछ नीचे सार्वजनिक 
चौक (अगोरा ) की व्यवस्था होनी चाहिये; वह ऐसा होना चाहिये जैसा कि थैसार्ल में 
स्वाधीन जनता का चौक कहलाता है । यह स्थान सब पण्य वस्तओ (सौदे सुछूफ ) 
से रिवत होना चाहिय्रे तथा जब नक कोई झासनाधिकारी न बच्छाग्रे तब तक किसी 
श्रमिक, कृषक अथवा अन्य किसी ऐसे व्यक्ति को यहां प्रवेश करने की आजा नहीं होनी 
चाहिये । यदि इसी स्थान पर वयोवद्ध लोगों के व्यायाम की व्यवस्था भी कर दी जाय 
ता यह स्थान अत्यन्त मनारम हा जायगा | इस प्रकार के मनोरंजन की व्यवस्था में 
विभिन्न आयओं के व्यवितयों को छ्क़र दूसरे से पृथक रकक्‍खा जाना चाहिये। यदि इस 
योजना का अनुसरण किया जाय तो कुछ शासनाधिकारी छोग तो नवय्॒वकों के साथ 
(रक्षक गृहों के पास) रह सकते हैं तथा वयोवुद्ध लोग शेप ज्ञासनपदाधिकास्यों के 
साथ (सार्वजनिक चौक में) रह सकते है । शासनपदाधिकार्यों की आँखों के सामने 
रहने से जनता के हृदय में वह सच्ची विनय (लज्जा ) और ग्लानि के भय की भावना 
का जन्म होगा जिससे प्रत्येक स्वतंत्र जन अनुप्राणित होना चाहिये । क्रय और विक्रय 
का बाजार इस चौक से भिन्न होना चाहिये और इससे कुछ दूरी पर पृथक्‌ स्थान पर स्थित 
हीना चाहिये; इस बाजार को ऐसा स्थान अधिकृत करना चाहिये जो सम॒द्र के पार 
से आयात की गई वस्तुओं के लिये तथा स्वयं राष्ट्र के समस्त क्षेत्र में उत्पन्न हुई 
वस्तुओं के लिये एक सुन्दर संग्रह-स्थल का काम दे सके 
नेंगर के जनसमह का विवरण उपस्थित करते समय (अथवा नगर के निर्देशकों 
का विवरण करते समय ) हमको शासनाधिकारियों के समान पुरोहितों का भी उल्लेख 
करना चाहिये, तथा इन लोगों के लिए भी, शासनाधिका रियों के समान ही देवमन्दिरों 
के समीप सहभोज का प्रबन्ध करना समुचित होगा । वह शासनाधिकारी जिनका संबंध 
ठकों, दोषारोपणों , अदालत (न्यायालय) में आमंत्रणों तथा इसी प्रकार की अन्य बातों 
से टै--इसके अतिरिक्त जिन शासनाधिकारियों का संबंध बाजार की अध्यक्षता से है 
और नगर की अध्यक्षता से है वे बाजार के पास अथवा किसी सार्वजनिक पा कग 
के स्थान पर अवस्थित होने चाहिये। इस प्रकार की आवश्यकता के लिय 
व्यापारियों का बाजार सबसे अधिक उपयुक्त स्थान है; ऊँचे पर स्थित जो सार्वजनिक 
चौक है उसको हमने सावकाश जीवन के लिये नियोजित किया है, तथा यह दूसरा 
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बाजारवाला चौक जीवन की व्यापारिक आवश्यकताओं के लिये । यही सामान्य 
व्यवस्था, जिसका हमने वर्णन किया है जनपद के विषय में भी लाग होनी 
चाहिये । वहाँ पर भी विभिन्न शासनाधिकारियों के लिये, जो कि कहीं तो वनाध्यक्ष 
कहलाते हैं और कहीं ग्रामाध्यक्ष, उनके कार्य के संबंध में रक्षक गहों और सहभोज 
पट््‌टकाओं का प्रबन्ध अवश्य किया जाना चाहिये। इसके अतिरिवत समग्र जनपद 
मन्दिरों से ग्रथित होना चाहिये, जिनमें से कुछ तो देवताओं के निमित्त समपित हों 
और कुछ वीर पुम्षों के निमित्त । 


पर अब इस विषय की बाल की खाल खीचते हुए तथा बारीक विवरण उपस्थित 
करते हुए इसी में अटके रहना समय व्यर्थ खोना है । ऐसे विपय में (नवीन ) कल्पना 
अथवा विचार करना कठिन नही है किन्तु उन विचारों को कार्यरूप में परिणत करना 
कहीं अधिक कठिन कार्य है। हम ऐसे विषयों पर अपनी इच्छा ( -- आवश्यकता ) 
के अनुरूप बातचीत किया करते हैं, पर जो कुछ होना होता है वह संयोगात्‌ ( +>देवात ) 
घटित होता है । अतागव अब इस विपय में अधिक कुछ कहने से हम विरत होते है । 


उिप्पणियाँ 


१. इसका निष्कर्ष यह हे कि पचास वर्ष से कम अवस्थावाले योद्धा नागरिकों 
का सहभोज रक्षकों के कक्ष में होना चाहिये और उससे अधिक अवस्थावाले नागरिकों 
का सहभोज मन्दिरों में होना चाहिये । जो मन्दिर दल्फ़ी की देववाणी की आज्ञानसार 
सब से पृथक रहते हेँ उनमें सहभोज नहों होना चाहिये । 


२. अथन्‍न्स का सार्वजनिक चोक प्राचीन काले में दो भागों में विभक्‍त था 
(१) दक्षिण भाग (२) उत्तर भाग। दक्षिण भाग नागरिक कार्यों के लिये काम में 
आता था और उत्तर भाग व्यापार इत्यादि के लिये काम में आता था। अरिस्तू समग्र 
चौक को व्यापार इत्यादि से मुक्त रखना चाहता था। व्यापार के लिये बह एक अन्य 
चौक का विधान करता है। 


३. यदि लोगों के आमोद-प्रमोद शासनाधिकारियों को दृष्टि के समक्ष रहेंगे तो 
उनमें अप्राकृतिक संथुन जंसी निर्लंज्ज प्रवृत्तियों को बाधा पहुँचेगी । 


४. इस स्थान पर एक पाठान्तर आया है। यदि “तो प्लेथॉस” पाठ को स्वीकार 
करें तो अर्थ जनसमह होगा, और यदि “तो प्रोएस्तॉस' पाठ लें तो निर्देशक अर्थ होगा । 
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१३ 
नगर (राष्ट्र) किन तत्त्वों से घटित हो ? 


अब हमको स्वयं शासन-व्यवस्था के विपय में ही चर्चा करनी है, और यह बतलाना 
है कि यदि किसी नगर (राप्ट्र) को सोभाग्यशाली (सुखी) और सुशासित होना है 
तो वह किन और किस प्रकार के तत्त्वों से घटित होना चाहिये । दो बातें ऐसी हैं 
जिनमें सर्वत्र और सवंदा सब भलाई सन्निहित रहती है । इनमें से एक तो अपने कार्यों 
का लक्ष्य और अन्तिम उद्देश्य ठीक प्रकार से निर्घारित करना है, दूसरे उन कार्यों 
का आविष्कार करना है जो उस अन्तिम उद्द्य की प्राप्ति के लिये उपयोगी होंगे । 
यह दोनों तक्त--अन्तिम लक्ष्य और उसके साधन--परस्पर परविसंवादी भी हो सकते 
हैं और संवादी भी । कभी कभी लक्ष्य का निर्धारण तो ठीक हो जाता है पर क्रियात्मक 
रूप में उसको प्राप्त करने में मन्य असफल रहा करते है । कभी ऐसा होता है कि अन्तिम 
लक्ष्य के साधनों की प्राप्ति में सफलता प्राप्त हो जाती हैं, पर जो उद्दघ्य मनुष्य 
अपने समक्ष रखते है वह दोपपूर्ण होता है। कभी कभी दोनों के ही विपय में असफलता 
रहती है । उदाहरण के लिये आयुर्वेद विद्या को ले सकते है; कभी कभी वेद्य न केवल 
प्राकृतिक स्वास्थ्य की अवस्था का निर्णय करने में ही भूछ करते हैं. प्रत्युत वह उन साधनों 
का आविष्कार करने में भी असफल रह सकते है जो उसके लक्षित उद्देश्य को 
निष्पन्न कर सकते है । सब कलाओं और विद्याओं में यह दोनों ही--अस्तिम लक्ष्य भी 
और उस लक्ष्य की सिद्धि के साधन-स्वरूप कार्य-कलाप--अपनी मुट्ठी से( संमृहीत ) 
होने चाहिये । 


सुन्दर अथवा सुखी जीवन अथवा सुख ही वह वस्तु है जो प्रत्यक्षेण सब (मनुष्यों ) 
का अभीष्ठ छध्य है। पर कुछ मनृप्यों में तो इस लक्ष्य को सिद्ध करने की शक्ति 
होती है, किन्तु अन्य मनृप्य किसी संयोग (देवयाग ) अथवा अपने ही प्रकृति-दोप के 
कारण उसको उपलब्ध नहीं कर पाते । सुन्दर जीवन के लिये बाह्य उपकरणों को 
आवश्यकता होती है; जब किसी की अपनी प्राकृतिक संपदा की स्थिति अच्छी हो तो 
इन बाह्य उपकरणों की आवश्यकता अपेक्षाकृत कम मात्रा में हुआ करती है ; पर जिसके 
प्रति प्रकृति की देन तुच्छ हो उसके लिये इनकी आवश्यकता अधिक मात्रा में हुआ करती 
है । कुछ लोग ऐसे होते हैं कि यद्यपि उनको सुख-प्राप्ति के उपादान प्राप्त होते है, 
तथापि वे आरंभ से ही सुख की खोज में गलत मार्ग पर चल पड़ते हैं । पर क्योंकि हमारा 
लक्ष्य श्रेष्ठ श्ासनव्यवस्था का ज्ञान प्राप्त करना है, और श्रेष्ठ शासन-व्यवस्था वह हूँ 
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जिसके अनुसार नगर का शासन श्रेष्ठ प्रकार से हुआ करता है, श्रेष्ट-शासित 
नगर वह है जिसमें नगर के सुखी होने की संभावना सबसे अधिक होती है, 
अतएव स्पप्ट ही हमको यह नहीं भुला देना चाहिये कि सुख का स्वरूप क्‍या है 
( अर्थात्‌ हमको यह निश्चय रूप से जान लेना चाहिये कि सुख का स्वरूप 


क्‍या है) । 


हमने ईथिकस नामक पुस्तक में (यदि उस पुस्तक में निरूपित युक्‍्तियों में कुछ 
सार हो) ऐसा कहा है कि सुख भलाई का पूर्णता की सीमा तक पहुँँचनेवाला 
क्रियात्मक व्यवहार और अभ्यास है, तथा यह व्यवहार और अभ्यास सापेक्षिक प्रकार 
का नहीं प्रत्युत आत्यन्तिक (निरपेक्ष ) प्रकार का है। सापेक्षिक शब्द का प्रयोग 
मेने ऐसे कार्य के लिये किया है जो आवश्यक और बाधित हो और निरपेक्षिक से हमारा 
तात्पयं उस कार्य से है जो स्वतः अपने में ही अच्छा हो । उदाहरण के लिये न्याय्य 
कार्यों को ही ले लीजिये ; प्रतीकारात्मक यंत्रणा और न्यायोचित दंड यह दोनों ही 
सद्वृत्ति से ही उत्पन्न होते हैं ; पर साथ ही साथ यह कार्य अनिवार्य भी हैं तथा इनमें 
जो भलाई है वह इनकी अनिवायंता के कारण है । यह कहीं अधिक वांछतीय बात होती 
यदि न तो व्यक्ति को और न नगर को कभी इस प्रकार के कार्यों की गरण लेनी पड़ती । 
पर वह काये जो कि दूसरों को सम्मान और सम्पत्ति प्रदान करने की दृष्टि से किये जाने 
हैं निरपेक्षतया सर्वोत्कृष्ट भले कार्य हैं। (दण्ड देने का) पूर्वोक्त कार्य तो ऐसा 
कार्य है जिसमें कुछ बुराई का वरण करना पड़ता है (क्योंकि पीड्ा पहुँँचाना बुराई 
ही तो है): पर यह जो सम्मान और सम्पत्ति प्रदान करनेवाले कार्य हैं यह एक दूसरे 
विरोधी प्रकार के काये हैं वे भलाई की आधार-भित्ति और सृष्टि हैं। अच्छा मनुष्य, 
निर्धनता, मग्णता और जीवन की ऐसी ही अन्य विपदाओं का भी भल्ता से भरा उपयोग 
कर सकता है ; तथापि सुख तो इसके विपरीत अवस्थाओं में ही प्राप्त हो सकता है ।* 
और यह बात तो हम सदाचार-संबंधी युक्तियों (ग्रंथों) में वर्णन कर चुके हैं कि वही 
मनृष्य वास्तव में भला होता है जो स्वयं अपने सदवृत्त के कारण भला होता है, तथा इसी 
कारण जिसको निरपेक्ष भाव से भली वस्तुएँ भली (प्रतीत) होती हैं । यह बात बिल- 
कुल स्पप्ट है, उसका इन सुविधाओं का उपयोग भी अवश्य ही निरपेक्ष भाव से सदवत्ति- 
मय और निरपेक्षमाव से शोभन होगा । इससे (कभी कभी ) मनुष्यों का विचार यह 
हो जाया करता है कि यह बाह्य-साधन- (संपत्ति ) ही सौख्य (सौमनस्य ) का कारण हैं; 
जसे मानों कोई यह कहे कि वीणा के सुस्पष्ट प्रांजल वादन का कारण वह वादययंत्र है 
ने कि बजानेवाले कलावन्त की कला। 
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अतणव जो कुछ कहा जा चुका है उससे यह अनिवार्य निष्कर्प निकलता है कि 
राष्ट्र के कुछ तत्त्व तो स्वतः पहले से ही उपलब्ध होने चाहिये, तथा कुछ का प्रबंध 
नियम-निर्माता को करना होगा । इसलिये हमको यह प्रार्थना (कामना ) करनी चाहिये 
कि, जहाँ तक उन संपदाओं का संबंध है जिनको प्रदान करना भाग्य की शक्ति में है, 
हमारा राष्ट्र ऐसा संघटित हो कि वह उन सम्पदाओं से संपन्न हो--क्योंकि प्राकृतिक 
देन के क्षेत्र में हमको भाग्य की सत्ता मान्य है। इसके विपरीत जहाँ तक राप्ट सें 
भलाई की सत्ता का प्रच्न है, यह भाग्य का कार्य नहीं है : प्रत्युत मानवीय विज्ञान 
(विद्या) और उद्देश्य का परिणाम है।" राष्ट्र तो तभी अच्छा हो (सक ) ता है 
जब कि उसके शासन-प्रबंध में भाग लेनेवाले नागरिक भी भले हों । हमारे 
(आदश ) राष्ट्र में तो सभी नागरिक शञासन-कार्य में हाथ बेंटाते है, (अतागव सभी को 
भलामानस होना चाहिये ।) इसलिए अब हमको यह देखना (विचार करना ) 
चाहिये कि मनप्य भले किस प्रकार बन सकते हैं । यद्यपि (नगर के ) प्रत्येक व्यक्ति 
के भला न हाते हुए भी सब नागरिकों का समप्टिरूपेण भत्णा होना संभव है, तथापि 
अधिक अच्छी बात यही है कि प्रत्येक नागरिक व्यक्तिश: भल्ठा हो; क्योंकि प्रत्येक 
व्यक्ति की भलमनसाहत में सबकी भलमनसाहत अनस्थत रहती 


पर मनुष्य भरे और सदाचारी तीन उपायों से हुआ करते हैं। यह तीन उपाय 
हैं, जन्म के समय प्रकृति की देन, हमारे द्वारा बनाई हई आदतें और मनप्य में रहने- 
वाला विवेक-तत्त्व । सबसे प्रथम जन्म से प्रकृति की देन का विचार करें तो प्रथम 
बात यह है कि जन्मना हम अन्य किसी प्रकार के जीवधारी न होकर मनृप्य हैं और 
फिर मनप्य भी कंसे कि जिनको ग़रीर और आत्मा की कुछ विशिष्टताए प्राप्त है । 
कुछ गुण ऐसे होते है कि उनका जन्म के साथ प्राप्त होना उपयोगी नहीं है । हमारी 
आदतें उन गुणों को बदल डालती है । कुछ सहज गुण उभय वृत्तिवाले होते हैं, और 
वे हमारी आदतों से बुरे अथवा भले बना दिये जाते हैं । अन्य जीवधारी तो प्रायेण 
प्राकृतिक प्रेरणाओं के अनुसार जीवन व्यतीत करते है; यद्यपि उनमें से कुछ थोड़ी मात्रा 
में आदतों का भी अनुसरण करते हैं ; पर मन॒प्य इन (सहज प्राकृतिक प्रेरणा और 
आदतों के अनुसरण ) के अतिरिक्त विवेक-तत्त्व के अनुसार भी अपना जीवन-यापन 
करता है; पर यह (विवेक ) केवल मनुष्य को ही प्राप्त है। इससे यह निष्कर्ष निष्पन्न 
होता है कि यह तीनों (उपाय ) परस्पर संवादी (समन्वित) होने चाहिये । बहुधा जब 
मनुष्यों को विवेक द्वारा यह पता चल जाता है कि कोई अन्य मार्ग अच्छा है तो वह आदतों 
और सहज स्वभाव द्वारा बतलाये मार्ग का अनुसरण नहीं करते । यह तो हम पहले 
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ही (७3वें अधिकरण में) निर्धारित कर चुके हैं कि यदि हमारे नागरिकों का स्वभाव 
नियम-निर्माताओं (स्मृतिकारों ) की कला के द्वारा सरलता से ढाला जाने योग्य होना 
है तो उनके साहजिक गुणों का स्वरूप क्‍या होना चाहिये । यदि उनको यह साहजिक 
गण प्राप्त हों तो शेष काये तो शिक्षा का कार्य रह जाता है। मनृष्य कुछ बातें तो 
आदतों के अभ्यास से सीखते है और कुछ शिक्षण-संस्थान से ( दूसरों से सुनकर ) । 


टिप्पणियाँ 


१. अब तक नगर-राष्ट्र को पूर्वपीठिका का विवरण उपस्थित किया गया है। 
नाटबशास्त्र की भाषा में कह सकते हे कि रंगभूमि का निर्माण हो चुका है, पात्रों को 
कल्पना भी की जा चुको हे, अब वास्तविक अभिनय को चर्चा होगी । 

२. अरिस्तृ्‌ श्रेष्ठ शासन-व्यवस्था, श्रेष्ठ जीवन-पद्धति और सबसे अधिक सुखी 
जीवन इनको एक ही बात मानता है। 

३. दण्डनोय व्यक्ति को दण्ड देना विवशता के कारण की हुई भलाई है अतएव 
स्वतंत्र अथवा निरपेक्ष भलाई नहीं है; पर दूसरों के प्रति भलाई करना निरपेक्ष 
भलाई है, स्वतंत्र भलाई है। 

४. निरपेक्ष भलाई के लिये नोरोगता, सम्पन्नता एवं अन्य आवश्यक वस्तुओं की 
सम्प्राप्ति आवश्यक हे। यहाँ ग्रन्थों से तात्पयं निकोमाथियन एथिक्स से भिन्न अन्य 
दो सदाच्षार संबंधों ग्रंथों से हे । 

५. अर्थात्‌ बाह्य साधन भाग्यायत्त हें पर भलाई (“अरते”) पुरुषायत्त हे, 
पुरुषार्थ है । 


५१४ 
क्या शासक और ज्ञासित एक दूसरे से पृथक रह ? 


क्योंकि सब राजनीतिक (नागरिक ) समाज शासकों और श्ासितों से मिलकर 
संघटित (निर्मित) होते हैं, अलए्ब हमको यह विचार करना है कि क्‍या शासक और 
शासित आजीवन एक दूसरे से पृथक्‌ रहें अथवा दोनों एक ही रहें । स्पप्ट ही इस प्रदन 
का जो उत्तर हम देंगे उसी के अनुसार शिक्षा में भी परिवर्तन अवश्यम्भावी होगा । 
यदि कोई मन॒प्य ऐसे हों जो अन्य सब मनुष्यों से इतने अधिक अन्तरवाले हों जितने कि 
देवता और वीर पुम्प साधारण मनृप्यों से बढ़कर हुआ करते हैं (जो प्रथम तो शरीर 
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ब्व+ 


में ही अन्य सबसे अतिशय महत्ता रखते है तथा दूसरे मस्तिप्क में भी ), जिससे कि शासकों 
की उच्चता शासितों की अपेक्षा निविवाद स्पष्ट हो, तो ऐसी अवस्था में यह निशचयरूपेण 
स्पप्ट ही अच्छा होगा कि शासक और गासितों के बीच का अन्तर एक बार ही सवंदा 
कू लिये स्थापित (स्थिर ) कर दिया जाय । पर क्योंकि इस अवस्था को प्राप्त करना 
सरल नहीं है, और क्योंकि हमारे यहाँ राजाओं और ज्ञासितों के बीच इतना महान 
अन्तर नहीं है जितना कि स्किलाक्ष ने इण्डिया (भारत) के राजाओं और प्रजा के 
बीच वर्णन किया है, अतागब यह अनेक कारणों से स्पष्ट है कि (हमारे यहाँ तो ) सब 
नागरिकों को समान रूप से बारी बारी से शासन-प्रबंध में भाग लेना चाहिये और पर्याय- 
क्रम से शासन करना और झासित होना चाहिये । बराबरीबाले सदस्यों के समाज में 
समानता का अर्थ होता है सदश लोगों के साथ एक समान व्यवहार ; तथा कोई भी संस्था 
न्याय के अतिक्रमण पर स्थापित होकर स्थायी नहीं हो सकती । क्योंकि यदि शासन 
अन्याय पर स्थित हा तो सारे शासित नागरिक जन सब जनपदवासियों के साथ मिलकर 
क्रान्ति कर डालने की इच्छा पर एकमत हो जाय॑गे: तथा यह तो एक असंभव बात 
है. कि शासक-मंडल की सख्या इतनी अधिक हो कि वे अपने सब एकत्रित शत्रुओंस 
अधिक थाक्तिशाली हों । दूसरी ओर यह भी निविवाद (तथ्य) है कि शासकों और 
शासितों में (कुछ) अन्तर तो होना ही चाहिये। यह (अन्तर ) किस प्रकार होगा और 
साथ ही साथ) वे (गासक और ज्ासित) राज्य-प्रबंध में एक समान भाग छे सकेंगे, 
ट्स समस्या पर नियम निर्माताओं को विचार करना चाहियसे। इस (समस्या) के 
वियय में हम तो पहले ही अपने विचार प्रकट कर चुके है । 


हमने (वहां यह सुझाव प्रस्तुत किया है) कि एक ही जाति के जीवों में से कुछ का 
यवा तथा कुछ को वृद्ध बनाकर प्रकृति ने स्वयं ही यह विभाजन प्रदान कर दिया है. 
जिनमें से एक को उसने शासित होने और दूसरे को शासन करने योग्य बनाया है । 
यवकों को शासित होने पर अप्रसन्नता नहीं होती और न वे अपने को शासकों को अपेक्षा 
अधिक योग्य ही समझते हैं; और जब वे यह जानते है कि समुचित अवस्था को प्राप्त 
करने पर शासन-कार्य को ग्रहण कर लेंगे तो उनके रप्ट होने की संभावना और भी केम 
हो जाती है । 

अताएब इससे हम इस निर्णय पर पहुँचते है कि एक अर्थ में शासकों ओर शासितों 


को एक और अभिन्न कहना चाहिये, तथा दूसरे अथ में पृथक्‌ । यही बात उनकी शिक्षा 
के विषय में भी सत्य होगी कि एक दृष्टिकोण से सबकी शिक्षा एक ही होगी, तथा दूसरे 
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से भिन्न भिन्न होगी । इस विषय में लोकोक्ति है यदि तुम भले प्रकार शासन करना 
सीखना चाहते हो तो पहले तुमको आज्ञाकारिता (शासित होना) सीखना चाहिये ।' 
जैसा कि हम अपनी इस पुस्तक के प्रारंभिक भाग में कह आये हैं कि शासन-कार्य एक तो 
शासकों के हित में होता है और दूसरा शासितों के हित में ।' प्रथम प्रकार की शासन-पद्धति 
प्रभ्‌ (का दासोंपर ) -शासन होता है, दूसरे प्रकार की शासन-पद्धति स्वतंत्र लाक 

गासन होता है। कुछ आज्ञाएँ एक दूसरी से, किये जानेवाले कार्य के कारण, भिन्न नहीं 
होती, प्रत्यत कार्य के उद्देश्य के कारण भिन्न होती हैं। अतणव बहुत सी ऐसी सेवाएँ 
जो आपातत: निक्ृष्ट कोटि की सेवाएँ समझी जाती है, ऐसी हो सकती हैं जिनको नवयवक 
सम्मान के साथ संपन्न कर सकते हैं । कोई कार्य शोभन (सम्मानपूर्ण ) है अथवा शोभन 
नहीं है. यह भेद कार्यो के अपने स्वरूप के कारण नहीं है, यह तो उस अन्तिम लक्ष्य अथवा 
उद्देश्य पर निर्भर है, जिसके निमित्त कोई कार्य किया जाता है । पर क्योंकि हम यह 
कह चके हैँ कि शासन-कार्य में भाग लेनेवाले (पूर्ण) नागरिक की उत्तमता (भलाई ) 
और श्रेष्ठ मनृष्य की भलाई दोनों एक और अभिन्न है" तथा यह भी कह चुके है कि एक 
ही मनप्य प्रथम दासित रहेगा और (उचित आय होने पर ) वही पीछे शासक बनेगा 
अतएव नियम-निर्माता का कार्य यह हो जाता है कि वह पता लगाये कि मनृप्य किस 
प्रकार नेक बन सकते है तथा किन उपायों (अथवा संस्थाओं ) द्वारा इस उद्देश्य की 
सिद्धि हो सकती है, एवं श्रेष्ठ (पूर्ण) जीवन का अन्तिम (तलूस्पर्णी ) उद्देष्य क्या है । 


मनृष्य की आत्मा दो भागों में विभक्‍त है; इनमें से एक में स्वान्तर में स्वरूपतः 
विवेक तत्त्व पाया जाता है, दूसरे में वह तत्त्व इस प्रकार नहीं पाया जाता, पर वह इस 
विवेक तत्त्व की आज्ञा का पालन करने की क्षमता रखता है । जब हम यह कहते हें कि 
कोई मनप्य भला है तो हमारा तात्पय यह होता है कि उस मनष्य को आत्मा के इन 
दोनों अंशों की भल्ठाई प्राप्त है। पर मानव-जीवन का अन्तिम लक्ष्य इन दोनों में से 
अपेक्षाकृत किसमें विद्येपतया उपलब्ध होगा, यह बात उनको तो बिलकुल ही अस्पप्ट 
नहीं होंगी जो हमारे सुझाये हुए इस विभाजन को स्वीकार करते हैं । कछा के जगत्‌ मे 
और प्रकृति के जगत में दोनों में ही एक समान निकृप्ट की सत्ता उत्कृष्ट के लिये है । 
(आत्मा का ) उत्कृष्ट भाग वह है जिसमें विवेक-तत्त्व रहता है । पर हम सामान्यतया 
जिस विभाजन-पद्धति का अनुसरण करते हैं उसके अन॒सार आत्मा के इस विभाग के 
फिर दो भाग हो सकते है । इस विभाजन-योजना के अनुसार विवेकतत््व का एक भाग 
व्यावहारिक (>>क्रियात्मक) है और दूसरा विमर्शात्मक ।" अताव यद्ट स्पष्ट है 
कि आत्मा का वह भाग, जिसमें इस विवेक तत्त्व का निवास है, इसी प्रकार दो भागों 
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में विभक्‍त होना चाहिये । जिस प्रकार आत्मा के भागों का (उच्चावच) कोटिक्रम 
होता है इसी प्रकार उन भागों के कार्यों का भी कोटिक्रम होगा । इससे यह निष्कर्ष 
तिकलता है कि जो सब ( तीनों) प्रकार की कार्यावलियों को उपलब्ध कर सकते 
ह, अथवा तीन में से दो प्रकार के कार्यो को कर सकते है वे अनिवारयतया उस भाग के 
कार्य को अन्य भागों के कार्यो की अपेक्षा अधिक वरेण्य मानेंगे जो प्रकृत्या उच्चतर हैं; 
क्योंकि जिस ऊँचे से ऊंचे तक हमारी पहुँच होती है वही हम सबके लिये वरेण्यतम होता है।” 


फिर जीवन स्वयं सामग्रद्येण विभिन्न द्वन्‍्द्दों में विभकत किया जा सकता है - जैसे कार्य 
ओर अवकाश, यद्ध और जान्ति ; तथा कार्यों के क्षेत्र में भी,अनिवायंतया आवश्यक कार्य, 
उपयोगी कार्य तथा शोभन (सम्मानपूर्ण ) कार्य (इत्यादि) कार्यभेद हो सकते है । 
जीवन के अंगों तथा उनकी विभिन्न कायावलियों के वरण करने में हम जो अभिरूचियाँ 
प्रदशित करते हैं उनको अनिवायंतया उसी सामान्य मार्ग का अनुसरण करना चाहिये 
जिसका अनुसरण आत्मा के भाग तथा उनकी विभिन्न कार्यावलियों को वरण करते समय 
टेमारी अभिरचियाँ किया करती हैं । अतणव यद्ध शान्ति के निमित्त होना चाहिये; कार्य 
अवकाश के लिये, तथा अनिवायतया आवश्यक कार्य ओर उपयोगी कार्य शोभन 
कार्यो के निरमित्त होने चाहिये । सच्चे राजनीतिज्ञको इन सब बातों को दृष्टि में रखते 
हाए नियम-निर्माण करना चाहिये । उसको आत्मा के भागों और उनकी कार्यावलियों को 
दष्टि में रवना चाहिये ; तथा (इस क्षेत्र में) उसको (निक्ृप्ट की अपेक्षा ) उत्कृष्ट 
का, एवं (साधनों की अपेक्षा ) साध्य ( अन्तिम लक्ष्य ) का अधिक ध्यान रखना चाहिये । 
इसी ढंग से उसको अपने नियमों के अन्तगगंत जीवन के विभिन्न भागों अथवा प्रकारों * 
ओर कार्यो की विभिन्न कोटियों को भी ध्यान में रखना चाहिये । यह सत्य है कि हमारे 
आदर्श नगर के नागरिक सक्रियता और युद्ध का जीवन व्यतीत करने की क्षमता 
रखनेवाले होने चाहिये; पर इससे भी अधिक क्षमता उनमें शान्ति और अवकाश का 
जीवन-यापन करने की होनी चाहिये | फिर जो कार्य अनिवार्यतया आवश्यक है 
और जो कार्य उपयोगी है उनको करने की क्षमता उनमें होनी चाहिये, पर इससे भी 
अधिक क्षमता उनमें शोभन कार्य (शुभ कर्म) करने की होनी चाहिये । बच्चों की 
शिक्षा तथा युवावस्था की उन सब भमिकाओं की शिक्षा (जिनको कि शिक्षा की 
आवश्यकता होती है) इन्ही उपयक्त लक्ष्यों के अनुसार होनी चाहिये। 


पर जहाँ तक आजकल के हैलेनी लोगों की श्रेष्ठ मानी जानेवाली शासन-व्यवस्थाओं 
का तथा उन श्ासन-वब्यवस्थाओं का निर्माण करनेवाले नियम-निर्माताओं का संबंध है, 
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ऐसा प्रतीत नही होता कि उनकी व्यवस्थाएँ जीवन के उच्चतर लक्ष्यों को दृष्टि में 
रखकर संघटित की गई हैं, अथवा उनका नियम-विधान और शिक्षाविधान सब सदगुणों 
की उपलब्धि की दृष्टि रखकर बनाया गया है. प्रत्युत इसके विपरीत उनमें ऐसे 
गणों की ओर एक गँवारू झुकाव प्रतीत होता है जो कि उपयोगी और अपेक्षाकृत 
अधिक लाभदायक माने जाते है । हमारे कुछ पिछले खेवे के उन लेखकों में लगभग 
ऐसी ही भावना पाई जाती है, जिन्होंने इस प्रकार की सम्मति को अंगीकार कर 
लिया है। यह लोग लाकंदायमौन (स्पार्टा ) की शासन-व्यवस्था की प्रशंसा करते हुए 
वहाँ के नियम-निर्माता की इसलिए स्तुति करते हैं कि उसने अपने समग्र नियम निर्माण 
का लक्ष्य विजय और युद्ध बनाया है । यह एक ऐसी सम्मति है जो तक के द्वारा सरलता 
से खंडित की जा सकती है और अब तो यह हाल की घटनाओं के आधार पर तथ्यों 
द्वारा भी खंडित की जा चुकी है। क्योंकि बहत से मनृप्य तो इस आशा में सा म्राज्य- 
प्राप्ति के उद्योगी बन जाते हैं कि सा म्राज्य के सौभाग्य से भौतिक समृद्धि की विपुल उप- 
लब्धि होती है। इसी कारण थिन्नौन ने, स्पार्टा की शासन व्यवस्था के विपय में लिखने 
वाले अन्य लेखकों के समान, वहाँ नियम-निर्माता की प्रशंसा की है कि उसने मनुष्या 
को भय का सामना करने में शिक्षित करके, स्पार्टा के लिए एक साम्राज्य की स॒ुप्टि कर 
दी । अब लाकंदायमौन (स्पार्टा) का साम्राज्य नापट हो चक्ा और यह स्पष्ट ही है 
कि वे सुखी नहीं हो सके, तथा न उनका नियम-निर्माता ही ठीक (पथप्रदर्शक) था । 
यह कंसी उपहासयोग्य स्थिति है कि यद्यपि सारी जनता उसके नियमों के पालन में 
लगातार लगी रही है और उनके पालन करने में कभी किसी प्रकार अडचन नहीं पड़ी 
है, तथापि जीवन में जो कुछ सुन्दर है उसको यह जाति गंवा बेटी है । नियम निर्माता 
को जिस प्रकार की शासन-पद्धति के प्रति आदर प्रदर्शित करना चाहिये इसके विषय 
में भी यह स्पार्टा के पक्षपाती सही मार्ग पर नहीं हैं। स्वतंत्र लोगों का शासनप्रबंध 
कहीं अधिक गोभन होता है तथा स्वेच्छाचारी आसन के किसी भी प्रकार की अपेक्षा 
सदवत्त (अथवा सदाचार ) से अधिक संबद्ध होता है। फिर, इसके अतिरिक्त, न ता 
उत्त नगर को सुखी माना जाना चाहिये और न उस नियम-निर्माता की ही प्रशंसा की 
ज,नी चाहिये जो अपने नागरिकों को यह शिक्षा देता है कि वे अपने पड़ोसियों को 
युद्ध में जीतकर अपने अधीन करने के अम्यस्त हों । इस नीति में (स्वतः अपने ही 
राष्ट्र के प्रति) एक महान बुराई निहित है। क्योंकि इसके अनुसार तो स्पष्ट ही 
किसी भी नागरिक को, (यदि उसमें ऐसा करने की सामर्थ्य हो) अपने ही नगर के 
शासन को हस्तगत (स्वायत्त) करने के उद्योग का अनुसरण करना चाहिये ।" 
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ओर यह वही अपराध है जिसके करने का दोप लाकदायमाँन्‌ (स्पर्टा) निवासी अपने 
राजा पौसानियास पर लगाते हैं--जो इतने महान्‌ सम्मान का पद पाये हुए था। 


इस प्रकार के कोई भी तकं, तथा इस प्रकार के कोई भी नियम, न तो राजनीतिज्ञता 
के सूचक हैं, न उपयोगी हैं और न उचित (सत्य) ही हैं। चाहे तो एक व्यक्ति हो 
ओर चाहे समाज, दोनों के लिये जो श्रेप्ट (या भला ) है वह एक ही है। और प्रत्येक 
नियम-निर्माता को इस (भलाई ) को ही अपने नागरिकों की आत्मा में आरोपित करना 
चाहिये । युद्धविद्या का अभ्यास इस दृष्टि से नही किया जाना चाहिये कि उन लोगों को 
भी दास बनाया जाय जो दास हाने के योग्य नहीं है ; प्रत्युत इसलिए किया जाना चाहिये 
कि प्रथम तो मनृष्य अपने को ही स्वयं दास बनाये जाने से रोक सकें, दूसरे इसलिए कि 
शासितों को भलाई के लिये (न कि सामान्‍य प्रभुता की स्थापना के छिये) नेतृत्व 
(अथवा साम्राज्य ) की प्राप्ति का प्रयत्न किया जा सके और तीसरे इसलिये कि उन 
लोगों पर प्रभत्व प्राप्त किया जा सके जो दास बनने के योग्य है ।  नियम-निर्माता को 
अपने समग्र यद्ध संबंधी उपायों एवं अन्य नियम-निर्धारित उपायों का लक्ष्य अवकाण 
ओर शान्ति (की प्राप्ति) को बनाना चाहिये--य्रह एक ऐसा तथ्य है, जिसका समर्थन 
घटनाओं के साक्ष्य (और तर्को) के द्वारा किया जा सकता है । अधिकांश ऐसे नगर 
(जो युद्ध का ही अपना छूथ्य बना लेते है) तभी तक सुरक्षित (सकुशलछ) रहते हैं 
जब तक कि वे लड़ते रहते हें, पर सा म्राज्य प्राप्त करने के उपरान्त वे तत्काल विनप्ट 
हो जाते है ; उपयोग से बहिप्क्रस छोड़े (तलवार) के समान, शान्तिकाल में उनके 
स्वभाव को तीक्षणता कुंटित हो जाती है |” उनको अपने अवकाश का ठीक उपयोग 
करने की शिक्षा न देने का कारण इसका दोष नियम-निर्माता के मत्थे है । 


टिप्पणियाँ 


१. स्किलाक्ष कारिया प्रदेश में कर्यान्दा नगर का रहनेवाला था । उसको 
फ़ारस के सम्राट दारा (दारमबस अथवा दरियुस) ने सिन्धु नदी से अरब प्रायद्वीप 
तक की यात्रा करने और भौगोलिक वत्तान्त जानने के लिये भेजा था। उसने अपनी 
यात्रा का वृत्तान्त लिखा था। न्यूमंन का कहना है कि इस समय जो पुस्तक उसको 
यात्रा के वत्तान्त के सम्बन्ध में मिलती है वह प्रामाणिक नहीं है और उसमें वह उल्लेख 
नहीं मिलता जिसकी ओर अरिस्तु संकेत कर रहा है। अरिस्तु के समय संभवतया 
उसकी असलो पुस्तक अरिस्त्‌ को प्राप्त रही होगी। इस पुस्तक और लेखक का 
समय ई० पु० चतुर्थ शताब्दी है । 


४९६ अरिस्तु की राजनीति 
२. देखिये इसी पुस्तक का खंड ९। 

३. देखिये पुस्तक ३ खंड ४ और ६। 

४. दासों और स्वतंत्र पुरुषों दोनों को ही आज्ञाकारिता और निम्न कहे जानेवाले 
कार्य सीखने और करने चाहिये। परन्तु दोनों के लिये उद्देश्य भिन्न होंगे। दास इन 
कार्यों को दास के रूप में करेगा। स्वतंत्र व्यक्ति इस आज्ञाकारिता इत्यादि को आगे 
चलफर शासन करने की योग्यता प्राप्त करने के लिये करेगा । 

५. देखिये पुस्तक ३ खंड ४ । 

६. कला के जगत में निकृष्ट को सत्ता उत्कृष्ट के लिये है। इसके दो अर्थ संभव हँ- 
(१) कलाकृति जो कलाकार से निकृष्ट है उत्कृष्ट (अर्थात्‌ कलाकार) के लिये है 
(२) कलाकार अपनी कला के विकास-क्रम में पहले निकृष्ट रचनाएँ प्रस्तुत करता है 
पर बे धोरे धीरे उसको उत्कृष्ट रचनाओं को ओर अग्रसर करती हें और इस प्रकार इस 
चरम उत्कृष्टता को सिद्धि के लिये (साधन) हैं । प्रकृति के जगत्‌ में प्रत्येक निकृष्ट 
पदार्थ का विकास-क्रम अपने से उत्कृष्ट की ओर प्रकृति को प्रेरणा करता है। अमीबा 
से लेकर मनष्य तक जीवों का विकास इसी प्रकार हुआ है। 

७. ग्रीक भाषा में क्रियात्मक के लिए “प्राक्तीकस्‌ और विमर्शात्मक के लिये 
“थियौरेतिकस्‌” शब्द प्रयुक्त हुए हें। 

८. तीन प्रकार की कार्यावलियाँ यह हे :--( १) विमर्शात्मक कोटि की सविवेक 
कार्यावलि, इसका फल बुद्धिमत्ता है; (२) व्यावहारिक कोटि को सविवेक कायविलि, 
इसका फल सदाचार-परक व्यावहारिक चतुरता है जिसको ग्रीक भाषा में फ्रोनेसिस 
कहते हे और (३) विवेक तत्त्व की आशाकारिता-परक कार्यावलि, इसका फल आत्म- 
संयम होता है। अरिस्तू्‌ ने आत्सा के स्वरूप का विवरण इस प्रकार दिया है-- 

आत्मा 


विवेकय॒क्त भाग विवेक का आज्ञाकारी भाग 


|... (। 
क्ियात्मक विवेकांश विमर्शात्मक विवेकांश 


आत्मा के इन विभागों के अनुसार उपर्युक्त तीन प्रकार को कार्यावलियाँ उपलब्ध 
होती हें। इनमें सर्वश्रेष्ठ कार्यावलि वह है जिसका फल बुद्धिमत्ता है। दूसरे स्थान पर 
व्यावहारिक बुद्धिमत्ता आतो है। आत्मसंयम का स्थान तोसरा है। 

९. ऐसा सत्कर्म जो स्वतः अच्छा हो । 
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१०. जोवन के भाग अथवा प्रकार हें क्रियात्मक जीवन और अवकाशमय जीवन 
एवं युद्धधता जीवन और द्ान्तिपरायण जीवन । 

११. कार्यों की कोटियाँ ह जीवन के लिये आवश्यक कार्य एवं स्वतः शोभन कार्य 
या सत्कर्म । 

१२. क्योंकि स्पार्टा की युद्धतत्पर व्यवस्था को ऐपामिनौन्दास द्वारा ध्वस्त किया 
जा च॒का हे। 

१३. संभवतया अरिस्तु अपन समय के अथ्थेन्स के युद्धधवल और शान्तिदल की 
ओर भी संकेत कर रहा है। पर यह समस्या तो सनातन है और २०वीं शताब्दी में 
भी उपग्रतम रूप में विद्यमान है। भौतिक समृद्धि के इच्छुक यद्धों की नींव पर साम्राज्य 
का भवननिर्माण किया करते हें पर उसको नाम अच्छे अच्छे चनकर दिया करते हें । 

१४. थिड्नौन के संबंध में अधिक ज्ञात नहों है । 

१५. तथाकथित दूसरों को सताने अथवा पददलित करने के लिये यदि बुराई 
का अभ्यास किया जायेगा तो वह अवद्य ही एक दिन अपने लिये भी घातक होगा । 
पर इस बुराई से बचने का एक मात्र सार्ग विश्वात्मक्य के अतिरिक्त और कोई नहों है । 

१६. अरिस्तू के मत में आदर्श ग्रीक नगर अन्य ग्रीक नगरों का हितचिन्तक नेता 
किन्तु बबंर (ग्रोकेतर जातियों) का प्रभु हो सकता है। इसका तात्पयं यह है कि 
अरिस्तू ब्राई को दोबार को अधिक दूरी पर स्थापित करने का पक्षपातो है बिलकुल 
दूर करने का पक्षपाती नहीं है। सारे पश्चचम की दृष्टि आज भी यही बनी हुई है और 
इसी समस्या से संसार दुःखो है । 

१७. आज का जगत भोतिक साधनों के बाहुल्य में आकण्ठ निमग्न होते हुए शान्ति- 
पूर्वक रहना नहीं जानता । 


५५ 
नागरिक कोन ? 


क्योंकि समप्टिरूप से और व्यप्टि (व्यक्ति) रूप में मनुप्य का अन्तिम लक्ष्य 
एक (अभिन्न) है, अतएव श्रेष्ठ मनृष्य और श्रेष्ठ शासनव्यवस्था का मानदण्ड (अथवा 
मर्यादा ) भी एक ही होना चाहिये : इसन्डिए यह स्पप्ट है कि अवकाश के सदुपयोग का 
गण उन दोनों (व्यक्ति और नगर) में ही होना चाहिये : क्योंकि जैसा हमने बहुधा 
कहा है, युद्ध का चरम लक्ष्य है शान्ति और व्यापार का लक्ष्य है अवकाश । अवकाश 
के उपयोग के लिये तथा मानसिक परिष्कार के लिये जिन गुणों की आवश्यकता होती है 


जे 
३२ 
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उनमें से कुछ तो ऐसे है जो अवकाश' के समय में चाल रहते हैं तथा कुछ ऐसे हैं. जो 
व्यापारकाल' में भी चाल रहते है । अवकाश की प्राप्ति के संभव होने के लिये उसके 
पूर्व बहुत सी अनिवार्य आवश्यकताओं (अवस्थाओं ) की उपलब्धि होनी चाहिये । 
इसलिए नगर को संयमवान, साहसी और सहिप्णु (अर्थात्‌ तितिक्षावान्‌ ) होना चाहिये। 
जैसा कि लोकोक्ति में कहा गया है, 'दासों के लिये अवकाश नहीं होता , तथा जो लोग 
साहसपूर्वक मर्दों के समान भय का सामना नहीं कर सकते वे किसी भी आक्रान्ता के 
दास बन जाते हैं । साहस और सहिष्णुता (तितिक्षा) यह (दोनों) गुण व्यापार के 
लिये आवश्यक हूँ; तत्त्वज्ञान ( >व॒द्धिमत्ता) अवकाश काल के लिये अपेक्षित है । 
सयम और न्याय इन दो गणों की आवच्यकता दोनों ही कालों में हुआ करती है ; यद्यवि 
विशेषरूप से उनकी आवश्यकता शान्ति और अवकाश के काल में ही हुआ 
करती है । यद्ध तो मनप्य को अनिवार्यतया स्वयं ही न्‍्यायपरायण और संयमी बना 
दता है ; पर समद्धि (सौभाग्य) का और गान्ति के साथ अवकाश का उपयाग ही 
मनृष्य को विशेषरूप से घमंडी (ढीठ ) बना दिया करता है । अलतएव जो लछोग सर्वोत्तम 
सौभाग्यदशा का उपभोग करने प्रतीत होते है, तथा जो उन सब पदार्थों को भोग रहे हैं 
जिनका उपभोग सौख्यपूर्ण माना जाता है जिनकी दछ्शा उन लोगों के समान है जिनका 
कवियों ने 'सुखी द्वीपों वासी” कहकर गान किया है, उनमें विशेषरूप से बहुत अधिक 
मात्रा में न्‍्याय और संग्रम की आवश्यकता हुआ करती है। ऐसे अच्छे सुखोपभागा 
के अतिशञ्ग्र के मध्य में रहते हुए इन लोगों को जितना ही अधिक अवकाणञ प्राप्त 
होगा उतने ही अनुपात में उनको तनन्‍्वज्ञान (बद्धिमत्ता ), संयम और न्याय को अधिक 
आवशध्यकता पड़ेगी । इससे यह स्पप्ट हो जायगा कि जो नगर सुखी और अच्छा बनने 
को आकांक्षा करता है उसको इन गुणों का भागीदार क्‍यों बनना चाहिये । यदि जीवन 
को सुखी बनानेवाले पदार्थों का ठीक उपयोग न कर सकना (सर्वदा) लज्जाजनक 
समझा जाता हों, तो अवकाशकाल में उनका ठीक ठीक उपयोग न कर सकना तो और 
भी अधिक लज्जाजनक माना जायगा ; यह कितनी निन्दायोग्य बात है कि जो मन॒प्य 
व्यापारकाल में और यद्धकाल में तो अपने को अच्छा प्रदर्शित करें वही शान्तिकालठ 
और अवकाशकाल में दासवत्‌ व्यवह्वार करे । अतएवं सदवृत्ति (सदाचार, भलाई) 
की प्राप्ति का अभ्यास छाकैदायमॉननिवासियों की पद्धति के अनुसार नहीं किया जाना 
चाहिये । यह (स्पार्टा निवासी ) अन्य (देशों के ) मनप्यों से इस बात में तो भिन्न नहीं 
हैं कि यह जीवन की सबसे अधिक महान वस्त वही ने मानते हों जो अन्य लोग मानते 
हों ; अन्य लोगों से ये केवल इस बात में भिन्न हैं कि इनका विचार है कि इस (सबसे 
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अधिक महान्‌ वस्तु ) की प्राप्ति केवल एक सद॒गुण (के अभ्यास) के द्वारा हो सकती है 
(अर्थात्‌ युद्ध-वीरता के द्वारा हो सकती है) । क्‍योंकि इन (स्पार्ट-निवासियों )की 
दुष्टि में बाह्य साधन-सम्पत्ति अन्य सम्पत्तियों की अपेक्षा महत्तर है और उनसे प्राप्त 
ल्ोनवाला आनन्द भा उस आनन्द की अपेक्षा अधिक अच्छा है जो कि सदवत्ति के अभ्यास 
स प्राप्त होता है (अतएव यह लोग केव्छ उसी एक सदगण का अभ्यास करते ह जो इन 
वाह्य साधन सम्पत्तियों को उपलब्धि का उपाय है। पर अभ्यास तो सकलछ सदवत्ति 

ही किया जाना चाहिये) और जैसा कि हमारे विवेचन से स्पप्ट है यह अभ्यास ही 
स्वतः अभ्यासाथ ही किया जाना चाहिये। पर अब यह देखना शेप रह जाता है कि 
सांग सद्वत्ति के अभ्यास की प्राप्ति केसे और किन साथनों द्वारा संभव हो सकती है । 


जैसा कि पहले निर्णय किया जा चका है, इस कार के लिये, प्राकृतिक देन, आदनें 

और विवेक तत्त्व यह तीन वस्ताएँ होनी चाहिये । इन तीनों में नागरिकों की प्रकृति 
(की देन) कसी होनी चाहिये इसका निर्धारण भी पहले ही किया जा चका है । अब 
अन्य शेप दो उपायों का विचार करना और यह निर्णय करना बच रहता है कि 
विवेक तन्‍्व में शिक्षित होना प्रथम स्थान पर आना चाहिये, अथवा आदतों में शिक्षित 
ना। इन दोनों प्रकार की शिक्षाओं को परस्पर संवादी होना चाहिये, तभी यह श्रेप्ट 
संवादिता को प्राप्त कर सकेगे। अन्यथा विवेकतच्च से गलती हो सकती है और वह 
सर्वोच्च आदर्श को प्राप्त करने में असफल रह सकता टै: एवं आदतों के द्वारा दी जान- 
वाली शिक्षा भी इसी प्रकार त्रटिपू्ण हो सकती है। यह स्पप्ट है कि प्रथम तो मानव- 
जीबन के क्षेत्र में (जैसे कि अन्य ल्षेत्रों में भी होता है) जन्म का एक पूर्वास्भ (अर्थात्‌ 
माता-पिता का सम्मिलन ) होता है पर ऐसे आरंभ से जिस लक्ष्य की सिद्धि होती है 
वह किसी अन्य भावी लट््य का आरंभ (अथवा साधन ) बन जाता है । मानव-प्रकृति का 
अंतिम लक्ष्य विवेक तत्व और विचार शक्ति ( की प्राप्ति) है। अतएव नागरिकों के जन्म 
तथा आदतों की शिक्षा का नियमन आरभ से ही उन्हीं दोनों को दृष्टि में रखकर प्रस्तुत 
किया जाना चाहिये ।" दूसरे, क्योंकि आत्मा और शरीर दो पृथक वस्तुएं हैं, और उसी 
प्रकार आत्मा के भी दो भाग हैे--स्विवेक भाग और अविवेकी भाग, तथा इन भागों में 
एतदनुरूप दो अवस्थाएँ भी है--एक कामना (-पूर्ण) दूसरे विचार (-पूर्ण)। जिस 
प्रकार कि उत्पत्तिकाल में शरीर आत्मा से पूर्व उत्पन्न होता है, इसी प्रकार अविवेकी 
भाग सविवेक भाग का पूर्ववर्ती हैं । यह बात बिलकुल स्पप्ट है; क्योंकि बच्चों में 
कामना के सब लक्षण--जैसे क्रोध, इच्छा और कामना यह सभी बातें सीधे जन्मकाल 
मे ही पाई जाती हैं, इसके विपरीत विवेक और बुद्धि इत्यादि शक्तियाँ उसके बड़े होने 
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पर ही प्रकट होती है। अतएव शरीर-विषयक चिन्ता आत्म-विपयक चिन्ता के पूर्व 
की जानी चाहिये ; और तदुपरान्त कामनात्मक भाग की चिन्ता की जानी चाहिये ; 
तथापि कामनात्मक भाग की चिन्ता विचारात्मक भाग के निमित्त और देह की 


चिन्ता आत्मा के निमित्त होनी चाहिये। 
टि््पणियों 


१. २. अवकाश के लिए ग्रीक भाषा में 'स्खोले' तथा व्यापार के लिये 'अस्खौ- 
लिया शब्द का प्रयोग किया गया है। पर अवकाश का अर्थ निष्क्रियता नहों 
है। अरिस्त्‌ को धारणा के अनसार अवकाश उच्चकोटि की चिन्तनात्मक क्रिया 
का नाम हे जो मानवात्मा के विवेकांश को क्रिया है। इसका प्रतिपक्षो है व्यापार" 
या असलोलिया जिसका अर्थ है एसे कार्य जो किसी अन्य उद्देश्य की सिद्धि के लिये 
किये जाते हे । 

३. ग्रीक लोग चार गुणों को सबबच्चि मानते थे। (१) साहस और (२) सहि- 
एणुता इन दो गुणों की आवश्यकता व्यापार में होती है । तस्‍्त्वज्ञान (विवेक को क्रिया ) 
अवकाज्ञ-काल में अपेक्षित है। न्याय और संयम की आवश्यकता अवकाश “स्कौले”' 
ओर “असखौलिया” (व्यापार) दोनों ही के साथ होती है। 

४. यह उस खिलांश का रूपान्तर है जिसको न्यूमन्‌ ने अपनी कल्पना द्वारा 
सुझाया है । 

५. मानव जीवन के विकास को तीन कोटियाँ ह--(१) जन्म, (२) बच्चे 
को अच्छी आदतों को शिक्षा और (३) समझदारी की अवस्था को पहुँचे हुए बच्चे 
को विवेक की शिक्षा । 


१६ 
विवाह ओर सनन्‍्तानोत्पत्ति 


क्योंकि आरंभ से ही नियमनिर्माता को यह देखना है कि राष्ट्र के बढ्ते हुए 
(पालित ) बच्चों के शरीर किस प्रकार से सर्वश्रेष्ठ हो सकते हैं, अतग्ब उसको सबसे 
पहले विवाह के विषय में चिन्ता करनी चाहिये--अर्थात्‌ उसकों यह देखना चाहिये कि 
विवाह के भागीदारों, वरवधुओं, की कितनी आयु होनी चाहिये तथा उनमें किस प्रकार 
के गुण (अथवा लक्षण ) होने चाहिये | विवाह के विषय में नियम (कानून ) बनाते समय 
सर्वश्रथम जिस बात पर ध्यान देना चाहिये वह यह है कि पतिपत्नी के कितने समय तक 
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साथ जीवित रहने की (अथवा जीवन व्यतीत करने की ) संभावना है । उचित बात 
यह है कि वे दोनों अपने यौन-जीवन की समान भूमिकाओं पर एक साथ पहुँचें। उनकी 
थारीरिक क्षमता में भी अन्तर नही होना चाहिये; ऐसा नहीं होना चाहिये कि प्रुष तो 
आधान करने की क्षमता रखता हो पर पत्नी धारण करने की क्षमता से शनन्‍्य हो, अथवा 
पत्नी धारण की सामथ्य रखती हो पर पुरुष में आधान की शक्ति न हो । इस प्रकार 
की स्थिति विवाहित स्त्री पुरुषों में परस्पर कलह और भेद उत्पन्न करती है। दसरी 
बात जो विचारणीय है वह यह है कि बच्चों और माता पिता की आय में कितना अन्तर 
हैं (और वे कितने समय पहझचात माता-पिता का स्थान ग्रहण कर लेंगे ।) एक ओर न 
तो माता-पिता और सन्‍्तान की आयु के बीच में बहुत लम्बा अन्तराल्ग होना चाहिये: 
क्योंकि अत्यधिक आयवाले माता-पिता अपनी सन्‍्तानों (कों अपने पथ-प्रदर्गन का लाभ 
न पहुँचा सकने के कारण उनके लिये) लाभदायक नहीं होते : तथा बहुत छोटी 
अवस्थावाली सन्‍्तानें भी माता-पिता की सहायता (सेवा-सुश्रपा ) नहीं कर सकती: 
दूसरी ओर उनकी आय एक दूसरे के बहत समीप भी नहीं होनी चाहिये । ऐसा होने 
से भी बहुत सी कठिनाइयाँ उत्पन्न हाती हैं: बच्चों का माता पिता के प्रति आदर- 
भाव इसल्णि! कम हो जाता है क्‍योंकि वे उनके प्रायः समकालीन जैस होते है: फिर 
इसी कारण गह-प्रबन्ध में भी बहत सं झगड़े उठ खड़े होते है । तीसरी बात जिसको 
नियम निर्माता को ध्यान में रखना चाहिये वह यह है-- (अब हम फिर उसी बात की 
ओर लौट रहे है जिससे विपयान्तर हुआ था )--क्रि वह ऐसा प्रबन्ध करे जिससे 
नवजात शिशओं के शरोर उस (नियम-निर्माता) को इच्छा के अनसरण के ल्टयि 
( अथवा उसकी आकाक्षा की पूत्ति के लिये ) पर्याप्त रूपेण स्वस्थ हों । 


लगभग यह सभी बातें एक बात की चिन्ता करने से संभव हो सकती हैं। क्योंकि 
पुरुष के पश्न में प्रजजननकाल सामान्यतया सत्तर वर्ष की अवस्था में पूर्णतया समाप्त 
हो जाता है, तथा स्त्रियों के पक्ष में पचास वर्ष की अवस्था में, अतणव दोनों पक्षों के लिये 
समागम का आरंभ इसी कालछान्तर को दपष्टि में रखकर स्थिर किया जाना चाहिये । 
(विवाह के समय पति की अवस्था पत्नी की अवस्था से २० वपषे अधिक होनी चाहिये । ) 
सन्‍्तानोत्पत्ति के लिये थोड़ी अवस्थावाले मातापिता का समागम दोषपूर्ण होता है 
समग्र प्राणि जगत में यह देखा जाता है कि थोड़ी आयवाले माता-पिताओं की संतान 
सदोपष होती है; वे प्राय: स्त्रीलिगवाली और लघ आकारवाली होती हैं। अतएब मानव- 
जाति में भी अनिवार्यतया इसी प्रकार का परिणाम होना संभव है । इसका अचूक 
प्रमाण यह है कि जिन नगरों में अल्पाय यवकों और युवतियों के विवाह की प्रथा है 
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वहाँ के निवासी पूर्णतया विकसित नहीं होते और आकार में छोटे होते हैं । फिर, थोड़ी 
अवस्थावाली माताओं को बच्चे जनते समय बहुत अधिक पीड़ा होती है और उनमें से 
बहत सी (माताएं) मर भी जाती हैं । अतएणव कुछ लोगों का मत है कि त्रायज़ीन' 
के निवासियों को देववाणी ने जो यह उत्तर दिया था कि (“अल्पाय घरती को मत 
जोतोी ) उसका कारण भी यही था कि अन्‍्पाय में विवाह होने के कारण बहुत सी 
लड़कियां मर जाती थी ; इस (देववाणी ) का खेतीबाड़ी की देखभाल से कोई संबंध 
नहीं था । इसके अतिरिक्त यदि लड़कियों का कन्‍्यादान अधिक अवस्था में किया जाय 
तो यह संयम के लिये भी लाभदायक होता है। ऐसा ख्याल किया जाता है कि अल्पाय 
यवतियाँ समागम का अनुभव (उपभोग ) करके प्राय: असंयत हो जाती हैं । और 
पुरुषों के विपय में ऐसा समझा जाता है कि यदि पुरूप-बीज की वृद्धि के पूर्णता को पहुँचने 
के पूर्व ही स्त्री-समागम आरंभ कर दिया जाता है तो पुरुष के शरीर की वृद्धि भी रुक 
जाती है (पूर्ण विकास को प्राप्त नहीं होती ।) पुरुषबीज की वृद्धि का समय नियत है. 
जिसका अतिक्रमण वह बहुत अधिक मात्रा में नही करता । अतएव विवाहाथ कन्यादान 
१८ वर्ष की अवस्था की कन्या का किया जाना चाहिये और पुरुष का विवाह ३७ वर्ष 
अथवा इसके आसपास की अवस्था में होना चाहिये । यदि इन आयु-सीमाओं का 
पालन किया जायगा तो दोनों पक्षों के शरीरों की परिपक्वता के समय समागम-कालल्‍ल 
आर्भ होगा तथा दानों पक्षों में प्रजनन शक्ति के समाप्त होने पर समकाल में ही 
इसकी समाप्ति हो। जायगी । फिर, बच्चे भी माता-पिता के स्थान को यथोचित समय पर 
ग्रहण करेंगे । (जैसा कि युक्तियकत प्रकार से आद्या की जा सकती है) यदि बच्चों का 
जन्म होना (विवाह के पद्चात ) शी त्र ही आरंभ हों जाता है तो, वे अपने जीवन के 
परिपक्वता के समय माता पिता का स्थान ग्रहण करने के लिये तैयार हो जायेंगे, जब 
कि उनके पिता ७० वर्ष की अवस्था के लगभग अपने शबक्तिपूर्ण जीवन की समाप्ति पर 
पहुँच रहे होंगे । 


इस प्रकार विवाह के लिये समुचित अवस्था का विवेचन हम कर चुके । वर्ष की 
समुचित क्रतु का भी विचार कर लेना चाहिये ; इस विषय में तो उस समझदारी 
की प्रथा का अनुसरण करना ही सर्वोत्तम होगा, जिसका अनुसरण आजकल बहुसंख्यक 
जनता करती है--अर्थात्‌ विवाह के कार्य को (गृहारम्भ कार्य को ) हिमऋतु में सीमित 
कर देना चाहिये। बच्चों के प्रजनन के संबंध में डाक्टरों और प्रकृतिविदों से जो 
शिक्षा ग्रहण की जानी चाहिये उसको माता पिताओं को स्वयं उसका ज्ञानाजन कर 
लेना चाहिये । वैद्य लोग उनको शारीरिक अवस्था के समुचित समय के विषय में पर्याप्त 
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| 


बोध करा देंगे और प्रकृति-वेत्ता उनको पवनों के विपय में ज्ञान प्रदान करेंगे; उदाहरण 
के लिये वे दक्षिण-पवन की अपेक्षा उत्तरीय पवन को अधिक अच्छा मानते है । 


माता-पिताओं की शरीर संबंधी कौन सी आदतें और अवस्थाएँ, उनकी भावी सनन्‍्तान 
की घरीरावस्था के लिये अत्यन्त लाभदायक होंगी, यह एक एसा विषय है जिसके 
प्रति हम तब अधिक ध्यान देंगे जब कि बच्चों के प्रबन्ध का विचार करेंगे । इस समय तो 
इस बिपय में सामान्य बातों का ही वर्णन किया जायगा । पहलवानों की सी शारीरिक 
दशा न ता नागरिक जीवन की सुदमा के लिये उपयोगी है, न स्वास्थ्य के लिये और 
न शिश्‌-प्रजनन के लिये; इसी के समान उन छागों की झरीर-दर्शा भी इतनी ही बरी 
है जो नित्य रोगी रहते है और जो परिश्रम के योग्य नही रहते। श्रेष्ट झरीर-दर्शा वह है 
जो इन दोनों (मल्ल ओर नित्य रोगी) की शरीर-दर्शाओं की मध्यवर्तिनी है। 
नव-शरीर-गठन में कुछ परिश्रम करने की योग्यता अवश्य होनी चाहिये : पर परिश्रम- 
शील्ता न तो अत्यन्त उम्र प्रकार के श्रम के लिये टोनी चाहिये और न केवल एक विशिष्ट 
प्रकार के श्रम की ही आर प्रवतत्त होनी चाहिये, जिस प्रकार कि किसी मल्झ की 
परिश्रमणी लता होती है; साधारण नागरिक का शरीर-गठन ऐसा होना चाहिये कि वह 
स्वतंत्र जनों के सब प्रकार के कार्य करने के योग्य हो । पुरुष और स्त्री दोनोंही के 
विपय में यह बाते समान रूप से छाग होती है। 


जो स्त्रियां गर्भवती हों उनको अपने शरीर की चिन्ता रखनी चाहिये; न तो उनको 
आलमसी होना चाहिये (प्रत्युत नियमित व्यायाम करना चाहिये) और न अपुप्टिकर 
भाजन ही कर ना चाहिये (अर्थात्‌ पुप्टिकर भोजन करना चाहिये )। नियम-निर्माता उन 
गर्भवती स्त्रियों के लिये प्रतिदिन शिक्ष-जन्म की अधिप्टात्री देवियों के मन्दिर में पूजा 
के लिये जाने का विधान करके सरलता से उनकी निर्यामत व्यायाम की आदत डलवा 
सकता है ।” तथापि उनको अपने मन को (शरीर के प्रतिकल ) लगातार शान्‍त बनाये 
रखना चाहिये : क्योंकि स्पप्टतलया ही जायमान शिश अपनी माता स (अपना 
स्वभाव और पोषण ) इसी प्रकार ग्रहण किया करते है जिस प्रकार पौदे पृथ्वी से ग्रहण 


कि हू 
करत है । 


बच्चों के परित्याग” और पोपण के विपय में निश्चय ही ऐसा नियम होना चाहिये 
कि किसी भी विकृताकृति बच्चे का पोषण नहीं किया जाना चाहिय्रे । इसके विपरीत, 
उन सब राष्ट्रों में जहाँ कि जनता को सीमित रखने का प्रबंध है, ऐसा नियम होना 
चाहिये कि केवल जनसंख्या को सीमित रखने के लिये ही बच्चों का परित्याग रोक 
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दिया जाय । इसके लिये उचित उपाय प्रत्येक परिवार के लिये बच्चों की संख्या को 
निर्धारित (अथवा सीमित ) कर देना होगा; और यदि विवाहित दम्पतियों के निर्धारित 
संख्या से अधिक सन्‍्ताने हो जायेँ, तो गर्भगत बच्चे में चेतना और जीवन के संचार के 
पूर्व ही गर्भपात कर देना चाहिये । गर्भपात कराना (प्रकृति के) नियम के अनुकल हैं 
अथवा नहीं यह बात तो इस पर निर्भर होगी कि गर्भ में चेतना और प्राण का संचार 
हुआ है अथवा नहीं । अब क्योंकि हमने यह निर्वारित कर दिया कि पुरुष और स्त्रियां 
किस अवस्था से लेकर अपना वेवाहिक जीवन आरंभ करें, अतएवं अब यह निर्धारित 
करना शेप रह जाता है कि कितनी अवस्था तक शिश्यु-प्रजनन द्वारा राप्ट्र की सेवा करते 
रहें । अधिक अवस्थावाले माता-पिताओं की सन्तानें, थोदी अवस्थावालों की सन्‍्तानों 
के समान ही, शरीर और मस्तिष्क दोनों में ही अपरिपक्व (- अपूर्ण ) हुआ करती हैं; 
तथा अत्यन्त बढ़े माता-पिताओं की सन्‍्तान तो दुबंछ होती ही है । अतएव॒प्रजनन- 
काल की सीमा मानसिक शक्ति की पराकाप्ठा की दृष्टि से निर्धारित कर सकते हैं । 
जैसा कि मानव-जीवन को सात वर्षो के युगदण्ड से नापने को कुछ कवियों ने सुझाया है, 
यह (मानसिक शक्ति की पराकाप्ठा ) अधिकांश मन॒प्यों में, पचास वर्ष की अवस्था 
के लगभग प्राप्त होती है ।। अतएव इस अवस्था की प्राप्ति के चार अथवा पाँच वर्ष 
पश्चात्‌ उनको संसार में बच्चों को उत्पन्न करने के कार्य से (स्पष्ट ही ) छुट्टी मिल जानी 
चाहिये । इसके उपरान्त शेप आय में वह स्वास्थ्य के निमिन्त अथवा अन्य किसी ऐसे 
ही कारण से पारस्परिक सहवास करने माने जा सकते है । 


पति और पत्नी के लिये परस्त्री अथवा परपुरुष गमन करना--ऐसा उनके समग्र 
विवाहित जीवन-काल में किसी भी समय और किसी भी प्रकार से घटित क्‍यों न हो, 
( जब तक वे परस्पर पति-पत्नी कहे जाते है ) तब तक--यह घोर छज्जा की बात समझी 
जानी चाहिये । पर यदि इस प्रकार की कोई घटना शिशु-प्रजनन-काल में घटित हुई 
प्रकट हो तो ऐसी अवस्था में तो यह बात अपराध के ही अनुपात में बदनामी के दण्ड 
से दण्डित होने योग्य मानी जानी चाहिये । 


टप्पणियोँ 


१. इस खण्ड में अरिस्तू नें अपनी पंत॒क वंद्यविद्या का अच्छा परिक्षय दिया है। 
२. त्रायज्ञीन और कंते (अथवा क्रीत।) में विवाह अल्प अवस्था में हो जाते थे । 
देववाणी ने इसो दिधय में उपदेश दिया था जिसका आशय यह था कि अपरिपक्वावस्था 
में सन्‍्तानोत्पत्ति नहीं को जानी चाहिये। न्यमेन ने पौलिटिक्स की तोसरी जिल्द के 
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पृ० ४६४ पर मां० कोरोसी का एक उद्धरण दिया है। कोरोसी ने ३०००० तथ्यों का 
अध्ययन किया था और उसके आधार पर उन्होंने लिखा था --२० वर्ष से कम को 
माताओं और २४ वर्ष से कम के पिताओं की सन्‍्तानें परिपक्वावस्थावाले माता-पिताओं 
की सन्‍्तानों से दुर्बंल होती हैं। इनकी सन्‍्तानें श्वास-संबंधी रोगों को अधिक भोगतो 
हैं। सब से अधिक स्वस्थ सन्‍तानें वह होती हे जिनके पिताओं की आयु २५ और ४० 
वर्ष के मध्य में और माताओं की आय २० और ३० वर्ष के मध्य में हों । 

३. रेतोरिक नामक पुस्तक में अरिस्तु ने बतलाया है कि पुरुष ३० वर्ष की अवस्था 
के लगभग शरीर की पूर्ण बद्धि को प्राप्त होता है। 

४. यह प्रतिज्ञा प्री नहीं की गई। 

५. इन देवियों के नाम ऐलेंथिया और आत्तेमिस है । 

६. अरिस्तू के मत में ग्भिणी माता को अचेतन धरती के समान व्यवहार करना 
चाहिये । 

७. ग्रीक लोगों में बच्चों को (विशेष कर नवजात लड़कियों को ) नगर के पास 
के पहाड़ों पर डाल देने की घटनाओं का अनेक बार उल्लेख मिलता है। 

८. यह पति के संबंध में आय को मर्यादा है, स्त्री के संबंध में नहीं । 


५9 
बच्चों के विकास का काल 

बच्चों के जन्म के पश्चात्‌, उनके वृद्धिकाल में, उनको किस प्रकार का पोषण दिया 
जाता है, इससे भी उनकी शारीरिक शक्ति में बहुत अन्तर पड़ जाता है। अन्य पशुओं 
के उदाहरण से, तथा उन बर्बर जातियों के उदाहरण स, जो शरीर को यद्व-क्षम बनाने 
का लक्ष्य रखती है, ऐसा प्रतीत होता है कि वह भोजन जिसमें दुग्ध की मात्रा बहुत अधिक 
होती है, मानव-शरीर (शिश्ु-शरीर ) के विकास के लिये सबसे अधिक उपयुक्‍त है । 
यदि उनको रोगों से बचा रहना है तो उनको जितनी कम मदिरा दी जाय उतना ही 
अच्छा । इसके अतिरिक्त बच्चों के नन्‍्हें से शरीर जितने भी प्रकार की गति और हिलना- 
इलना संभवतया कर सकते हैं वह सब उनके लिये छाभदायक है | पर उनके कोमल 
अंगों को वक्र और विक्ृत होने से बचाने के लिये कुछ बर्बर जातियाँ अभी तक कुछ 
ऐसे यांत्रिक साधनों का उपयोग करती हैं जो उनके गात्रों को सीधा रखते हैं । बच्चों को 
उनके शैशवकाल से ही शीत को सहने का अभ्यासी बना देना बड़ी अच्छी बात दि 
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यह आदत स्वास्थ्य के लिये अत्यन्त लाभदायक है और उनके शरीर को यद्धकाय॑ के 
लिये कठोर (सहिष्णू ) बना देती है । इसी लिये बहुत सी बबर जातियों में बच्चों को 
जन्मते ही नदी की ठंडी धारा में डबकी दे देने की प्रथा है; अन्य जातियों, जैसे कि केल्ट 
लोगों में बच्चों को थोड़े ( हल्के ) वस्त्रों में लपेटने की प्रथा है। जिन सब बातों की आदत 
डालना संभव है, उन सब की आदत बिलकुल आरंभ से ही डालना अच्छा होता 
पर यह अभ्यास-क्रम शनें: शान: बढ़ाना चाहिये । बच्चों का प्राकृतिक शरीर-गठन 
उनकी स्वाभाविक उष्णता के कारण शीत के सहन करने का सरलता से अभ्यस्त हो 
सकता है । बच्चों के आरंभिक जीवन को इसी उपयेक्त प्रकार की देखभाल (चिन्ता ) 
रखकर अथवा इसी से मिलती-जलती सावधानी करके विकसित करना उपयोगी है । 


बाल्यावस्था का दूसरा खंड, जो कि पांचर्व वर्ष (के अन्त) तक चलता है, ऐसा 
होता है कि उसमें कहों किसी प्रकार बालक के विकास में रुकावट न पड़े इसलिये उसमे 
न तो उस पर पढ़ाई का बोझ डालना अच्छा है और न कोई आवश्यक (अनिवाय ) 
परिश्रम का काम लेना । पर इस अवस्था में शरीर से कुछ हिलन-इलने का अभ्यास 
कराना आवश्यक होता है, जिससे शरीर के गात्र आलस्य के कारण निकम्म होने से 
बच सके। इस अंग-संचालन का प्रबंध कुछ तो मनोरंजक खेलों के द्वारा और कुछ 
अन्य उपायों द्वारा किया जाना चाहिये: तथापि खेल ऐसे होने चाहिये जो न स्वनत्र 
नागरिकों के छिये अनुचित हों और न अत्यधिक श्रमसाध्य हों और न स्त्रियोचित 
सुकमारता को बढ़ानेवाले हों । इतनी अवस्थावाल बच्चों को किस प्रकार की कथाएँ 
और गल्‍पें सुननी चाहिये, इस विपय में भी शिक्षा विभाग के अधिकारियों को (जो कि 
शिक्षा-निदेंशक कहलाते है ) सावधान रहना चाहिये । इस प्रकार की सब बातों को 
भावी जीवन के व्यवसायों के लिये मार्ग तेयार करनेवाला होना चाहिये । अतएब 
बच्चों के खेल अधिकांश म॑ उन कार्यों की अनकृति होना चाहिये जिनके विषय में 
(बच्चे ) भावी जीवन-काल मे॑ दत्तचित्त होंगे। बच्चों के चीखने और रोने को जो व्यक्ति 
(प्लातौन) अपने नियमों में (नियम कानन नामक पुस्तक में) रोकने का उद्योग 
करता है उसका यह करना टीक नहीं है । ऐसा करने से (अर्थात्‌ चीखने और रोने से ) 
उनके विकास को लाभ पहुँचता है; यह तो एक प्रकार से उनके शरीर का व्यायाम है। 
जिस प्रकार प्राणवायु (श्वास) को रोकना (युवकों) को परिश्रम करने के लिये 
जक्ति प्रदान करता है इसी प्रकार फेफड़ों पर जोर देना (और चीखना ) बच्चों के लिये 
हितकर होता है ।' शिक्षाध्यक्षों को इस बात पर दृष्टि रखनी चाहिये कि बच्चे 
अपना समय किस प्रकार (किस मनोरंजन से) व्यतीत करते हैं। विशेषकर उनको 


अरिस्तृ को राजनीति ५०७ 


इस बात का ध्यान रखना चाहिये कि वे यथासंभव कम से कम समय तक दासों के साथ 
में रहें । सातवें वर्ष तक के बच्चों की अवस्था अवच्य ही घर पर के ही पालन-पोपण में 
व्यतीत होगी । यद्यपि उनकी अवस्था अभी इतनी छोटी होती है, तथापि यह हो 
सकता है कि वे जो कुछ भी गेंवारू (स्वाघीन पुरुषों के अयोग्य) बात सुनें 
अथवा देखें उस कुप्रभाव से अछते न रह सके । संक्षेप में नियम-निर्माता को 
जितनी सावधानी राष्ट्र में स अपणब्दों को बहिप्क्ृत करने में बरतनी चाहिये 
उतनी अन्य किसी भी वस्तु के लिये आवश्यक नहीं है । किसी भी प्रकार 
को कुवाज््य वाणी का बंधड़क प्रयोग करना कुकर्म करने के अत्यन्त निकट की 
वस्तु है । सुकृमार बच्चों को विश्ञेप सावधानी के साथ किसी ऐसी बात को कहने 
अथवा सुनने स बचाना चाहिये । निर्षेध के होते हाए भी, जो छाग छज्जाजनक वाक्यों 
का बालने और निन्‍दनीय कर्मों के करने के दोषी पाये जायें (देखे जाय॑) उनको 
यथे।चित दण्ड दिया जाना चाहिये । यदि कोई ऐसा स्वतंत्र युवक इस अपराध का दोपी 
हो। जिसको सामान्य भोज की पट्टिकाओं पर शयन करने का अधिकार अभी प्राप्त 
नहीं है उसको अपमानित होने और पीट जाने का दण्ड दिया जाना चाहिये, और यदि 
कोई वद्धावस्थावाला स्वतंत्र व्यक्ति इस प्रकार के अपराध का दोपी हो तो उसको 
उसके दासोचित कार्य के निमित्त पदच्यति के अपमान से यथापराध दण्ड देना चाहिये। 
क्योंकि हम इस प्रकार की भाषा को नगर से निर्वासित कर रहे है, अतागव स्पप्ट ही है कि 
हमको अनुचित (अहलील ) चित्रों के प्रदशन और अब्लील नाटकों को भाषा को भी रंग- 
मच पर अभिनीत होने से रोकना चाहिये | शासकों को इस विपय में सचत (सावधान ) 
रहना चाहिये कि कोई भी म॒त्ति अथवा चित्र रस न हों जो कि इस प्रकारके अशोभन 
(अध्लील) कार्यो की अनक्तियाँ हों । इस नियम का अपवाद एस देवताओं के मन्दिर 
अथवा उत्सव हो सकते है जिनके उत्सवों मे अच्छील परिहास का भी नियम द्वारा विधान 
किया गया है । पर इस विधय में हमको यह ध्यान रखना चाहिये कि कानन ने एक 
विशिष्ट परिपक्व अवस्था को पहुंचे हुए पुर्षों को, अपने बच्चों और स्त्रियों के लिये 
और स्वर्य अपने लिये स्वयमेव देवमन्दिरों में पूजा प्रदान करने को छुट दे रखी है ।' 
नियम-निर्माताओं को युवकों के लिये तब तक निनन्‍्दा नाटकों और प्रहसनों के देखन 
का प्रतिपरेत्ष कर देना चाहिये जब तक वे उस अवस्था को प्राप्त न कर ले जिसमें कि 
उनको सार्वजनिक भोजों में वृद्ध मनृप्यों के साथ शयन करने का एवं मधुपान करने का 
अधिकार प्राप्त होता है; उस समय तक उनकी शिक्षा उनको इस प्रकार के सब अनु- 
करणों के कुप्रभाव से (आघात से ) अभेद्य बना चुकेगी । 


५०८ अरिस्तु को राजनीति 


इस विषय का हमने इस समय यह चलताऊ सा संक्षिप्त विवेचन किया है । 
पर भविष्य में हम इस विषय पर अवश्य ध्यान देंगे और अधिक परिपूर्ण विवेचना के 
पदचात्‌ यह निर्धारित करेंगे कि इस प्रकार वैधानिक नियमन होना चाहिये अथवा नहीं 
होना चाहिये, और यदि हो तो किस प्रकार का होना चाहिये । इस समय 
ते। हमने इस विषय पर केवरू इतना ही विचार किया जितना कि अनिवायं 
था । स्यात दुःखान्त नाटकों के अभिनेता थियोडोरस्‌' ने यह कुछ बरी बात 
नहीं कही थी कि उसने अभी तक कभी भी किसी अभिनेता को (चाहे वह 
कितना ही निचले प्रकार का अभिनेता क्‍यों न हो) अपने से पूर्व रंगमंत्र पर उपस्थित 
(प्रविष्ट ) नहीं होने दिया क्योंकि दशक लोग जिन वाक्यों को (अथवा जिसकी वाणी 
को ) पहले सुन लेते हैं उसी के अनुरागी हो जाते है । यही तथ्य हमारे मानवीय 
संपर्कों के विषय में भी घटित होता है और वस्तुओं के सम्पर्कों में भी ; हम स्वंदा उसी 
वस्तु अथवा व्यक्ति में अधिक अनुरकक्‍्त होते हैं जिससे हमारा प्रथम सम्पर्क होता है । 
अतएव युवकों को उन सब बातों से जो कि बुरी हैं अपरिचित बनाये रखना चाहिये : 
विशेषकर ऐसी वस्तुओं से जो कि दुप्टता और दौम॑नस्य से यक्‍त हों । प्रथम पाँच व 
समाप्त हो जाने पर अगले दो वर्ष सातवें वर्ष की समाप्ति तक उनको अन्य लोगों को 
उन अध्ययनों में लगे हुए देखना चाहिये जिनको इन्हें स्वयं आगे चलकर सीखना होगा । 

अवस्था के दो खण्डों को दप्टि में रखते हुए अनिवायंतया शिक्षा को विभाजित 
किया जाना चाहिये; एक तो सात वर्ष की अवस्था से लेकर मसे भीगने तक और दूसरा 
मरे भीगने के पश्चात्‌ से छेकर इक्कीस वर्ष की अवस्था तक। जो लोग मानवीय आयुषप्य 
को सात वर्षो के सप्तकों में विभक्‍त करते हैं वे सामान्यतया सामग्र्येण .ोौक ही करते 
(कहते ) हैं । पर हमको (शिक्षा के क्षेत्र में) स्वयं प्रकृति द्वारा किये हुए विभागों का 
अनुसरण करना चाहिये। सारी कला और शिक्षा का उद्देश्य प्रकृति की कमियों को 
पृर्ण करने का प्रयत्न करना है ।* प्रथम तो यह देखना चाहिये कि क्‍या (बच्चों की शिक्षा 
के नियमन ) के लिये किसी प्रकार की व्यवस्था की जानी चाहिये (अथवा नहीं ।) 
दूसरी बात यह हैं कि क्या इस विषय की देखरेख सावंजनिक प्रकार से की जानी चाहिये 
अथवा व्यक्तिगत प्रकार सें--जैसी कि आजतक अधिकांश नगरों में प्रथा चली आ 
रही है । तीसरा प्रश्न जो विचारणीय है वह यह हैं कि शिक्षा-संबंधी नियमों का स्वरूप 


कसा होना चाहिये । है 
व्प्पिणियाँ 
१. अरिस्तू ने अन्य असम्य कही जानेवाली जातियों की प्रथाओं का विस्तत 
अध्ययन किया था । 


अरिस्तू की राजनीति ५०९ 


२. इससे पता चलता है कि अरिस्तू को प्राणायाम को महिमा का कुछ कुछ 
पता था। 

३. अधिक अवस्था के व्यक्षित यूनान में भोजन की मेज्ञ के पास पड़े हुए कोच पर 
अद्धंशयित स्थिति में भोजन किया करते थे। कम अवस्थावाले युवकजन कुरसियों पर 
बेठकर भोजन करते थे। यवकों के लिये अद्धंशयित स्थिति में भोजन करना अशिष्ट 
व्यवहार का सूचक था। 

४. इस प्रकार के देवता दियौनीसस, देमेतर ओर कोरे इत्यादि है । 

५. अर्थात्‌ ऐसे अवसरों पर प्रत्येक व्यवित को यह छूट थी कि वह स्वयं जाकर 
अपने लिये तथा अपनी स्त्री के लिये एवं बच्चों के लिये पूजा कर आये । 

६. थियोडोरस्‌ अरिस्तू के समय से अव्यवहितपूर्व का श्रेष्ठ त्रागेंदी का अभिनेता 
था। इसके अभिनय की प्रशंसा इसके उच्चारण की स्वाभाविकता के कारण एवं करुण- 
रस का अत्यन्त मासिक अभिनय करने के कारण थी । 

७. यह शिक्षा की परिभाषा मनन करने योग्य है । 


आठवीं पुस्तक 


४ 
समाज मे शिक्षा का स्थान 


इस विपय में ता क्रिसी को कोई सन्देढ़ (दुवित्रा) हो ही नहीं सकता कि नियम 
निर्माता को बच्चों की शिक्षा को अपना सबसे मुख्य कर्तव्य बना छेना चाहिये ।' 
जिस नगर में ऐसा नहीं होता (अर्थात्‌ शिक्षा के प्रबन्ध के विषय में प्रमाद किया जाता 
है) वहाँ की शासनव्यवस्था को हानि पहुँचती है । जिस नागरिक को जिस प्रकार की 
दासन-व्यवस्था को छत्रच्छाया में अपना जीवन व्यतीत करना है उस नागरिक को 
(शिक्षा द्वारा ) उसी के सांच में ढाल देना चाहिये ।* क्‍योंकि प्रत्येक शासनपद्धति का 
अपना विशिष्ट स्वभाव (ही वह शक्ति ) होता है जो आरंभ में उसकी स्थापना करता 
है और तत्पश्चात्‌ उसकी सत्ता को सुरक्षित रखता है। उदाहरणार्थ जनतंत्रात्मक 
स्वभाव जनतंत्रात्मक शासनपद्धति को तथा धनिकतंत्रात्मक स्वभाव धनिकतंत्रात्मक 
पद्धति को जन्म देता है और उसकी रक्षा करता है। इसी प्रकार सर्वदा जितना ही 
अच्छा स्वभाव होता है वह उतनी ही उत्तम शासनपद्धति का कारण बनता है । फिर 
इसके अतिरिक्‍त प्रत्येक प्रकार की क्षमता और कछा के अभ्यास के लिये कुछ पूर्व 
शिक्षण और पहले से ही आदत डालने की आवश्यकता हुआ करती है। अतएव 
स्पष्ट है कि सद्वृत्ति के अभ्यास के लिये भी ऐसा ही होना चाहिये । 


क्योंकि समग्र नगर का अन्तिम लक्ष्य एक ही होता है, अतएव स्पष्ट ही नगर में 
सबके लिये अवश्यमेव एक ही शिक्षापद्धति होनी चाहिये । तथा इस शिक्षापद्धति की 
देख रेख (चिन्ता) सार्वजनिक विषय होना चाहिये न कि व्यक्तिगत । ऐसा नहीं 
होना चाहिये जेसा कि आजकल होता है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने बच्चों की स्वयं चिन्ता 
करता है ; तथा जैसा जिसको उचित प्रतीत होता है वह वैसी ही शिक्षा अपने बच्चों 
को अलग व्यक्तिगत रूपसे दिलाता है । जो लक्ष्य (अथवा हित ) सावंजनिक हैँ उनकी 
प्राप्ति के लिये दी जानेवाली शिक्षा भी सबके लिये एक समान होनी चाहिये । और 
न हमको प्रत्येक नागरिक को स्वयं अपने ऊपर अधिकार रखनेवाला मानना चाहिये, 
प्रत्युत यह मानना चाहिये कि सब नागरिक नगर के हैं (अर्थात्‌ नगर अथवा राष्ट्र का 


३३ 
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स्वामित्व सब पर है) । प्रत्येक नागरिक नगर का अंश है । प्रत्येक अंश के लिये 
जो चिन्ता अथवा प्रबन्ध होगा वह प्रकृत्या ही सब के लिये किये जानेवाले प्रबन्ध को 
दृष्टि में रख कर होगा। इस विशेष क्षेत्र में, और ऐसे ही कुछ अन्य विषयों की 
दृष्टि से लाकंदायमौन (स्पार्टा) के निवासी प्रशंसा के पात्र हैं । क्योंकि वे अपने बच्चों 
की शिक्षा के विषय में अत्यन्त उद्यमशील और कप्ट उठाने वाले हैं तथा उनका यह सारा 
प्रयत्न सावंजनिक होता है व्यक्तिगत नहीं । अतएव यह स्पष्ट हो गया कि शिक्षा के 
संबंध में भी नियम बनाये जाने चाहिये तथा शिक्षा सार्वजनिक (राष्ट्रीय ) होनी चाहिये । 
टिप्पणियाँ 

१. सनष्य को प्राकृतिक पशता से उठाकर मनुष्य नाम का वास्तविक अधिकारी 
शिक्षा ही बनाती है अतएवं सुव्यवस्थित समाज में शिक्षा का स्थान सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण है । 

२. अरिस्त्‌ के मत में शासन-पद्धति केवल शासनाधिकार के पदों की व्यवस्था 
ही नहीं है वह तो समग्र राष्ट्र को जोवन-पद्धति भी है। अतएवं नागरिकों के जीवन 
और नागरिक-शासन-पद्धति इन दोनों में सामंजस्य घटित करने के लिये शिक्षा द्वारा 
नागरिकों का जीवन अभोष्ट शासन-पद्धति के अनुकूल बना दिया जाना चाहिये । 

३. यदि नगर-राष्ट्र का लक्ष्य एक है और उस लक्ष्य की प्राप्ति शिक्षा द्वारा होनी 
है तो यह आवश्यक है कि दिक्षा राष्ट्रायत्त होनी चाहिये। 

४. अर्थात्‌ नगर एक अवयवो है और प्रत्येक नागरिक उसका अवयव है। 

वि० इस खंड में अरिस्तू ने पिछली पुस्तक के अन्त में उपस्थित किये गये प्रवनों 
में से दो का उत्तर दिया है। संक्षेप में यह प्रइन इस प्रकार हं-- (१) क्‍या बच्चों की 
शिक्षा के लिये नियम होने चाहिये ? और (२) शिक्षा की व्यवस्था नगर की ओर से 
होनी चाहिये अथवा व्यक्तिगत नागरिकों को ओर से ? अरिस्तू ने इनका उत्तर 
अत्यन्त स्पष्टता और दृढ़ता के साथ दिया है। (१) शिक्षा के लिये नियम बनाना 
नियम निर्माता का सबसे महस्त्वपूर्ण कर्तव्य है (२) शिक्षा की व्यवस्था राष्ट्र की ओर 
से की जानो चाहिये। 


र्‌ 
शिक्षा का स्वरूप 


शिक्षा का स्वरूप क्‍या है और बच्चों को शिक्षा किस प्रकार दी जानी चाहिये," 
यह प्रइन विस्मरण नहीं कर देना चाहिये। आजकल शिक्षा के विषयों के संबंध में 
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मतभेद है। सदाचार' को दृष्टि में रखते हुए अथवा श्रेष्ठ जीवन की दृष्टि से नवयुवकों 
(बच्चों) को क्या सिखाया जाना चाहिये, इस विषय में सब लोग एक ही समझ नहीं 
रखते। न यही स्पप्ट है कि शिक्षा बुद्धि के (विकास ) लिये होना अधिक उचित है अथवा 
आध्यात्मिक सदाचरण के लिये । यदि हम शिक्षा की वत्तंमान प्रक्रिया पर दुष्टिपात करें 
तो परिणाम अत्यन्त भश्रान्तिकारक निकलता है । इस (वर्तमान प्रक्रिया) से यह स्पष्ट 
नहीं होता कि किन विषयों का अध्ययन किया जाना चाहिये--क्या उनका जो जीवन के 
लिये उपयोगी है, अथवा उनका जो सद्वृत्तिके विकासमें सहायक हैं, अथवा उनका जो 
उच्च ज्ञान को मात्रा को बढ़ानेवाले हैं ? इन तीनों विकल्पों में से प्रत्येक को कुछेक लोगों 
की वरणीयता प्राप्त हुई है (यद्यपि स्पप्ट सर्वोपरि विशिष्टत्व किसी का नहीं है ।) 
जो विपय सद्वृत्ति के विकास के लिये हितकर हैं उनके विषय में भी ऐकमत्य का अभाव 
हैं । प्रथम तो जो लोग सद्वृत्त (सदाचार) का सम्मान करते हैं उन सबके लिये भी 
इसका कोई एक ही सीधा-सादा अर्थ नहीं है । और जब लोग सदव॒त्त के अर्थ के विषय 
में एकमत नहीं हैँ तब तो उसके अभ्यास (व्यवहार) के ढंग उनका भिन्न होना युक्ति- 
संगत हैं ही ।। इस विपय में कोई सन्देह (अस्पष्टता ) हो ही नहीं सकती कि बच्चों को 
वे उपयोगी विपय' तो पढ़ाये ही जाने चाहिये जो अनिवाये हैं । पर इसका तात्पर्य 
यह नहीं है कि शिक्षा में प्रत्येक उपयोगी विषय का समावेश होना चाहिये । सब प्रकार 
के व्यापार दो भागों में विभक्‍त किये जाते हैं, एक तो वे व्यापार जो स्वतंत्र नागरिकों के 
लिये उचित हैं दूसरे वे जो उनके लिये उचित नहीं हैं। इससे यह निष्कर्ष निकलता 
है कि बच्चों को केवल ऐसी शिक्षा का वितरण केवल इतनी ही मात्रा में करना चाहिये 
जितनी मात्रा में वह उनके लिये उपयोगी तो हो सके पर उनको श्रमिक मनो- 
वत्तिवाला (गंवार) न बना दे। गंवारू (बनौसस ) शब्द का प्रयोग ऐसे व्यापार, 
कला अथवा विज्ञान के लिये होना चाहिये जो स्वतंत्र मनुष्य के शरीर, आत्मा और बुद्धि 
को सद्वृत्त के अनुसरण एवं व्यबहार के अयोग्य बना डालता है। इसलिए हम गँवारू' 
शब्द से किसी भी ऐसे कलाकौशल को अभिहित कर सकते हैं जो कि मनृष्य की शारीरिक 
क्षमता को बिगाड़ डालता है, तथा ऐसे व्यापारों (कार्यों) को अभिहित कर सकते हैं 
जो वेतन के लिये किये जाते हैं तथा जो मनुष्य की बुद्धि को व्याप्त और पतित करके 
अवकाशरहित' बना देते हैं । कुछ उदार कलाएँ भी ऐसी हैं जो स्वतंत्रजनों के द्वारा 
प्राप्त किये जाने के योग्य हैं, पर एक सीमा तक ही इनका प्राप्त किया जाना गँवारूपन 
(अस्वतंत्रजनौचित्य ) के बिना हो सकता है पर यदि कोई व्यक्ति पूर्णता (तलस्पशिता ) 
प्राप्त करने के लिये उनके प्रति अत्यधिक ध्यान लगायेगा तो परिणाम में वही बुराइयाँ 
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उत्पन्न होंगी जिनका ऊपर वर्णन किया जा चुका है। जिस प्रयोजन के लिये कोई मनुष्य 
किसी कार्य को करता है अथवा किसी विषय का अध्ययन करता है उससे भी बहुत कुछ 
अन्तर पड़ जाता है। जो कोई भी कार्य स्वयं अपने लिये, किसौ मित्र के लिये अथवा 
सद्वृत्ति की प्राप्ति के लिये किया जाता है अथवा सीखा जाता है तो वह अस्वतंत्रजनो- 
चित नहीं होता । पर वही कार्य यदि दूसरों के द्वारा प्रेरित किये जाने पर बार बार 
बहुधा किया जाय तो कमीना और दासोचित गिना जाने लगता है। अध्ययन 
(शिक्षा ) के क्रमागत विषय (जैसा कि में पहले ही कह चुका हूँ) दोनों ओर झुकते 
हुए से हैं। (अथवा दो दृष्टिकोणों से देखे जा सकते हैं।) 


टिप्पणियाँ 


१. कुछ संस्करणों में इस खंड को उस वाक्य से आरंभ किया गया है जिसको 
हमने प्रथम खंड के अन्त में दिया है। 

२. यह शिक्षा-संबंधी तीसरा प्रइन है जो सातवों पुस्तक के अन्त में उठाया 
गया था। अरिस्तु ने इसका उत्तर आठवीं पुस्तक के होष भाग में देने का प्रयत्न किया है । 

३. सदाचार के स्थान पर मूल में 'अरंते” शब्द का प्रयोग किया गया है। बाकंर 
ने इसका अनुवाद प्लेन गुड़नेस” किया है। इसका अनुवाद सदवत्त भी हो सकता है। 

४. अरिस्तु को जो व्यापक दुबिधा सब ओर दिखलाई पड़ रही है उसका कारण 
यह है कि यद्यपि सदाचार (अथवा सद्वत्त ) , श्रेष्ठ जोवन एवं बद्धि और उसका विकास 
इत्यादि शब्दों का प्रयोग तो विद्वान्‌ लोग बड़ी 'दरिया-दिलो” से करते हें पर इन 
शब्दों का कोई सुनिश्चित और सर्वंसम्मत नपा तुला यथातथ्य अर्थ निर्णोत नहीं हो 
पाया हे । 

५. न्यूमंन के मत में उपयोगी विषय लिखना, पढ़ना, अंकगणित, भूमितिशास्त्र 
और गाहंस्थ्य शास्त्र हें। पर यह सबके सब सबके लिये आवश्यक नहीं हें । 

६. अर्थात्‌ बद्धि उच्चचिन्तन के लिये अक्षम बना देते हें । 


डे 
शिक्षा कं विषय और अवकाश 


लगभग चार ऐसे विषय हैं जो प्रथानसार पढ़ाये जाते आ रहे हैं। वे है (१) 
पढ़ना और लिखना (२) व्यायाम (३) संगीत और (कुछ लोगों के अनुसार) (४) 
चित्रकारी । इनमें से पढ़ना लिखना और चित्रकारी यह दोनों अनेकों विभिन्न प्रकारों 
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से जीवनकार्यों के लिये उपयोगी समझे जाते हैं। शारीरिक व्यायाम साहस के विकास 
के लिये उपयोगी होता है । संगीत की शिक्षा का उद्देश्य संदेह और विवाद का विषय 
है । आजकल तो बहुत से छोग इसकी शिक्षा केवल आनंद के लिये ही ग्रहण करते 
हैं; पर मूलत: (आदि से) इसकी व्यवस्था शिक्षा के अन्तर्गत इस कारण हुई थी 
कि स्वयं हमारा स्वभाव ही (जैसा कि बहुधा कहा जाता है) यह अपेक्षा करता है कि 
हम न केवल भली प्रकार काम ही कर सकें प्रत्यत अपने अवकाश का भी शोभन उपयोग 
कर सके । क्योंकि यह बात में पुनः एक बार कहँगा कि अवकाश का शोभन उपयोग 
ही अन्य सब कार्यों का मुलाधार है। यह सत्य है कि (व्यापार और अवकाश) 
दोनों ही अपेक्षित हैं, तथापि व्यापार की अपेक्षा अवकाश अधिक उच्च है, और क्रिया- 
शीलता का लक्ष्य यही अवकाश होना चाहिये । अनएवं हमारी समस्या (अथवा 
प्रस्तुत प्रश्न ) यह हैं कि अवकाश के समय हमको क्‍या करना चाहिये । निश्चयमेव हम 
अपने अवकाश को केवल क्रीड़ा (या मनोरंजन ) से ही नहीं भर सकते । ऐसा करना तो 
अवद्य ही ऋरोड़ा (अथवा मनोरंजन) को ही जीवन का लक्ष्य बना देना होगा । 
यदि ऐसा होना असंभव हो, और यदि व्यापारकाल के मध्य में ही मनोरंजन (अथवा 
क्रीड़ा) का अधिक उपयोग हो (क्योंकि परिश्रम करनेवाले को ही विश्राम की आवश्य- 
केता होती है, तथा मनोरंजन विश्वाम देने के ही निमित्त है; जब कि व्यापार में 
श्रम और प्रयत्न का साहचर्य रहता है) अतरव मनोरंजन (और क्रीड़ा) का समावेश 
तो हमको केवल उचित समय और ऋतुओं को देखते हुए ही करना चाहिये एवं उनका 
उपयोग श्रमापनोदनाथ ओपधि के रूप में किया जाना चाहिये। मनोरंजन और क्रीड़ा 
जिस मनोंदशा (मनोगति ) को उत्पन्न करते हैं वह व्यापार-दशा के तनाव के शैथिल्य की 
दशा है. तथा इस शैथ्रिल्य में जो आनन्द प्राप्त होता है वह विश्राम प्रदान करता है । 
पर अवकाश को स्वयं अपने में ही आनन्द देनेवाला, सुख प्रदान करनेवाला और जीवन 
को सौभाग्यपूर्ण बना देनेवाला समझा जाता है ।' इस प्रकार आनन्दादि का उपभोग 
(अनुभव ) व्यापार में संलग्न मनुष्यों के द्वारा नहीं किया जाता, किन्तु अवकाशवान्‌ 
मनुष्यों के द्वारा ही किया जा सकता है। जो व्यक्ति किसी व्यापार में लगा होता है 
उसकी दृष्टि में कोई ऐसा लक्ष्य होता है जो अभी सिद्ध नहीं हुआ होता । पर सौख्य 
एक (प्रस्तुत लक्ष्य) है, और सब कोई यह मानते हैं कि इससे सवंदा आनन्द ही 
रहता है, पीड़ा नहीं । सौख्य के साथ जो आनन्द रहा करता है उसके स्वरूप 
के विषय में सबका ऐकमत्य नहीं है, प्रत्येक व्यक्ति अपने अपने व्यक्तित्व 
और स्वभाव के अनुसार इसके स्वरूप को पृथक्‌ प्रकार का समझता है। श्रेष्ठ 
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जनों का आनन्द ही सर्वोत्तम हुआ करता है जो कि सुन्दरतम उद्गम से उत्पन्न 
होता है। 

अतएव यह स्पष्ट है कि विद्याध्ययन और शिक्षा की कुछ ऐसी शाखाएं हु जिनका 
अनुशी लन मनःसंस्कार की प्राप्ति के लिये अवकाश का समुचित उपयोग करने के निमित्त 
किया जाना चाहिये । तथा यह भी स्पष्ट है कि यह शिक्षा और अनुशीलन स्वयं अपने 
ही लिये होना चाहिये (अर्थात्‌ इसका लक्ष्य वह स्वयं ही होना चाहिये )। इसके विपरीत 
जो शिक्षा और अनुशीलन व्यापार के लिये है उसको अनिवार्यतया आवद्यक तथा 
परिनिमित्त माना जाना चाहिये । और इसी लिये हमारे पूर्वेपुरुषों ने संगीत की व्यवस्था 
शिक्षा के अन्तगंत की थी । उन्होंने एसा इसलिये नहीं किया कि वह ४क आवश्यक वस्तु 
है क्योंकि यह आवश्यक तो बिलकुल नहीं है । और न इसी कारण से किया था कि यह 
उपयोगी है, क्योंकि यह उस प्रकार उपयोगी नहीं है जिस प्रकार पढ़ना लिखना, धन 
कमाने, ज्ञान की प्राप्ति करने, गृह का प्रबन्ध करने, और अनेकों प्रकार के राजनीतिक 
कार्यों के संपादन के लिये उपयोगी है ; अथवा जिस प्रकार चित्रकला (ड्राइंग) 
कलाकारों की क्ृतियों के भले प्रकार से परीक्षण करने के लिये उपयोगी है; या शारीरिक- 
व्यायाम-विद्या के समान उपयोगी है जो स्वास्थ्य और सामरिक साहस प्रदान करती है ; 
क्योंकि संगीत से इन दोनों पर कोई परिद्श्यमान प्रभाव नहीं होता । अतएवं अवकाश 
के समय मनःसंस्कार के लिये ही इसकी एकमात्र उपयोगिता शेष रह जाती है । 
स्पप्टतया इसके शिक्षा में सम्मिलित किये जाने का कारण यही हैं। यह वास्तव में 
उन प्रकारों में से एक है जिससे स्वतंत्र मनुष्य अपने मन:संस्कार पूवेक अपना अवकाश 
व्यतीत किया करते हैं । अतएव होमेर ने इस प्रकार कहा है :-- 

ऐसे हैं वे जो केवल हों आमंत्रित शुभ भोजों में ।* 
इसके पश्चात्‌ (अन्य अनेकों अभ्यागतों का उल्लेख करके ) वह यह कहता है कि-- 
और बुलाते वादक को भी, कर दे सबको संगीत-तृप्त ।" 

और फिर एक और स्थान पर ओडीसियस कहता है कि जब मनुष्य प्रसन्न हों तो संगीत 
से बढ़कर अन्य कोई विनोद नहीं है, तथा-- 

शाला में भोजन करते, सुनते होकर नीोरबव संगीत, 


आसीन हुए क्रम में सुन्दर,” 
अतणएव यह स्पष्ट है कि एक शिक्षा का प्रकार ऐसा है जिसमें माता-पिताओं 
को अपने पुत्रों को शिक्षित कराना चाहिये, पर इसलिये नहीं कि वह शिक्षा उपयोगी 
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है अथवा परमावश्यक (अनिवार्य) है, प्रत्यत इसलिए कि वह स्वतंत्रजनोचित और 
स्वयमेव अच्छी है। इस प्रकार की शिक्षा (का विपय) एक ही है अथवा अनेक 
( >> बहुत ), यदि बहुत हैं तो वे कौन कौन हैं और उनक्रा अध्ययन किस प्रकार किया 
जाना चाहिये--इस सबका विवेचन आगे चलकर किया जाना चाहिये । परन्तु 
इस समय इतना तो कहने का हम अवश्य साहस कर सकते है कि पुरातन छोगों का साक्ष्य 
हमारे दृष्टिकोण के पक्ष में है, क्योंकि प्राचीनकाल से अध्ययन के जो विपय निर्धारित 
किये हुए चटे आ रहे है उनसे ऐसा ही सूचित होता है कि संगीत-विद्या को वह स्पण्ट 
ही एक परम्परागत अध्ययन का विषय मानते है । फिर इसके अतिरिवल हम यह भी 
स्पप्टतया कह सवते हँ कि कुछ उपयोगी विपय--उदाहरणार्थ पढ़ना-लिखना-- 
बच्चों को इसलिये नहीं सिखाये जाने चाहिये कवि वे उपयोगी हैं, प्रत्युत इसलिये भी 
सिखाये जाने चाहिये कि उनके द्वारा ज्ञान की अन्य बहुत-सी शाखाएँ प्राप्त करना 
संभव है । इसी प्रकार चित्रकला की शिक्षा का उद्देश्य मन॒प्यो को अपने व्यक्तिगत 
क्रयविक्रय में गलती बारने से बचाना इतना नहीं है, और न वस्तुओं के क्य-विक्रय 
में उनको अवंचनीय बनाना ही है, जितना कि (इसका उठ्देश्य) मनष्यों को 
शरीर के सौदय के विपय में दृष्टिसंपन्न बना देना है । सर्वत्र उपयोगी के ही अनुसंधान 
में लगे रहना महात्माओं ओर स्वाधीनचताओं को सबसे कम शोभा देता है ।' 


अतए्व यह स्पप्ट है कि बच्चों को पढ़ाने में विवेक के पूर्व अभ्यास (या आदत ) का 
उपयोग करना चाहिये तथा बुद्धि के पूर्व शरीर को शिक्षित करना चाहिये । अतएव 
पहले पहल बच्चों को व्यायाम सिखानेवा डों और खेल सिखानेवाले शिक्षकों के हाथ में 
सौंपा जाना चाहिये ; इनमें से प्रथम (अर्थात्‌ व्यायामशिक्षक) उनको शरीर की 
स्वस्थ दशा प्रदान करेगा और दूसरा क्रिया-क्रुशलता । 


(उर्प्पणयो 


१. अवकाश में मानव की सर्वोच्च क्रिया चिन्तन संभव है। जीवन की भौतिक 
आवश्यकताओं की पूति की दृष्टि से मानव-ससूह को निम्नलिखित भागों में विभकत 
किया जा सकता है। (१) कुछ लोग ऐसे हैं जो भरपुर परिश्रम करते हैं पर उनकी 
भौतिक आवच्यकताओं को पूर्ति नहीं हो पाती । यह वर्ग निर्घन अभिकों का है। 
(२) कुछ लोग ऐसे होते हें जो भरपूर परिश्रम करते हैं और उनकी आवश्यकताओं 
की पूति हो जाती है पर उनको इससे आगे कुछ करने के लिये अवकाश नहीं बचता । 


५२० अरिस्तु की राजनीति 


यह वर्ग भी श्रमिकों का ही हे पर इनकी स्थिति प्रथम कोटि के श्रमिकों से कुछ अच्छो 
है। (३) कुछ लोग ऐसे होते हें जो परिश्रम अथवा काम करते हैं जिससे उनकी आव- 
इयकताओं की पूतलि भी हो जाती है और अवकाश भी बचता है। (४) कुछ लोग 
ऐसे हे जो कुछ नहीं करते पर उनको सब कुछ प्राप्त है और उनको अवकाश ही अवकाह 
है काम है ही नहीं । (५) कुछ लोग ऐसे भी होते हे जो काम, अवकाश इत्यादि की 
चिन्ता से पुर्णतया म॒क्त हे । यह उस कोटि के प्राणी हैं जिनके विषय में कवि ने कहा है 
“अजगर करें न चाकरो पंछी करें न काम । इन सब कोटियों में से संसार की उन्नति 
न तो उन छोगों से हो सकी है जिनको अवकादा का पूर्णतया अभाव रहता है ओर न 
उन लोगों के हवारा जो भौतिक आवश्यकताओं को चिन्ता से पूर्णतया मुक्त हैं । संसार 
की उन्नति उन लोगों के द्वारा हुई है जिनको समधिक अवकाश प्राप्त है और जिल्होंने 
उसका सदुपयोग किया है। 

२. अर्थात्‌ ऐसी सामाजिक स्थिति उत्पन्न होनी चाहिये जिसमें श्रम और अवकाश 
का संतुलन हो सके । 


३. अर्थात्‌ व्यापार में आन्तरिक आनन्द नहीं होता अतएवं उसको थकान को 
मिटाने के लिये आमोद-प्रमोद की आवश्यकता होती है। पर अवकाश में आन्तरिक 
आनन्द रहता है और उसका अनभव हमको प्रत्येक क्षण उपलब्ध होता है। भारतीय 
दृष्टिकोण से इसकी व्याख्या यह होगी कि आत्मा स्वरूपतः निष्किय हे और 
सच्चिदानन्द है अतएव अवकाशावस्था में वह उपाधिरहित होकर अपने स्वरूप में 
“आनन्द” में स्थिति होता है। 


४. पर आधुनिक समय में रोग-निवारण के लिये संगीत को परिमित उपयोगिता 
मानी जा चु॒को है। 

५. यह पंक्ति इसी रूप में होम (मे) र की ओडिसी में नहीं मिलती । 

६. ओडिसी ९॥७। बादक के लिये मल में इसी का सजातीय शब्द आओइदॉस 
प्रयुक्त हुआ है एवं तप्त करने के लिये इसी से मिलता हुआ 'तरपो” धातु का रूप 
आया है। 

७. ओडिसी १७।३८५। 

८. यह प्रतिज्ञा पूरी नहीं की गई । 

९. निकम्मे ज्ञान और काम ने भी संसार को बहुत कुछ दिया है। 
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भर 
शारीरिक व्यायाम की मर्यादा 


उन नगरों में जो कि आजकल बच्चों की शिक्षा के विपय में सबसे अधिक चिन्ता- 
हीलछ समझ जाते हैं कुछ ऐसे हैं जो बच्चों में मल्‍झों की-सी आदत उत्पन्न करना अपना 
लद्ष्य बनाये हुए हैं ; पर ऐसा करके वे उनकी आकृति और जरीर की वृद्धि इन दोनों को 
ही बहुत अधिक हानि पहुँचाते हैं । यद्यपि छाकंदायमौन्‌-निवासियों ने इस प्रकार की 
त्रुटि करने की भूल तो नही की है, तथापि वे उनके ऊपर अत्यन्त कठोर व्यायामों को 
लादकर, यह समझते हुए कि इन व्यायामों से वे साहसी बन जायगें, उनको पशतल्य 
नृशंस बना डालते हूं । परन्तु, जैसा कि हमने बहुधा क बच्चीं की शिक्षा एकान्तत 
और मुख्यतया केवल एक इसी गुण (साहसिकता ) को दृष्टि में रखते हुए कदापि प्रेरित 
नहीं होनी चाहिये । और यदि साहस को ही मुख्य उद्ृब्य मान लिया जाय तो भी वे उसको 
प्राप्त करने में सफल नहीं हुए हैं । अन्य पशओं एवं बरबर जातियों में भी निरीक्षण 
द्वारा यह देखा जा सकता है कि साहस (शौर्य) क्ररता की संगति में नहीं पाया जाता 
किन्तु एक मुद्ल एवं सिह-तुल्य स्वभाव के साहचर्य में पाया जाता है। (निस्संदेह ) 
बहत सी ऐसी बबर जातियाँ हैं जो हत्या और मनप्य-भक्षण के लिये नित्य कटिबद्ध रहती 
हैं, जैसे कि कृप्णसागर के तट पर रहनेवाली जातियों में अखेयी और हीनियोखी 
ऐसी ही जातियाँ हें, तथा महाद्वीप के आन्तरिक भाग में रहनेवाली अन्य कई जातियाँ 
इसी प्रकार की अथवा इनसे भी अथिक नशंस हैं जो कि दस्यकर्म किया करती हँ--पर 
वे वास्तव में साहसपूर्ण जातियाँ नहीं हैं । जेंसा कि हमको अनभव से ज्ञात है, स्वयं 
लाकंदायमॉन-निवासी (स्पार्टा-निवासी ) तब तक अन्य जातियों से साहस में बढ़कर 
थे जब कि केवल वही कठोर परिश्रमपूर्ण व्यायाम का अभ्यास करनेवाले थे, 
परन्तु अब तो वे व्यायाम और युद्ध दोनों में ही पराजित हो चुके हैं । उनकी प्राक्‌- 
कालीन श्रेप्ठता उनके बच्चों की विशिष्ट प्रकार की शिक्षा के कारण नहीं थी, परन्तु 
केवल एक इस बात के कारग थी कि उनमें तो किसी न किसी प्रकार का अनुशासन और 
शिक्षा थी, पर उनके शत्रुओं में इसका नितान्त अभाव था। इससे हम यह निष्कर्ष 
निकालते हैं कि प्रमखता (प्रथम स्थान) उदाराशय व्यक्ति को न कि क्रूर स्वभाववाले 
व्यक्ति को प्राप्त होनी चाहिये । वास्तव में किसी शोभन भय का सामना डटकर न तो 
कभी कोई भेडिया ही कर सकता है और न कोई अन्य वन्य पशु; इस प्रकार के भय का 
सामना करना वीर पुरुषों का काम है ।' बच्चों को अत्यधिक इस प्रकार के (कठोर) 


५२२ अरिस्तू की राजनीति 


अनुशासन-का् में लगाकर उनको बबंर बन जाने देना, तथा जो शिक्षा उनके लिये 
अनिवारयं तया आवश्यक है उससे उनको वंचित रखना, वास्तव में उनको असभ्य 
गंवार बना डालना है। क्योंकि इस प्रकार तो वे उनको केवल एक गुण में ही राजनीतिज्न 
के काम के योग्य बना पाते हैं; तथा जैसा कि हमारी युत्रितयों से सिद्ध होता है इस गृण 
मे भी वे अन्य प्रकार से शिक्षित व्यक्तियों से हीनतर ही बन पाते हैं । हमको स्पार्टा- 
निवासियों का परीक्षण उनके पूवेकार्यों के आधार पर नहीं करना चाहिये, प्रत्यत 
हमको यह देखना चाहिये कि उनकी वतमान दक्शा क्‍या है। आजकल तो उनके 


शिक्षा की प्रतिस्पर्धा करनेवाले (अनक ) प्रतिदरर्द । पहले काई भी प्रतिद्रन्टर 
नहीं था । 


यह बात तो आजकल सर्वंसम्मत है कि शारीरिक व्यायाम की शिक्षा उपयोगी 
और आवश्यक है तथा यह भी सवसम्मत है कि यह शिक्षा किस प्रकार दी जानी चाहिये। 
मर्से भीगने के समय तक (योौवनागम के समय तक ) व्यायाम हलके प्रकार का (दिया 
जाना ) चाहिये; कठोर भोजन तथा उम्र परिश्रम को अपर्वाजत कर देना चाहिये जिससे 
दरीर का ठीक ठीक विकास न रुक जाय । बच्चों के जीवन के आरंभ में ही अत्यधिक 
शारीरिक व्यायाम का ब्रा प्रभाव तो बड़ी प्रबलता के साथ स्पष्ट सिद्ध है। ऑलिम्पिक 
विजेताओं की सूची में दो या तीन व्यवित ऐसे मिलते है जिम्होंने पूर्ण पृरुषावस्था 
और बाल्यावस्था दोनों में पुरस्कार जीते है; इसका कारण यह हैं कि जीवन के आरंभ 
में शारीरिक शिक्षा और अनिवार्य व्यायाम ने उनकी झविनत को क्षीण (अपहत ) 
कर दिया। इस (यौवनागम की ) अवस्था के प्राप्त हो जाने के उपरान्त, तीन वर्ष 
अन्य प्रकार के अध्ययन (यथा पढ़ना-लिखना ) में व्यतीत किये जाने चाहिये ; इसके 
उपरान्त आनेवाली अवस्था का भाग कठोर व्यायाम और बाधित (संयत) भोजन 
के निमित्त अपित किया जा सकता है। बुद्धि और शरीर दोनों से एक साथ परिश्रम 
नहीं किया जाना चाहिये ; क्योंकि दो फ्थक पृथक प्रकार के परिश्रम पृथक्‌ पृथक्‌ 
प्रकार का परिणाम उत्पन्न करते हैं । शारीरिक परिश्रम बुद्धि को कुंठित कर देता है 
और बद्धि का श्रम शरीर को ।* 


टिप्पणियाँ 


१. यह दोनों जातियाँ कृष्णसागर के पूर्थी तट पर बसी हुई थों। अखयो जाति 
के लोगों ने अत्यन्त प्राचोन काल में ट्रॉय को जीता था। हीनियोखी लोग तो 
लाकंदायमौन-निवासियों की एक शाखा माने जाते थे । 
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२. बोरता ओर करता दो बिरोधी गण हें । 


३. अरिस्तू ने इस प्रकार की सूत्तियों को बड़ी खोज से प्रस्तुत किया था। 
४. पर दोनों का सन्तुलन तो स्वास्थ्य और बुद्धि दोनों के लिये हितकर हो सकता है। 


की 
संगीत विद्या का अध्ययन 


संगीत विद्या के संबंध में कुछ प्रश्न ते! हमारे विवेचन में पहले ही उठाये जा चके 
हैँ ; यह अच्छा होगा कि हम इन्ही प्रश्नों के सूत्र को पुनः हाथ में लें और विवेचन के 
मार्ग में आगे बढ़ चले; जिससे कि हमारे कथन उन सब विचारों की भूमिका (मूल ध्वनि ) 
रूप में काम दे सकें जो कि इस विषय के पूर्ण निदर्शन के लिये प्रस्तुत किये जायंगे । 
संगीत के स्वरूप (अथवा प्रभाव) का ठीक ठीक निरूपण कर सकना कोई सरल काम 
नही है; और न यह बतलछा सकना ही सरल है कि अम॒क उद्देश्य की सिद्धि के लिये इसका 
अध्ययन किया जाना चाहिये । क्या वह मनोरंजन अथवा विश्वाम के लिये है जैसा कि 
सोना और मदिरापान करना है ? स।ना और मदिरा पीना स्वतः कोई अच्छी बाते नहीं 
है, किन्तु वे आनन्ददायक है, और जैसा यरीपिदेस ने कहा है, वे दोनों “चिन्ता को 
एकदम राक देती है । इसी कारण कभी कभी संगीत को भी इन दोनों के साथ एक 
ही कोट में सम्मिलित कर दिया जाता है, तथा सोना, मद्यपान, एवं संगीत (जिनके 
साथ नृत्य को भी जोड़ दिया जाता है) सब का एक सा उपयोग किया जाता है। 
अथवा (एक और दृष्टिकोण ) इसके विपय में यह है कि संगीत विद्या सद्वृत्ति कौ 
प्राप्ति के लिये उपयोगी है; क्योंकि हमको ठीक ढंग से आनन्दित होने का अभ्यस्त 
बनाकर यह हमारे चरित्र को इसी प्रकार विशिष्टता प्रदान करने की शक्ति रखती है 
जिस प्रकार शारीरिक व्यायाम शरीर को विशिष्टता प्रदान करने की शक्ति रखता 
है। अथवा (यह कह सकते हैकि) संगीत विद्या मनोरंजन हारा काल-यापन में 
योगदान देती है और बुद्धि के संस्कार में सहायक होनी है--यह हमारे बतलाये हुए 
विकल्पों में से तीसरा विकल्प है। 


यह बात अस्पप्ट नहीं है (अर्थात्‌ नितान्त स्पष्ट है)कि बच्चों की शिक्षा मनोरंजन 
के उद्देश्य से नहीं होनी चाहिये; क्योंकि अध्ययन मनोरंजन के साथ नही किया जाता प्रत्युत 
वह दुःख के साथ चलता है। किन्तु दूसरी ओर यह भी सत्य है कि मन का संस्कार 
ऐसा कार्य नहीं है जो बच्चों के लिये, अथवा सुकुमार अवस्था के नवयुवकों के लिये समु- 
चित (शोभन) हों; जो स्वयं अभी अपनी पूर्णता (परिपक्वता ) की प्राप्त नहीं हुए हैं 
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वे परिपूर्णता अथवा अन्तिम ध्येय (या लक्ष्य) को प्राप्त नहीं कर सकते । पर स्यात 

यह तक॑ उपस्थित किया जा सकता है कि बच्चों के गुरुतापूर्ण अध्ययन ( जिनमें संगीत 
का भी समावेश है) मनोरंजन के ही उपाय हैं, जिसका उपभोग वे बड़े होकर-- 
पूरे मनुष्य होने पर--करेंगे। किन्तु यदि यह बात ऐसी हो तो फिर उनको स्वयमेव इस 
संगीत विद्या के अध्ययन करने का क्‍या प्रयोजन ? भला उनको पारसीक और मीडिक 
राजाओं के अनुसार ऐसे अन्य लोगों की कला का श्रवण करते हुए आनन्द और शिक्षा 
को प्राप्त क्‍यों नहीं कर लेना चाहिये जिनका व्यापार ही ऐसा (संगीत) है ? 
क्योंकि निश्चय ही वे लोग (जिन्होंने कि ऐसा करना ही अपना व्यापार और 
कलावृत्ति बना छी है) उन लोगों की अपेक्षा अधिक अच्छे कल्गवन्त होंगे जो इसका 
अम्यास केवल इतने समय के लिये करते हूँ जितने में वे उसको सीख भर सके । यदि 
बच्चों को संगीत सीखने के लिये परिश्रम करना ही चाहिये, तब तो इसी सिद्धान्त 
के अनुसार उनको भोजन पकाने के व्यापार को सपरिश्रम सीखना चाहिये | पर 
यह एक बेहदा-सी बात है। 


और यदि यह भी मान लिया जाय कि संगीत के द्वारा चरस्त्रि का निर्माण 
क्रिया जा सकता है तो भी यह कठिनाई तो बनी ही रहती है कि बच्चों को स्वयमेव 
संगीत का अभ्यास क्यों करना चाहिये ” भला दूसरों के संगीत को सनकर ही 
हम ठीक आनन्द का उपभोग, सच्चा निर्णय करना क्यों नहीं प्राप्त कर सकते ? 
जिस प्रकार लाकेदायमॉन-निवासी कर लेते हैं ? वे स्वयं संगीत का अध्ययन नहीं करते 
तथापि कहा जाता है कि अच्छे और बरे रागों के भेद का ठीक ठोक निर्णय करने की क्षमता 
रखते हैँ । यदि संगीत को सुख-समद्धि और उदार (स्वाधीन जनोचित ) मनःसंस्कार 
के विकास के लिये उपयोगी माना जाय तो भी बहत कुछ यही यूक्ति उपस्थित की जा 
सकती है कि हम दूसरों की संगीन-कला के प्रदर्शनस लाभान्वित न होकर, भला उसको 
स्वयं क्यों सीखे ? हम देवताओं के स्वरूप के बिपय में जो विचार रखते हें उस पर 
दृष्टिपात करना यहाँ ठीक होगा । कवियों (की रचनाओं में) वणित द्योसय नतो 
स्वयं गाता-बजाता है और सितार-वादन ही करता है ; (वह तो केवल अन्य लोगों के 
संगीत का आनन्द ब्थ्या करता है।) जो लोग अन्यथा आचरण करते हैं उनको है 
अधिष्ट (गँवार) समझा करने हैं ; और उनके व्यापार के वियय में हम ऐसा 
विचार किया करते हैं कि कोई भी भला आदमी, यदि वह मदमत्त न हो अथवा परिहास 
न कर रहा हो तो ऐसा आचरण नहीं करेगा । पर इन बातों पर तो फिर आगे चलकर 


विचार करना उचित होगा। 
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प्रथम तो हमको इस विपय का अन्वेषण करना चाहिये कि संगीतविद्या को शिक्षा 
के अन्तगंत स्थान दिया जाय अथवा न दिया जाय, तथा इसी से यह प्रश्न भी उठता है 
कि पूर्वर्वाणित तीन प्रभावों में से यह कौन-सा प्रभाव उत्पन्न करता है--शिक्षा, अथवा 
मनोरंजन (क्रीड़ा) अथवा मनःसंस्कार ” इसका संबंध तीनों से ही जोड़ना सयुक्तिक 
ही सकता है क्योंकि स्पप्ट ही इसमें ऐस तत्वों का समावेश है जो इन तीनों में समान 
रूपेण पाये जाते हैं। मनोरंजन विश्वाम के निर्मित्त होता है, और विश्राम अवश्य ही 
आनन्ददायक (प्रिय, मधुर) होता है, क्योंकि यह श्रम के कारण उत्पन्न हुई पीडा का 
उपचार (औपधि ) है । फिर इसी प्रकार मनःप्रसाधन (अथवा मनःसंस्कार ) में भी केवल 
गोॉभनता ही नहीं होती प्रत्यत आनन्द-तन्व भी पाया जाता है; क्योंकि सच्चे सौमनस्य 
(अथवा सौख्य ) का संघटन इन दोनों ही तत्त्वों (शोभनता और आनन्द ) से होता है।यह तो 
सभी कहते हैं कि संगीत, (चाहे वह केवल्ल यांत्रिक हो, चाहे गीत के बोल के साथ ) संसार 
में एक महान से भी महान्‌ आनन्द की वस्तु है। और मुसाइयस्‌ ने कहा ही जो है कि 


'मर्त्य मानव के ल्थियि संगीत है सबसे मधुर 


इसीलिए और सकारण ही मनृप्य अपने सामाजिक समारोहों और मनोरंजनों में 
इसकी सहायता ग्रहण किया करते है, इसमें मनुष्यों के हृदयों को आह्लादित करने की 
लमता है । अतएवं इस (आनन्द-प्रदता ) के ही आधार पर हम यह निर्धारित कर सकते 
है कि बच्चों को संगीत की शिक्षा दी जानी चाहिये । सब निर्दोष आनन्द न केवल जीवन 
के परम लक्ष्य की प्राप्ति के लिये उपयकत होते हैं, प्रत्युत श्रमापनोदन करनेवाले 
विश्वाम के लिये सहायक होते है । मनप्य अपने अन्तिम लक्ष्य को तो अत्यन्त विरतया 
प्राप्त कर पाते है पर विश्राम बह॒धा कर सकते है एवं मनोरंजन से भी अपने को प्रसन्न 
कर सकते है (और ऐसा किसी अन्य लक्ष्य वी सिद्धि के लिये नहीं, प्रत्युत इनसे प्राप्त 
होने वाले आनन्द के लिये करते है ), और इसीलिये बच्चों को भी संगीत से प्राप्त होने- 
वाले आनन्द में विश्वान्ति और मनोरंजन का उपभोग करने देना अच्छा ही होगा । 


कभी कभी ऐसा हो सकता है कि मनृप्य मनोरंजन को ही अपना ध्येय बना लेते 
है, क्योंकि स्थात्‌ जीवन के अन्तिम लक्ष्य में कुछ आनन्द तत्त्व भी सम्मिलित रहता है 
ग्द्यपि वह आनन्द साधारण कोटि का आनन्द नहीं होता, तथापि उस (परम ) आनन्द 
की खोज करते हुए मनुष्य गलती से उसके स्थान पर साधारण कोटि के आनन्द को ही 
ग्रहण कर लेते है: और उनके ऐसा करने का कारण यह है कि साधारण कोटि के आनन्द 
और मानवीय कर्मों के अन्तिम लक्ष्य में साधारणतया एक प्रकार को कुछ समता पाई 
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जाती है। यह चरम लक्ष्य किसी भावी परिणाम के लिये वांछनीय नहीं होता, किन्तु 
स्वयं अपने ही लिये इष्ट होता है ; इसी प्रकार मनोरंजन से प्राप्त होनेवाला आनन्द 
भी किसी भावी परिणाम के निमित्त वांछनीय नहीं होता, प्रत्युत भूतकाल में घटित 
हुई बातों के--अर्थात्‌ परिश्रम और पीड़ा के--निमित्त वांछनीय होता है। ( यह 
आनन्द परिश्रम और पीड़ा को हलका करनेवाला होता है ।) यह बात युक्तियुक्त 
समझी जा सकती है कि यही कारण है जिससे मनुष्य इस प्रकार के आनन्दों में सुख 
की खोज किया करते हैं । 


पर मनुष्य जो संगीत का अनुसरण करते हैं वह केवल आनन्द के कारण ही नहीं 
करते; उनके ऐसा करने का एक दूसरा कारण है विश्राम प्रदान करने में उसकी उपययो- 
श«िता | इसके पक्ष की स्थिति कुछ इसी ( उपर्युक्त ) प्रकारकी है । पर तो भी यह अनुसंधान 
किया जाना चाहिये कि क्या इस संगीत के जिन उपायोंगों का वर्णन किया जा चुका है 
उनकी अपेक्षा इसका कोई अधिक उदार (महत्त्वपूर्ण) और साररूप उद्देश्य ( उपयोग ) है 
या नहीं । संगीत के उस आनन्द के अतिरिक्त जिसका अनुभव सबके द्वारा किया जाता 
है, तथा सभी जिसके भागीदार हैं (जो आनन्द सचमुच ही स्वाभाविक और साहजिक 
होता है, और जो इसी कारण इसका उपयोग सब अवस्थाओं और सब प्रकार के चरित्र- 
वाले मनुप्यों को प्रिय लगता है) हमकों यह भी देख लेना चाहिये कि कहीं (- यदि ) 
यह संगीतविद्या हमारे चरित्र और आत्मा पर भी तो कुछ प्रभाव न रखती हो । 
यदि हमारे चरित्र वास्तव में इससे प्रभावित होते हों तब तो स्पष्ट ही इसमें ऐसा प्रभाव 
है (यह मानना पड़ेगा ) । हमारे चरित्र पर इसका ऐसा प्रभाव पड़ता है, यह बात तो 
बहुत सी अन्य राग-रागिनियोंके प्रभाव से स्पप्ट ही हैघर विशेषकर यह बात औल्िम्पस ' 
के रागों से (कुछ कम ) सिद्ध (5 स्पष्ट) नहीं होती (अर्थात्‌ औलिम्पस के रागों से 
यह बात विद्येष रूप से स्पष्ट सिद्ध हो जाती है) । (औलिम्पिस के ) यह राग, सर्वसम्मति 
से, सुननेवा ”ों की आत्मा को उत्साह से परिपूर्ण कर देनेवाले हैं, तथा उत्साह की भावना 
आत्मा के चारित्यिक अंश से संबंध रखनेवाला मनोवेग है ।! इसके साथ ही हम यह 
भी जोड़ सकते हैं कि सभी मनुष्य केवल अनुकरणात्मक छाब्दों को सुनकर (जहाँ कि 
लय और सुर का कोई संबंध नहीं होता ) सहानुभूति से आप्लावित हो जाते हैं । 


क्योंकि संगीत एक प्रकार का आनन्द है ( अथवा आनन्द से संबद्ध है ) और 
सद्वृत्त ठीक प्रकार से आनन्दित होना और ठीक प्रकार से प्रेम और घ॒णा करना है, 
अतएव स्पष्ट ही हमको न तो किसी अन्य पाठ (अध्ययन ) को सीखने की, और न किसी 
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अन्य आदत को प्राप्त करने की इतनी अधिक आवश्यकता है, जितनी कि उदार 
चरित्रों और शोभनकर्मों के विषय में ठीक ठीक निर्णय करने की और इनके द्वारा 
आनन्दित होने की है । फिर संगीत के छय और सुर हमको चरित्रदशाओं की प्रति- 
कल्पना ( प्रतिमूति ) प्रदान करते ह--क्रोध और ज्ञान्ति, सहिष्णता और संयम 
इत्यादि चरित्रदशाओं तथा इन दशाओं की सब प्रतिकूल दशाओं की प्रतिमृतियाँ प्रदान 
करते हैं; इनके अतिरिक्त अन्य चारित्रिक गुणों की प्रतिकल्पना भी प्रदान करते हैं-- 
तथा यह प्रतिमृतियाँ ऐसी होती है जो अन्य किसी दूसरी वस्तु की अपेक्षा वास्तविक दशाओं 
के अधिक समीप पहुँचती हैं । यह तथ्य स्वयं हमारे अपने अनुभव से स्पष्ट सिद्ध है। 
ऐसी रागिनियों को सुनते हुए हमारी आत्मा (आन्तरिक मनोदश्ञा) में परिवर्तन उप- 
स्थित हो जाता है। और किसी अभिव्यक्ति अथवा प्रतिमति से (में) पीड़ा और 
आनन्द अनुभव करने का स्वभाव (आदत ) बना देना, वास्तविक सत्ता से पीड़ित अथवा 
आनन्दित होने से अत्यन्त निकटता का संबंध रखना है। उदाहरणार्थ यदि कोई मन॒प्य 
किसी वस्तु की मृति को देखकर, अन्य किसी कारण से नहीं, प्रत्यत केवल उसकी आकृति 
से आनन्दित होता है, तो निश्चयमेत्र वह व्यक्ति उस वस्तु को देखकर भी आनन्दित 
होगा, जिसकी मृति देखकर वह प्रसन्न हुआ था। अन्य इन्द्रियों के--जैसे कि त्वचा और 
स्वाद के--विपय चारित्रिक दण्णाओं की प्रतिमति अथवा सादश्य उपलब्ध नहीं करा 
सकते । नेत्रन्द्रिय कें विषय ऐसा कर सकते हैं, पर बहुत थोड़ी मात्रा में । वास्तव में 
एऐंसी आक्ृतियाँ हाती है जो चर्त्रिदशाओं के साथ सादृश्य रखती हैँ, पर यह सादश्य 
अत्यन्त अन्प मात्रा में होता है । फिर हमका यह भी याद रखना चाहिये कि सभी मनुष्यों 
को नेत्रेन्द्रिय प्राप्त होती है।' इसके अतिरिक्त, ( दृश्यकलाओं के ) आकृति और वर्णों 
में चरित्रदशाओं का सादश्यानुकरण नहीं हाता, प्रत्युत चिह्न मात्र होते हैं, और चिह् 
भी वे होते हैं जो कि किसी भावदद्ञा में शरीर पर प्रकट होते हैं । यों तो इनका चरित्र 
से कोई संबंध नहीं है, पर जहां तक विभिन्न कला-क्ृतियों के देखने से उत्पन्न होनेवाले 
प्रभाव के अन्तर का नाता है यह कहा जा सकता है कि बच्चों को पाउसान्‌ की कृतियों 
को देखने के लिये प्रोत्साहित नही किया जाना चाहिये, प्रत्युत पोलिग्नॉतस की कृतियों 
को देख ने के लिये उत्साहित किये जाना चाहिये; यही प्रोत्साहन उन कलाकारों-- 
चित्रकारों और मूर्तिकारों--की कृतियों के विषय में भी बरता जाना चाहिये जो चरित्र 
का चित्रण करते हैं। 
इसके विपरीत रागों की बात ही दूसरी है । वे तो, स्वतः स्वभाव से ही चरित्र- 
दशाओं के अनकरण हैं। और यह एक स्पष्ट बात है। प्रथम तो संगीत के राग 
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स्वभावतः एक दूसरे से भिन्न होते हैं, अतएव विभिन्न रागों को सुनने से श्रोताओं पर पृथक्‌ 
पृथक प्रकार का प्रभाव पड़ेगा । इनमें से कुछ का प्रभाव सुननेवालों को अधिक विषण्ण 
और गंभीर बना देना होता है ; उदाहरणार्थ मिक्षोलीडियन नामक राग का ऐसा 
ही प्रभाव होता है। अन्य रागों का (जों कि अधिक कोमल होते हू ) प्रभाव ब॒द्धि को 
अवक्षाऊंत मुदुल (अथवा शिथिल) कर देना होता है। तीसरे का प्रभाव मध्यम 
प्रवार का और अधिक स्थायी स्वभाव निर्माण करना होता है; दोरिकपद्धति के रागों 
का प्रभाव ऐसा समझा जाता है; इसके विपरीत फ्रोगियन रागों का प्रभाव स्फति और 
उत्साहवर्धन करना माना जाता है। शिक्षा की इस शाखा का विवेचन दार्शनिक लेखकों 
ने बड़े सुन्दर ढंग से किया है ; तथा उन्होंने भी इस विपय से संबंध रखनेवाली अपनी 
युकतियों का वास्तविक तथ्यों के साक्ष्य से समर्थन किया है । 

जो बात अभी संगीत की पद्धतियों के विषय में कही गयी है वही बाते संगीत के 
लय के विपय में भी लागू होती हैं । इनमें से कुछ का लक्षण स्थिरता (विश्रान्त) 
पूर्ण होता है और अन्य कुछ का लक्षण गतिमय होता है। जो गतिमय लक्षणवाली 
लय का संगीत उसका एक भेद गेंवारू गतिमयता से और दूसरा स्वाधीन जनोचित 
गतिमयता से युक्त होता है । जो कुछ अब तक संगीत के विषय में कहा गया है उससे यह 
स्पष्ट है कि संगीत में अन्तरात्मा के चरित्र पर प्रभाव डालने की शक्ति रहती है । 
यदि यह इस प्रकार का प्रभाव उत्पन्न कर सकता है तो स्पष्ट ही इसको पाठ्यक्रम के 
अन्तर्गत एक विषय के रूप में सम्मिलित किया जाना और बच्चों को पढ़ाया जाना चाहिये । 
संगीत की शिक्षा इतनी (अपरिपक्व ) अवस्थावाले युवकों की प्रक्ोति के भी अनुकूल 
है । अपनी सुकुमार अवस्था के कारण बच्चे किसी भी अमधुर वस्तु को स्वेच्छापूर्वक 
सहन नहीं करते, और संगीत तो प्रकृत्या ही मर होता है । संगीत की राग-रागिनियों 
और लगयों का मानवात्मा के साथ सहज संबंध है ( सजातीयता है ) । इसी लिए बहुत 
से विचारकों में से कुछ का कहना है कि आत्मा स्वयं स्वरसंवादिता ( हार्मनी ) 
स्वरूप है,और कुछ अन्य का कहना है कि आत्मा में स्वरसंवादिता' का निवास है। 


टिप्पणियाँ 
१ यह शब्द यूरीपिदेस के “बवखाए” नामक नाटक से उद्धृत किये गये हें। 
२. सच्चरित्र और सद्वत्ति का निर्माण अच्छे कार्यों और अच्छे विचारों के 
अभ्यास से होता है। संगीत हमको ठीक ढंग से आन-्दित होने का अभ्यस्त बनाकर 
हमारे चरित्र के निर्माण में सहायक होता है । 


अरिस्तु की राजनोति ५२९ 


३. मानवात्सा के तीनों विभाग इस प्रकार संगीत से संबद्ध और लाभान्वित 
होते हैं। जो भाग स्वयं विवेकरहित है तथा सबिवेक भाग का आज्ञाकारी है, 
संगीत सनोरंजन और बिश्राप्ति प्रदान करता है; क्रियात्मक विवेकांश को इसके 
हारा सदाचार के अभ्यास की आदत बनती है; एवं विमर्शात्मक विदेकांश के 
लिये यह बुद्धि के संस्कार में सहायक होता है। देखिये छवीं पुस्तक के १४ वें 
खण्ड की ८वीं टिप्पणी । 


४. गाने-बजाने का काम ग्रीक देवताओं में अपौलो और म्य॒ज्ञों का है। देवाधिदेव 
द्योस्‌ (ज्टस ) तो संगीत का आनन्द लेता है । 


५. यूनान में दो मुसाइयस्‌ नाम के कवि हुए हैं । एक होमे (म)र का पूर्वबर्तो 
था। दूसरा कवि ई० पू० ५वीं अथवा ४ थी शताब्दी में हुआ था। इसने हेरो और 
लेआनध्रॉस की प्रेमकथा को काव्य में नि३द्ध किया था। 


६- औलिम्पस्‌ फ्रीगिया का फ्लट बजानेवाला था। 


७. क्योंकि इससे मनष्य कत त्व प्रेरणा ग्रहण करता है अतएवं इसका संबंध 
सन॒ष्य के चरित्र से हे । 


८. अच्छी प्रकार का संगीत हमारे सन में उचित प्रकार के कामों और व्यक्तियों 
के प्रति आनन्द की भावना उत्पन्न कर सकने के कारण अच्छाई को प्रादुर्भत कर सकता 
है, क्योंकि उचित प्रकार से आनन्द का अनुभव करना ही तो भलाई (अच्छाई) है। 


९. इन्द्रियों के विषयों में उपर्युक्त योग्यता का अभाव है। 


१०. पाउसॉन संभवतया अरिस्तौफानेस का समकालीन था उसकी कलाकृतिगयों 
में चरित्र को प्रभावित करने की शक्ति नहीं थी। अरिस्तौफ़ानेस ने उसको “दुष्ट विक्ृति- 
चित्रक” (।'टरटिटल!ए ए१८४९० ८प्या।८०प।५।) कहा है। अरिस्तु ने इन दोनों 
चित्रकारों का उल्लेख अपने “'काव्यशास्त्र” (पोएटिक्स ) में भी किया है ओर वहाँ यह 
बतलाया है कि पोलिग्नांतस ने मानवका चरित्र उदात्ततर अंकित किया है अर पाउसाज्‌ 
उसको वास्तव से हीनतर चित्रित करता है। अन्य कलाओं की तुलना में पोलिग्नांस्‌ 
को होमे (स)र की कोटि का समझा जाता था और पाउसान्‌ को हीन कवियों के सदृश । 


११. इस प्रकार का संगीत रुदन और परिवेदन को व्यक्त करता था । 


१२. पाथागौरस के अनुयायियों के मत में आत्मा स्वयं स्वरसंवादिता ( हामनी ) 
है और प्लातोन के मत में आत्मा में 'स्वरसंवादिता_ रहती है। अरिस्तू का मत इन 


दोनों का मध्यवर्तो हे । 
३४ 
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६ 
क्या बच्चों को गाना-बजाना सिखाया जाय ? 


अब उस प्रश्न का उत्तर देना चाहिये जो पहले ही उठाया जा चुका है कि बच्चों को 
स्वयं गाना बजाना सिखाया जाना चाहिये या नहीं । यह तथ्य तो अस्पप्ट नहीं है 
(अर्थात्‌ यह सबको स्पष्ट ज्ञात है) कि किसी कार्य ( कला) के अभ्यास में स्वये 
भाग लेने से मनुप्य के स्वभाव (चरित्र ) में महान्‌ अन्तर पड़ जाता है । जिन छोगों ने 
स्वयं किसी कार्य (कला) के अभ्यास (अथवा गाने बजाने) में भाग नहीं लिया है 
उनके लिये अन्य व्यक्तियों के गाने बजाने का अच्छा परीक्षक हाना यदि असंभव नहीं 
तो अत्यन्त कठिन अवच्य है । फिर इसके अतिरिक्त बच्चों को सवेदा कुछ न कुछ करने 
को भी चाहिये, इस दप्टि से आर्खीतास्‌ के झुनझने को (जिसको माता पिता बच्चों 
का ध्यान बटाने और घर की वस्तुओं को तोड़ फोड़ करने से रोकने के लिये बच्चों को 
दे देते हैं) बहुत ही प्रशंसनीय आविष्कार माना जाना चाहिये । क्योंकि बच्च तो चेन 
से बेंठ ही नहीं सकते । पर झनझना तो बच्चों के शैशव में ही समृपयुक्‍त होता है । 
बड़ी आय के बच्चों का झुनझुना तो शिक्षा (अथवा संगीत की शिक्षा ) ही है । इन 
विचारों से यह स्पप्ट सिद्ध हो जाता है कि बच्चों को संगीत की शिक्षा इस प्रकार से दी 
जानी चाहिये कि उनको इस कछा का क़्ियात्मक ज्ञान भी अंशतः प्राप्त हो जाय । 


इस प्रश्न का निर्णय करना कि विभिन्न आयुवालों के लिये क्या उपयकक्‍त है और 
क्या उपयक्त नहीं है, कोई कठिनाई नहीं है । तथा जो लोग यह कहते हैं (आपत्ति 
करते हैं कि संगीत का सक्रिय अध्ययन गँवारू (कमीना ) काम है उनको उत्तर देना भी 
कटिन नहीं है । प्रथम तो बच्चों को जिस उद्देश्य से संगीत के सक्रिय ज्ञान में भाग लेना 
चाहिये वह यह हैं कि उनको दूसरों के गाने बजाने का परीक्षण करने के योग्य होना 
चाहिये । इस कारण उनको संगीत का अभ्यास छोटी अवस्था से ही आरंभ कर देना 
चाहिये ; यद्यपि वृद्धावस्था में (जब कि अपनी युवावस्था को शिक्षा के द्वारा वे अच्छे 
संगीत के टीक ठीक परीक्षण करने और उसके द्वारा भली प्रकार आनन्दित होने की क्षमता 
प्राप्त कर ले ) तब उनको संगीतकला के सक्रिय अभ्यास से छटकारा मिल जाना चाहिये। 
और रही संगीत की इस निन्‍दा की बात जो कभी कभी प्रस्तुत की जाती है कि संगीत 
गंवारूपन का प्रभाव उत्पन्न करता है, इसका समाधान करना (उत्तर देना) तब कठिन 
नहीं होगा जब कि हम निम्न प्रदनों का उत्तर प्राप्त कर लेंगे । जो व्यक्ति नागरिक 
सद्वुत्ति की प्राप्ति के लिये शिक्षित किये जा रहे हैं, उनको किस सीमा तक संगीत के 
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सक्रिय अभ्यास में भाग लेना चाहिये ? दूसरे उनको कौन-से राग और कौन-सी लगयों के 
अभ्यास में भाग लेना चाहिये ? तीसरे उनकी संगीत की शिक्षा में किस प्रकार के वाद्य- 
यंत्रों का उपयोग किया जाना चाहिये ? (क्योंकि इससे भी अन्तर पड़ना संभव है) । 
इन्हीं प्रश्नों के उत्तर में उपयुक्त निन्‍्दा का निराकरण निहित है। क्योंकि ऐसा होना 
बिलकुल संभव है कि संगीत के (सीखने और सिखाने के ) कुछ प्रकार मनष्य को पतित 
करने का प्रभाव रखते हैं। अतएव यह स्पप्ट है कि संगीत के अध्ययन का अनुसरण इस 
प्रकार किया जाना चाहिये कि वह न तो आगामी परिपक्व अवस्था के कार्यों में बाधक 
हो और न शरीर-द्शा को ऐसा पतित बना दे कि वह सामरिक और नागरिक शिक्षा के 
लिये अनुपयवत हो जाय--अर्थात्‌ आरंभ में तो शारीरिक व्यायाम के अयोग्य हो जाय 
और आगे चलकर अध्ययन द्वारा ज्ञानार्जन के अयोग्य हो जाय । 


यदि संगीत के विद्यार्थी उस प्रकार की कला का अभ्यास न करें जिसका व्यवहार 
संगीत व्यवसायियों की प्रतिस्पर्धाओं में हुआ करता है, और न संगीत की प्रतिक्रिया में 
उन असाधारण और चमन्कारपूण कलाबाजियां को प्राप्त करने की चप्टा करें जिनका 
उपर्युवत प्रतिस्पर्धाओं में चलन हो गया है तथा जो वहाँ से शिक्षा में (भी) प्रविष्ट 
हो गयी हँ तो संगीत की शिक्षा उपर्यक्त मार्ग का अनसरण कर सकती है । ऐसा होने पर 
भी संगीत का अभ्यास उस सीमा तक चान्य रखना चाहिये जहाँ तक कि विद्यार्थी अच्छे 
रागों और लयों से आनन्दित होने की योग्यता प्राप्त कर छे ; उनको संगीत के केवल 
उस साधारण अंश से आमादित होने से संतुप्ट नहीं . जाना चाहिये जिससे कि कुछ 
पद्म तक और प्राय: सभी दास और बालक तक आनन्दित होते है 


जो कुछ अब तक कहा गया है उससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि किस प्रकार 
के (वाद्य ) यंत्रों का उपयोग किया जाना चाहिये। संगीत की शिक्षा में न तो वंशी का 
उपयोग होना चाहिये और न किसी एसे वाद्ययंत्र का उपयोग होना चाहिये जिसके लिये 
बिलक्षण कौद्यल की आवश्यकता हो, जैसे सितार इत्यादि । इसी प्रकार के अन्य यंत्रों 
का उपयोग भी नहीं होना चाहिये । जिन वाद्ययंत्रां का प्रयोग किया जाय वह ऐसे 
हों, जो विद्या्थियों को संगीत की शिक्षा अथवा अन्य किसी शिक्षा में भी अच्छा (कुशाग्र- 
बुद्धि) बना सकें। इसके अतिरिक्‍त वंशी ऐसा वाद्ययंत्र नहीं है जो चरित्रदशा की 
अभिव्यंजना करता हो, प्रत्यत यह तो बहत अधिक उत्तेजना उत्पन्न करनेवाला है । 
अतएव इसका उपयोग ऐसे अवसरों पर होना चाहिये जब कि गायनवादन का उद्देश्य 
शिक्षा देना नहीं प्रत्युत दर्शकों के आवेगों का विरेचन' (शमन ) हो। शिक्षा के लिये वंशी 
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के उपयोग के विरुद्ध, उपर्यक्त कारणों के अतिरिक्त एक और कारण यह भी है कि वंशी 
का बजाना विद्यार्थी की वाणी के उपयोग में बाधक होता है। अतणव हमारे पू्वपुरुषों 
नें युवकों और स्वतंत्र नागरिकों के लिये मुरली (वंशी) के उपयोग का निषेघ करके 
ठीक ही किया था--यद्यपि अत्यन्त पुरातनकाल में कभी एक बार उन्होंने इसके 
उपयोग की आज्ञा दे रखी थी । उस समय उनकी सम्पदा ने उनको अपेक्षाकृत अधिक 
सावकाश बना दिया था और उत्तमता की उपलब्धि के लिये उनकी आत्मा विशदतर 
हो गई थी, मीडिक युद्ध का पूर्ववर्ती और परवर्ती सफलताओं ने उनके अभिमान को 
बड़ा दिया था, अतएव विवेक की अपेक्षा उत्साह से अधिक प्रेरित होकर उन्होंने समग्र 
विद्याओं को अपना अध्ययनक्षेत्र बना डाला। इसलिए उन्होंने वंशीवादन को भी शिक्षा- 
विधान में सम्मिलित कर दिया है। लाकंदायमॉन्‌ (स्पार्टा) में तो यहाँ तक हुआ 
कहा जाता है कि गायकरमं इल के एक मुखिया ने स्वयं वंशी बजाते हुए अपनी मंडली 
का नेतृत्व किया था ; पर अथेन्स में तो वंशी बजाना इतना अधिक लोकप्रिय हुआ कि 
लगभग सभी स्वतंत्र नागरिक इस चलन में भागीदार हो गये । वंशीवादन को 
लोकप्रियता तो उस पट्िटका से स्पप्ट है जो थ्वासिप्पस ने (जिसने कि एकफान्तिदीस्‌ के 
सम्मान में एक गायकमं इल भी प्रस्तुत किया था ) एकफान्तिदीस्‌ के सम्मानार्थ स्थापित 
की थी । कुछ समय के उपरान्त, जब कि मनुष्य इस बात का अधिक अच्छा निर्णय करने 
के योग्य हो गये कि क्या उत्तमता (सदवत्त) के लिये उपादेय है और क्‍या नहीं है, 
तब विद्ञाद्र अनुभव के आधार पर इसका अन्तिम बार परित्याग कर दिया गया। 
इसी प्रकार और भी बह॒त से पुराने वाद्ययंत्र इसके साथ ही त्याग दिये गये--जेसे कि, 
(बीस तारोंवाली ) वीणा, विपंत्री इत्यादि जो केवल श्रोताओं को म॒ग्घ करने के लिये 
उपयोगी हैं, अन्य किसी उपयोग के नहीं होते । इन्हीं के साथ साथ सप्तकोण, त्रिकाण, 
साम्बुकस (एक विशेष प्रकार का त्रिकोण ) इत्यादि ऐसे सब वाह्ययंत्र भी त्याग दिये 
गये जिनके बजाने के लिये असामान्य हस्तकौद्दाठ की आवश्यकता होती है। 
पुरान लोगों की वंशी के विपय में जो दन्‍्तकथा चली आती है उसमें भी (अत्यन्त ) 
बद्धिमत्ता प्रतीत होती है । इस कथा में यह कहा गया है कि अथीनी (अथीन्स को अधि- 
प्टात देवी ) ने स्वयं प्रथम वंशी का आविप्कार किया और तदुपरानत उसको फेंक दिया । 
शेप कथा में जो विचार है वह भी कुछ बुरा नहीं है कि इसको बजाते समय म्‌खाक्ृति के 
अभद्र दिखलाई पड़ने के कारण देवी इस वाद्ययंत्र से चिढ़ गयी (और उसने इसे फेक 
दिया ) । पर अथीनी वह देवी है जिसको ज्ञान और कछा-कौशल की प्रदात्री माना 
जाता है अतग्व यह कहीं अधिक यू क्तियुक्त बात प्रतीत होती है कि उसने इस वाद्ययंत्र 
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को इसलिए फंक दिया क्योंकि वंशीवादन-शिक्षा का बद्धि (के विकास) से कोई संबंध 
नहीं है। 


तो इस प्रकार से हम यंत्रों के संबंध में भी वांछित और कौशल के संबंध में भी 
व्यावसायिक शिक्षाविधि को अस्वीकार करते है (और व्यावसायिक शिक्षा-विधि से 
हमारा तात्पर्स उस शिक्षायद्धति से है जो विद्यार्थियों को प्रतिस्पर्धा के लिये प्रस्तृत करने 
का उदय रखती है) । इस पद्धति के अनुसार अभ्यास करनेवाला विद्यार्थी कन्ण का 
अभ्यास आत्मोन्नति के उपाय के रूप में नहीं करता, प्रत्युत अपने श्रोताओं को आनन्द-- 
सो भी गंवार आनन्द--प्रदान करने के लिये करता है। इसी छिए हम इस प्रकार के 
संगीत के अभ्यास को स्वतंत्र नागरिक के लिये अनचित समझते हैं, किन्तु वेतनभोगी 
व्यवसायी के ही लिये उचित मानते हे; इसका परिणाम यह होता है कि इस प्रकार 
के बादन का अभ्यास करनेवाले स्वयं गँवारू हो जाते है । जिस आदर्श को दृष्टि में 
रखकर वे अपना लक्ष्य स्थिर करते है वह आदणशे ही बरा है। दर्शकों का गवारूपन 
संगीत के गण को भी गिरा देता है। कलाविद्‌ स्वयं भी अपने श्रोताओं की ओर दत्तदृप्टि 
टोने के कारण, जसे वे (श्रोता) होते है वेस ही बन जाते है ; और यह परिवतेन (केवल 
मानसिक ही नहीं होता )आरीरिक भी होता है, क्योंकि उन अपने श्रोताओं की रूचि 
के अनुकल ही शरीर को हिलना इलना पढ़ता है । 


टप्परणियों 


१. आर्खीतास्‌ एक शिल्पकार था और उसको बच्चों के साथ खेलने का शोक 
था। पर यह कहना ठीक नहीं है कि वह झनझुने का आविष्कारक था क्योंकि यूनान 
में झनझने का उल्लेख उसके समय से पहले भी मिलता है। 


२. इसके स्थान पर मूल में “काथासिस्‌” शब्द का प्रयोग किया गया है। यह 
अरिस्तू के काव्यज्ञास्त्र की एक महत्त्वपूर्ण संजा है। संगीत और नाटच के द्वारा मानवीय 
विकारों की विस्फोटक अवस्था का शमन होता है। इसके विषय में विस्तार सहित 
आगे चलकर अरिस्त्‌ के काव्यज्ञास्त्र के अनुवाद की भूमिका में लिखा जायेगा । 

३. सामान्यतया गायकमंडली का मुखिया जो 'खोरंगस्‌” कहलाता, गायकमंडली 
के साथ संगीत में भाग नहीं लिया करता था। गायकमंडली के सदस्य सामाजिक 
स्थिति में हीन माने जाते थे और मुखिया धनवान्‌ और ऊंची स्थिति का व्यक्ति हुआ 
करता था। पर यहाँ जिस मुखिया का उल्लेख किया गया है वह वंशी बजाने से इतना 
आन-न्दित होता था कि वह वंशी बजाते हुए अपनी मंडली का नेतृत्व किया करता था। 
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४. अ्थेंस में दियौनोसियस्‌ के उत्सव के अवसर पर जो नाटकों का अभिनय हुआ 
करता था उसमें धनवान लोग कवियों की रचनाओं के लिये गायकमंडली (खोरस ) 
का प्रबन्ध किया करते थे। यदि कवि को विजयोपहार मिलता था तो उसके नाम को 
पट्टिका भी दियौनोसियस्‌ को अपित की जाती थी। थ्रासिप्पस धनो खोरंगस का नास 
है। एकफान्तिदी (दे)स्‌ अथेन्स का सुखान्त नाटक लिखनेवालद्य आरंभिक काल का 


कवि था। 


हि । 


संगीत की पद्धतियों का विचार 


अब संगीत की विविध पद्धतियों और लगयों का, एवं शिक्षा में उनके उपयोग का 
विचार करना शेप रह गया है । यह भी देखना है कि क्‍या सभी प्रकार की पद्धतियों और 
लयों का उपयोग किया जाना चाहिये अथवा उनमें कुछ भेद करना चाहिये । हमको यह 
भी निर्णय करना है कि जो लोग शिक्षा की दृष्टि से संगीत का अभ्यास करते हैं उनको 
भी उसी नियम का अनुसरण करना है (जिसका अनुसरण अन्य संगीतविद्‌ किया करते 
हैं) अथवा अन्य किसी नियम का। हम देखते हैं कि संगीत दो वस्तुओं के योग से-- 
राग (स्वर) और लय के योग से उत्पन्न होता है; अतएव हमको यह जान लेना चाहिये 
कि इनमें से प्रत्येक के द्वारा शिक्षा पर पृथक प्‌ थक क्या प्रभाव उत्पन्न किया जाता है । 
तथा हमको यह भी मालम कर लेना चाहिये कि सुस्वर ओर सुन्दर लयवाले संगीत में 
से किसको वरणीय माना जाय । पर हमारा विश्वास है कि आजकल के कुछ संगीत- 
वेत्ताओं ने तथा दाशनिकों ने (जो कि संगीत-शिक्षा के विशेषज्ञ हैं) इस विषय का बहुत 
अच्छा वर्णन प्रस्तुत कर दिया है; अतएव इन विपयोंमें से प्रत्येक के संबंध में ठीक ठीक 
ज्ञान के इच्छुक विद्याथियों को हम इन व्यक्तियों के कथनों का अध्ययन करने की सम्मति 
देंगे; हम स्वयं तो इस समय, नियमों की पद्धति के अनुसार इस विषय के सामान्यतया 
व्यापक नियमों का ही निर्धारण करेंगे । 


रागों का जो विभाजन कुछ दाशनिकों ने किया है वह हमको स्वीकार है--इसके 
अनुसार राम तीन प्रकार के हैं (१) सदाचार संबंधी राग (२) सक्रियतोत्तेजक राग 
(३) उत्साह (स्कृति) वर्द्धव राग; तथा उनका यह कहना है कि इनमें से प्रत्येक 
विभाग से मेल खाता हुआ संगीत-पद्धतियों का स्वरूप है, अर्थात्‌ प्रत्येक पृथक्‌ 
संगीतपद्धति प्रत्येक पृथक पृथ्रक विभाग के अनुरूप है। पर हमारा कहना तो यह 
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है कि संगीत का अनुसंधान (अभ्यास) केवल किसी एक छाभ के निमित्त नहीं, प्रत्युत 
अनेक लाभों के लिये किया जाना चाहिये । अर्थात (१) शिक्षासंबंधी छाभ के लिये 
(२ ) विरेचनात्मक लाभ के लिये ( विरेचन' शब्द को हम यहाँ तो यों ही बिना व्याख्या 
किये प्रयोग कर रहे हूँ, पर जब पुनः भविष्य में काव्यप्रकरण में हम इसका प्रयोग 
करेंगे तो एसकी अधिक स्पष्ट व्याख्या की जायगी ), ( ३) मनःसंस्कार के छाभ के लिये, 
जिसके साथ मनोरंजन और श्रमापनोदन का छाभ भी जोश जा सकता है।' 
अतः यह तो ( हमार कथन से ) स्पष्ट ही है कि सभी संगीत-पद्धतियों का प्रयोग 
किया जाना चाहिये । पर सबका प्रयोग एक ही ढंग से नहीं किया जाना चाहिये । 
शिक्षा के उद्देश्य को दष्टि में रखते हाए तो अत्यधिक संदाचास्संबंधी पद्धति का 
उपयोग किया जाना चाहिये; पर किसी दूसरे के संगीत-प्रयोग को सुनने का प्रसंग 
हो तो कार्योत्तेकक और स्फतिदायक पद्धति के संगीत को भी स्वीकार किया जा सकता है 
क्रोई भी आवेग जो कुछेक मन॒प्यां की आत्मा को प्रबलतापूर्वक आन्दोल्ित करता है 
सबकी आत्मा की आवेगमय बना सकेंगा, तथा एक्र व्यक्तित और दूसरे व्यक्ति के प्रसंग 
मे उसके प्रभाव में केक्‍छ थोद्टी अथवा बहुत मात्रा का अन्तर सटहेगा ; करणा, भय, 
और उत्साह इसी प्रकार के मनोवेग हैं । किसी प्रकार की उ्तेजना (उत्साह) से 
आविप्ट होने की दक्या कुछ मन॒प्यों के छिये विशेषरूप से संभव है। जैसा कि 
हम स्वयं देख सकते हैं, ऐसे व्यक्ति धामिक गीत सुनकर अत्यन्त प्रभावित हो 
जाते हैं तथा जब यह लोग ऐसे संगीत के प्रभाव में होते हैं जो कि आत्मा 
को धामिक आवेश से ओतप्रोत कर देंता है तो वे इस प्रकार के गान्‍त और प्रक्ृतस्थ 
(स्वस्थ ) हो जाते हैं मानों उनका ओपधोपचार किया गया हो अथवा उनको विरेचन 
कराया गया हो । इसी प्रकार का प्रभाव उन लोगों पर भी अनिवायतया पड़ेगा जो 
कम्णा और भय के आवेगों के वशीभत हो जाया करते है, अथवा किसी भी अन्य प्रकार 
के भावों के वशीभत हो जाते हैं; वास्तव में इस प्रकार का प्रभाव उतनी मात्रा में तो 
अन्य शेष व्यक्तियों पर भी पद्ेगा जितनी मात्रा में वह इन भावों के वद्वर्ती हो जाते 
है; परिणामतः ( समृचित संगीत के प्रभाव से ) सभी कुछ शोधन का (विरेचन ) 
का अनुभव करेंगे तथा आवेगों के शमन से सबको कुछ आनन्द की उपलब्धि होगी । 
इसी प्रकार जो संगीत विशेषरूप से भाव विरेचन के लिये निरदिप्ट हैं उससे समग्र मानव- 
आति को निर्दोष आनन्द की प्राप्ति होती है । 

अतएव, जो लोग रंगशाला में संगीत-प्रयोग की प्रतिस्पर्डा में भाग लेते हैं उनसे इसी 
प्रकार की पद्धति के इसी प्रकार के रागों में प्रतिस्पर्द्धा करने की अपेक्षा की जानी चाहिये। 
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क्योंकि दर्शक (5 सामाजिक) दो प्रकार के होते हँ--एक तो स्वतंत्र नागरिक और 
शिक्षित लोग, दूसरे गँवारों की भीड़, जिसमें श्रमिक, मजदूर इत्यादि प्रकार के लोग 
होते हैं, अतएव इस दूसरी प्रकार के सामाजिकों के श्रमापनोदनार्थ भी संगीत-प्रतिस्पर्डधा 
और उत्सव (तमाशे ) इत्यादि की व्यवस्था होनी चाहिये । तथा जिस प्रकार इन छोगों 
की अन्तरात्मा अपनी वास्तविक प्रक्ृति से भ्रप्ट होकर विकृत हो (जाती है ) उसी प्रकार 
की विकृत संगीत-पद्ध तियाँ भी होती हैं, तथा वेसी ही अतिसन्तानित और अतिरजित 
गरागिनियां भी होती हैँ (जो इस प्रकार के श्रोतावर्ग के अनुरूप हुआ करती हैं) । 
प्रत्येक व्यक्ति उसी वस्तु से आनन्द प्राप्त करता है जो उसको प्रकृति के अनरूप होती 
है । अतणव हमको प्रतिस्पर्द्धा में भाग लेनेवाले व्यवसायी संगीतज्ञों (गवेयों) 
को इस कोटि के श्रोताओं के समक्ष घटिया प्रकार के संगीत का प्रदशन करने की आज्ञा 
देनी चाहिये । 
पर शिक्षा के लिये, (जैसा कि में पहले ही कह चका हूँ) जो राग और पद्धति प्रयवत 
की जानी चाहिये, वे आचरण को अभिव्यक्त करनेवाडी होनी चाहिये । जँसा कि मैने 
पहले भी कहा था, इस प्रकार की एक संगीतपद्धति दौरिकपद्धति है । पर हमको इसी 
प्रकार की उन अन्य पद्धतियों को भी अंगीकार कर लेना चाहिये जो दार्शनिक अध्ययन 
और संगीत की शिक्षा में संलग्न रहनेवान्द विद्वानों के द्वारा अनुमोदित हो चुकी हैं । 
“पालिलेइया नामक रचना में सॉक्रातेस ने दौरिक-पद्धति के साथ केंबल फ्रीगीयपद्धति 
का संग्रह करने में गलती की है (ठीक नहीं किया है), तथा पहले ही वंशी का परित्याग 
कर देने के पश्चात्‌ तो यह गलती और भी विकट प्रतीत होती है । अन्य पद्धतियों के 
मध्य में फ्रीगीयपद्धति वही प्रभाव रखती है जो अन्य वाद्ययंत्रों के मध्य वंशी का है ; 
दोनों का प्रभाव उत्तेजनात्मक और भावुकतापूर्ण होता है । काव्य से यह तथ्य स्पप्ट 
हो जाता है । दियोनीसियस संबंधी भावोद्रेक एवं अन्य प्रकार के मनःक्षोभ, अन्य किसी 
यंत्र की अपेक्षा वंशी-वादन के साहचर्य से अधिक अच्छे ढंग से व्यक्त किये जा सकते 
हैं । इसी प्रकार पद्धतियों के विपय में भी यह देखा जाता है कि उपर्युक्त प्रकार की 
मनोदशाओं को व्यक्त करने के लिये फ्रीगीयपद्धति के राग अधिक उपयवत होते हैं । 
उदाहरण के लिये हम डीथीराम्ब' को ले सकते हैं जो सामान्यतया सभी के द्वारा 
फ्रीगीयपद्धति से संबद्ध माना जाता है । संगीत-कलछा-विशारदों के द्वारा डीथीराम्ब के 
लक्षण का प्रतिपादन करने के लिये बहुत से उदाहरण प्रस्तुत किये जाते हैं, अन् 
उदाहरणों के साथ वे फिलोक्षेनस का उदाहरण भी देते हैं कि उसने 'मीसिन' नामक 
डीथीराम्ब को दौरिकपद्धति पर रचने का उद्योग किया, पर वह असफल रहा; 
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प्रत्युत इस (राग) के स्वभाव से विवश और प्रेरित होकर उसे पुनः फ्रीगीय पद्धति 
की शरण लेती पड़ी क्योंकि यही पद्धति इस प्रकार की रचना के लिये अधिक उयय॒क्‍त 
(सिद्ध ) प्रतीत हुई । दौरिकपद्धति के विपय में यह वात सर्वसम्मत है क्रि यह पद्धति 
अत्यन्त गंभीर और पौग्पपूर्ण स्वभाव को सूचित करनेवाली है । इसके अतिरिक्‍त, 
क्योंकि हमारा कहना यह है कि मध्यमार्ग, जो दो अतिगामी मार्गों के मध्य में 
स्थित हो, अनुमोदनीय है और उसका अनुसरण किया जाना चाहिये ; और क्योंकि 
दोरिकपद्धति अन्य पद्धतियों के मध्य में ठगी स्वभाव (मध्यमार्गीय स्वभाव) बाली है 
अताव यह स्प्ट है कि हमारे नवय॒वकों (बच्चों) की झिक्षा के लिये दौरिकिपद्धति 
के गीत ही सबसे अधिक उपग्रकत हैं । 


ऐ 


दो लक्ष्य हे जिनका मसनप्य अनुसरण करते हैं--एक संभव और दूसरे समुचित । 
एसके अनसंधान मे, प्रत्येक व्यक्ति को विशेवदप से यह ध्यान रखना चाहिये कि स्वयं 
उसके अपने प्रसंग से क्या संभव और क्‍या समुचित है। पर यह उसके लिये उसकी 
आप द्वारा निर्वारिति कर दिया जाता है । उदाहरण के लिये जो छोग बृद्धावस्था के 
कारण शवितहीन होते हें उनके लिये तारस्वस्वाछी पद्धति में गाना सरल नहीं 
टाता, आर प्रकृति स्वयमव यह सद्धत करती प्रतीत होती है कि उनकी आय के 
लिये सोच ओर मृदुल स्वर का ही प्रयोग टाक है । इसलिए कुछ संगीतविद 
जो साक्रातेस की इस कारण निन्‍द्रा करते है कि उसने मादकता के संबंध के कारण 
निम्नस्वर की मदुल संगीतपद्धति को शिक्षा में से निकाल दिया तो इस निन्दा 
मे कुछ ओचित्य है--पर (साँक्रातेस का) यह तक मद्य के तात्कालिक प्रभाव 
पर आश्वित नहीं है (क्योंकि मद्य तो मनुष्य को उत्तेजित ही अधिक करता हे) 
त्युत उसके पीछे के प्रभाव पर निर्भर है जो कि शिथिलता उत्पन्न करनेवाला 
है (इसी प्रकार यह मदर संगीत पद्धति भी शक्तिशून्य है)। अतएव उस आगे 
आनेवाली अवस्था को दृष्टि में रखते हुए, जब कि मनुष्य वृद्ध हो जाते हैं, निम्न 
और मृदुल स्वरवाली पद्धतियों और रागों का भी अभ्यास किया जाना चाहिये। 
इसके अतिरिक्त यदि कोई ऐसी संगीतपद्धति हो जो सुव्यवस्था ओर शिक्षात्रदता 
की क्षमता के कारण लड़के की सुकुमार अवस्था के लिये समुचित हों--जैसे कि अन्य 
सब पद्धतियों की अपेक्षा लीडियनपद्धति इन गुणों से अधिक युक्त है--तो उसको 
भी (बच्चों की शिक्षा में) सम्मिलित किया जाना चाहिये । अतएव यह स्पष्ट है कि 
(संगीत) की शिक्षा में तीन आदर्श होने चाहिये--एक मध्यम, दूसरे शक्य (5 संभव ) 
तथा तीसरे समचित । (२६।६। ४९ 
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टिप्पणियाँ 
१. संगीत की यह उपयोगिता उस उपयोगिता से कुछ पृथक है जिसका उल्लेख 
अरिस्त्‌ ने इसी पुस्तक के पाँचवें खण्ड के आरंभ में किया है । 
२. जिस प्रकार विरेचक ओषधि से उदर का दबाव हलका हो जाता है इप्ी प्रकार 


संगीत के सुनने और गम्भीरान्त नाटक को देखने से भावों के दबाव की कमी से मानसिक 
अथवा आध्यात्मिक स्वास्थ्य और आनन्द की प्राप्ति होती है। 


३. बाह्य और नृत्य के साथ चलनेबाला यह एक प्रकार का गीत था जिसका 
संबंध दियोनोीसियस के जन्म से संबद्ध था। 


वि० पौलिटिक्स के अन्य अनेक खंडों की भांति यह खण्ड भो अपूर्ण ही रह गया हे । 
शिक्षा के एक विषय का भी विवेचन भलीभांति प्रा नहीं हो पाया है । 


परिशिष्ट 


अरिस्तू्‌ के अथेनाइयोन्‌ पौलितेइया 


( अधेन्स के संविधान ) 
का 


हिन्दी अनुवाद 


प्रथम भाग 
संविधान के विकास का इतिहास 
अध्याय १ से ४१ तक 
! 


(अल्क्मेओनिदी कुल के लोगों का ) दंडित होना । ऐपोमेनोदेस्‌ द्वारा नगर की शुद्धि ।) 


यज्ञ में जिन्होंने शपथ ग्रहण की थी ऐसे चुने हुए कुलीन लोगों के न्यायाधिकरण 
के समक्ष उनका अभियोग निर्णय के लिये प्रस्तुत हुआ। दोपारोपक का काम मीरॉन 
ने किया। वे धर्मग्लानि के अपराधी ठहराये गये । उनके मतशरीर कब्रों में से निकाल- 
कर फेक दिये गये, तथा उनके वंशधर आजीवन नगर से निर्वासित कर दिये गये। 
इस पर क्रीती-निवासी ऐपीमेनीदेस ने (अथेंस ) नगर की शद्धि की । 


हर 
(देश का धनिकवर्गोय संविधान, तथा साधारण जनता की दयनीय अवस्था) 


इस घटना के पश्चात्‌ बहुत समय तक गण्यमान संआ्आान्त जनों और साधारण जनता 
के बीच में कलह चलती रही । उस समय न केवल संविधान पूर्णरूपेण धनिकवर्गीय 
था, प्रत्युत निर्धने जनता के लोग--पृरुष, बच्चे और स्त्रियाँ--सब के सब धनिकवर्ग 
के बँधुआ दास थे। उनको पेलात्ताए और (हेक्‍्टीमोरोइ) ! पप्ठांशी कहा जाता था, 
व्योकि वे लोग धनवानों की भूमि पर इसी लगान की दर से खेती किया करते थे; 
सारी भूमि थोड़े से व्यक्तियों के अधिकार में थी; और यदि उस भूमि पर भाड़े पर 
खेती करनेवाले किसान लगान नहीं चुका पाते थे तो वे स्वयं और उनके बालबच्चे बंधक 
रक्‍्खें जा सकते थे। सारे ऋणों की जमानत अधमर्ण के व्यक्तिगत शरीर पर थी, 
यह प्रथा सोलॉन के समय तक चाल रही। सोलॉन (दीन और निधन) साधारण 
जनता के पक्ष का समर्थन करनेवाला प्रथम व्यक्ति था। पर सर्वसाधारण के लिये 
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इस संविधान. का सबसे कओर और कड़ वा भाग था उनका दासत्व; तिस पर भी वह 
अपने दुर्भाग्य के प्रत्येक अंग से असंतुष्ट थे; क्योंकि सामान्यतया कहा जा सकता है कि 
उनको किसी भी अधिकार में कोई भाग प्राप्त नहीं था । 


जे 
ष्र 


(द्राको के पूर्वेवर्तो संविधान का सार। आन पद की उत्पत्ति, उनकी शासनावधि 
ओर निबासों का वर्णन । अरियेपामस का संविधान के संरक्षकों में प्रमुख स्थान ।) 


द्राकों (अथवा द्वाकोन्‍्तॉस ) से पूर्व संविधान को व्यवस्था कुछ इस प्रकार थी। 
शासनाधिकारी (मजिस्ट्रेट) लोगों की नियक्ति कुलीनता ओर बनवा के आधार पर 
होती थी। आरंभ में तो यह लोग नियुक्ति के पश्चात्‌ आजीवन शासन-कार्य किया 
करते थे, पर पीछे इनके शासन की अवधि दस वर्ष कर दी गई। जशासनाधिकारियों 
में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण और अग्रगण्य थ, राजा (बैसीलियस ), सेनापति (पॉल्- 
माउस) तथा शासक (आपज्रन्‌) । इनमें भी स्बप्रथम स्थान (पद) राजा का था 
जो अत्यन्त प्राचीन काल से पैत्रिक परम्परा से चछा आ रहा था। तदुपरान्त, कुछ 
राजाओं के यद्ध कार्य में अक्षम (मदुल) होने के कारण दूसरा पद सेनापति का और 
जोड़ दिया गया; क्योंकि इसी कारण तो एक कटिन सेवा के अवसर पर इयौन्‌ को इस 
पद को ग्रहण करने के लिग्रे आमंत्रित किया गया था। तीनों में अन्तिम पद आखंन्‌ 
का था, जो कि अधिकांश लोगों के मतानुसार मैदॉन्‌ के समय में प्रस्थापित हुआ था । 
कुछ अन्य लोगों का मत है कि ऐसा अकास्तस्‌ के समय में हुआ। इसका निश्चित 
प्रमाण वह यह प्रस्तुत करते हैं कि नी (९) आखंन्‌ अपनी शपथों को उसी प्रकार कार्या- 
न्वित करने की सौगंध लिया करते थे “जिस प्रकार वह अकास्तस के समय में की जाती 
थीं। इससे यह भी सूझ पड़ता है कि उसी (अकास्तस के) समय कौद्रस के वंशधरों 
ने भी आखेनों को विशेषाधिकार दिये जाने पर (अथवा उनके बदले में ) अपने राजपद 
से अवकाश-ग्रहण कर लिया। उपर्युक्त दो प्रकारों में से चाहे जिस प्रकार भी यह 
(घटना ) हुई हो उसके समय में बहुत अधिक अन्तर नहीं पड़ता । किन्तु आखंन्‌ का पद 
उपयुक्त तीनों पदोंम सब से अन्त में स्थापित हुआ था, यह तो इस बात से भी लक्षित होता 
है कि जिस प्रकार राजा और सेनापति को पुरातन पेत्रिक यज्ञों में भाग मिलता था उस 
प्रकार आखेन्‌ को नहीं मिलता था, उसको तो केवल उन्हीं यज्ञोत्सबों में भाग मिलता 
था जो पीछ से प्रचलित हुए थे । अतएव, इन पीछे से होनेवाली सम्मान-वद्धियों के 
योग से, आखंन्‌ का पद तो अपेक्षाकृत अधिक देर से इतना महत्त्वपूर्ण हो सका। थेश्मो 
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थीती (नाम के ६ छोटे ) आख़नों के पदों का निर्माण अथवा उनकी नियक्ति तो इसके 
बहुत वप पीछे तब हुई जब कि आखेनों की निय क्ति केवल वर्य भर के लिये हो ने लगी थी 
उनकी नियुतित इसलिये हुई कि वे सव विधि-निर्णयों का सार्वजनिक छा रखें तथा 
विवाद के उभयपक्षों के मध्य में ठोक ठीक निर्णय कराने को दणष्टि थे उस लेखे की रक्षा 
कर। इसी कारण उपयकक्‍त सब उच्चपदा लिका स्यां (आना) से केवल इन्ही (थ्ेस्मो- 
थीती ) आलज़नों का पद अनेक वर्ष तक स्थायी रहनेवाला नहीं हा सका। एसी हे इन 
पदों की परस्पर तुलनात्मक समयानपूर्ती । 

उस समय नो आखन्‌ एक साथ नहीं रहते थे । राजा उस भवन में निवास करता 
था जा आजकल बकाल्ियिन कहलाता है और प्रितानियन के समीप है। यह तथ्य इस 
बात से स्पष्ट लक्षित होता है कि आज तक भी राजा की पत्नी का दियोनिसस के साथ 
(वापिक) विवाह वही होता है। आखंन प्रितानियन में रहता था तथा सेनापति 
ऐपीलीकियन में । यह भवन पहले पॉलेमाखियन कहलाता था, पर पीछे जब ऐपी- 
लीकस ने अपने सेनापति-काल में इसका फिर से निर्माण करवाया और इसको सुसज्जित 
किया तब से यह ऐपीलीकियन कहलाने व्ूगा। थेस्माथीती नामक आखेन थेस्मोथीति- 
यन में रहा करते थे। सोछॉन्‌ के समय में वे सब शेस्मोथीतियन में आकर रहने लगे। 
उस समय उनको स्वयमेव सब अभियोगों का परम निर्णय करने का अधिकार था; 
आजकल जो उनकी केवल प्रारम्भिक परीक्षण का अधिकार (रह गया) है, ऐसा 
उस समय नहीं था। उच्च शासनाधिकार-पदों की व्यवस्था उस समय ऐसी थी। 
अग्योपागस्‌ की परिषद्‌ का विधि-विहित कार्य तो था विधि-नियमों की अध्यक्षता (और 
संरक्षण ), पर वास्तव में राष्ट्र के ब्ञासन-कार्य के बहुत बडे एवं महत्त्वपूर्ण अंश का संचा- 
लन बह किया करती थी, और प्रभुतापूर्वक सभी व्यवस्था-छोप करनेवालों को शारीरिक 
और आर्थिक दण्ड दिया करती थी! (यह सब इस बात का स्वाभाविक परिणाम 
था कि) आ्खन लोगों का निर्वाचन कुलीनता और घनवत्ता के आधार पर होता था 
और अरगियोपागस्‌ (की परिषद्‌ का) संघटन उन लोगों में से होता था जो आखन्‌ पद 
पर काम कर चकते थे। इसी कारण केवल अरियोपागसू की सदस्यता ऐसा शासना- 
घिकार-पद है जो आज तक आजीवन चलनेवाला बना हुआ है । 


(द्राकों की व्यवस्था (- संविधान) । संनिक-सज्जा प्रस्तुत करनेवालों का 
सताधिकार । आखंन, कोबाध्यक्ष , सेनानो एवं अश्वाध्यक्ष की योग्यता । ४०१ 
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सदस्यों को परिषद्‌ । सम्पत्ति के आधार पर जनसंख्या का वर्गकरण । अरियो- 
पागस को स्थिति को अक्षण्ण रखना । ) 


आरंभ के संविधान की रूपरेखा इसी (उपर्यक्त) प्रकार की थी । ऊपर वर्णन 
किये हुए वृत्तान्तों को घटित हुए अधिक समय नहीं हुआ था जब कि अरिस्ताइखूमस' 
के शासनकाल में द्राको' ने अपने विधि-नियम निर्वारित किये । उसकी विधि-व्यवस्था 
निम्न-लिखित प्रकार की थी। उन सब लोगों को (नागरिकता) सतदान का अधिकार 
दे दिया गया जो अपने को सेनिक-सज्जा से सज्जित कर सकते थे। इन नागरिकों के 
द्वारा नी आखंनों और कोशाध्यक्षों का चुनाव ऐसे व्यक्तियों के मध्य में से किया जाता था 
जिनके पास ऋण-मकत सम्पत्ति की मात्रा दस मिना से कम नहीं होती थी। अपेक्षाकृत 
कम महत्त्ववाले अधिकारियों का चुनाव उन व्यक्तियों में से होता था जो अपने लिये 
सेनिकसज्जा प्रस्तुत करने की क्षमता रखते थे।' सेनापति और अदश्वारोही सेना 
के अध्यक्ष उन नागरिकों में से चुने जाते थे जो इतनी ऋणमकक्‍त सम्पत्ति दिखला सकते 
थे जो १०० मिना से कम न हो, तथा जिनके विधविपृर्वक विवाहिता पत्ती से उत्पन्न 
हुए दस वर्ष से अधिक अवस्था के बच्चे होते थे। इन अधिकास्यों का कर्तव्य यह था 
कि वे गत वर्ष झासनाध्यक्ष, सेनापति एवं अच्बारोही सेनाध्यक्ष को तब तक जमानत 
पर रकवे जब तक कि उनके आयब्यय के लेखे का टीक ठोक परीक्षण न हो जाय, तथा 
इस जमानत के लिये उसी वर्ग के चार प्रतिभू आवश्यक होते थे जिस वर्ग के सेनापति 
एवं अश्वसेनाध्यक्ष स्वयं होते थे। जो लोग मताधिकार-संपन्न थे उन्हीं के मध्य में से 
शलाकाग्रहण-पद्धति से ४०१ सदस्यों की संसद का चुनाव होता था। इस (संसद ) 
के लिये तथा अन्य गासनाधिकार-पदों के लिये शलाकाग्रहण उन व्यक्तियों के मध्य 
में किया जाता था जो ३० वर्ष से अधिक आय के होते थै; तथा जब तक मताधिकार- 
संपन्न प्रत्येक दूसरे व्यक्ति को अवसर नहीं मिल जाता था तब तक कोई व्यक्ति एकपद 
को दूसरी बार ग्रहण नहीं कर सकता था; तथा इसके पश्चात्‌ पुन: नये सिरे से चुनाव 
के लिये झलाकाग्रहण किया जाता था। जब संसद (बली) अथवा परिषद्‌ (इक्ली- 
सिया ) का सत्र (बैठक) चाल होता था, तब यदि कोई सदस्य उपस्थित न हो पाता 
तो यदि सदस्य पंचणती होता तो उसको तीन दाखझुमा', त्रिशती होता तो ( अथवा 
अश्वारोही होता तो ) दो दार्मा और द्विशती होता तो एक दाखूमा दण्ड देना पड़ता था । 
अरियोपागस की संसद विधि-नियमों की संरक्षिका थी, तथा वह सब शासनाधि- 
कारियों पर दृष्टि रखती थी जिससे वे अपने अपने पद के कार्यो को विधि के अनुसार 
संपादित करें। जिस किसी व्यक्ति को ऐसा लगता था कि मेरे प्रति अन्याय हुआ है 
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उसको अधिकार था कि वह अरियोनागस की संसद्‌ में जाकर इसकी घोषणा करे 
और यह बतलाये कि उसके प्रति अन्याय होने से कौन से विधिनियम का उल्लंघन हुआ 
है। तथापि, जैसा पहले कहा जा चुका है ऋण की जमानत (इस विधान में भी ) अधमर्ण 
के व्यक्तिगत शरीर पर ही थी, एवं पृथ्वी (भमि) अब भी थोड़े से व्यक्तियों की थी। 


(के 
६ 


(उच्चवर्ग और निम्नवर्ग के लोगों की कलह । सोलॉन की मध्यस्थ और 
आखन्‌ के रूप में नियुक्ति । सोलॉन्‌ द्वारा अपने कार्य का विवरण । ) 
तो जब संविधान की व्यवस्था इस प्रकार की थी, एवं बहसंख्यक जनता अल्पसंख्यक 
वरनिकों की दासता कर रही था, तब जन-साधारण ने गण्यमान लोगों के विरुद्ध विद्रोह 
खड़ा कर दिया। विद्रोह की अवस्था बड़ी प्रबल्ठ थी, और सुदीर्घ काछ तक दोनों 
दल एक दूसरे के विशेष में इटे रह; अन्ततोगत्वा उन्होंने एक मत से सोलॉन को 
अपना मध्यस्थ और आखेन नियकक्‍्त कर दिया और संविधान की व्यवस्था उसी के 
हाथों में सौथ दी । इस नियुतव्ित का कारण थी सोलॉन्‌ की ऐलेगी (कविता) जिसका 
आरंभ इस प्रकार था :-- 
दख रहा हूं, गहरी पीड़ा अन्तर में घर करती जाती , 
भूमि पुरातन यवन जाति की आज दृध्टि में मरी आती , 
आध्राता से नप्ट , 
इस कविता में वह बारी बारी से प्रत्येक दत्य की ओर से अन्य दलों के विरूद्ध 
कलह और विवाद करता है, और तदुपरानत उन सब को (अपनी ओर से ) यह सम्मति 
देता है कि वे पारस्परिक कल को समाप्त करके आपस में सन्तरि कर ले। जन्म 
(स्वभाव) और ख्याति (जनता की सम्मति) से सोलॉन्‌ अपने समय का सर्वोत्तम 
व्यक्ति था, पर बित्त और (सामाजिक) स्थिति में मध्यस्थानीय था. उसकी ऐसी 
स्थिति थी इस विपय में सबका मत एक है । सच तो यह है कि जब वह इस कविता में 
धनी लोगों को अनुचित प्रकार से लोलप न होने की सलाह देता है तो उसका सामाजिक 
स्थान स्वतः उसी के साध्य से निर्णीत हों जाता है। (वह कहता है) 
तुम कुछ शान्‍्त ब्रनों निज उर में तनिक थेंर्य को धारो , 
तुम, जो हो परिपूर्ण सुसम्पत्‌ से, यह तनिक विचारो , 
बढ़े मन को संयम सिखलाओं, लो यह जाती । 
हम न सहेंगे सदा, तुम्हारी अब न चले मनमानी ॥। 
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वह तो वास्तव में इस सामाजिक कलह के कारणों को पूर्णतया धनवानों पर ही 
अवलंबित मानता है; इसी लिये इस कविता के आरंभ में उसने कहा है कि 'रजत- 
लिप्सा और मदमत्तता से” मझे भय लगता है, जिससे उसका अभिप्राय यही है कि 
इन्हीं (दर्गणों) के कारण घृणा फूट पड़ी थी । 


जम 
+ 


(ऋण-भार-निवारण ) 


ज्यों ही सोलान शासन-संचालन कार्य का अधिपति बना त्यों ही उसने जनसाधारण 
के दरीर की जमानत पर ऋण देने के नियम पर प्रतिबन्ध लगाकर सर्वसाधारण को 
स्वतंत्र कर दिया; तथा उसने ऐस निग्रम बनाये, जिनसे उसने व्यक्तिगत एवं साव- 
जनिक सभी क्रणों को समाप्त कर दिया। यह व्यवस्था 'सइसा र्थब्या (ऋण-भार- 
निवारण ) कहलाती है; क्योंकि इसके द्वारा साधारण जनता का (ऋण- ) भार दूर 
हो गया । इस व्यवस्था के संबंध में कुछ छोग स्वयं उसके ऊपर भी दाषारापण करते 
हैं। हुआ यह कि जब सोलॉन्‌ इस व्यवस्था का विधान करनेवाल्ा था ता उसने 
अपने इस विचार से कुछ उच्चवर्ग के गण्यमान व्यक्तियों को पहले ही अवगत 
कर दिया. इस पर, जैसा कि जनसाधारण-दल के लोगों का कहना है. उसके मित्रों ने 
अत्यन्त चञीघ्रता करके पहले ही अपना कार्य सिद्ध कर लिया: दूसरी आर जा उसके 
चरित्र को दूषित ठहराने के इच्छुक थे उनका कहना है कि इस प्रतारणा (स होनेवाले 
लाभ ) में उसका भी भाग था। क्योंकि इन लोगों ने ऋण लेकर बहत अधिक मात्रा में 
भमि खरीद छी, तथा जब इसके थोईे ही समय पच्चात्‌ सब ऋणां का निरसन हो गया 
तो यह छोग वनसम्पन्न हो गये । कहते है, इस प्रकार से उन कुटम्बां का उत्पत्ति हुई जो 
आगे चलकर प्राचीन काल के बनी कुटम्ब माने गये । यह सब कुछ होते हुए भी जन- 
साधारण-दल का मत ही अधिक विश्वास के योग्य प्रतीत होता है । बह व्यक्ति (अर्थात्‌ 
सोलॉन ) जो अपने सब अन्य कार्यों में इतना मर्यादित एवं स्वेहितनिरत था कि, जब सब 
की पददल्ठित करके अपने को नगर का अधिनायक बना लेना उसके वश की बाल थी 
तेब ऐसे समय में भी उसने अपने व्यक्तिगत महत्त्व को प्राप्त करने की अपेक्षा अपने 
सम्मान और सार्वजनिक भलाई को उच्च स्थान देकर उभय दलों के बिद्वेध को ही 
वरण किया, उसके विषय में यह उचित नहीं प्रतीत होता कि वह इतनी तुच्छ एवं 
स्पष्ट दिखलाई देनेवाली प्रवंचना से अपने चरित्र को करलंकित करने के लिये सहमत 
हुआ होगा। और यह तथ्य कि उसको इतनी महान्‌ (सर्वोपरे) स्ता प्राप्त थी, 


अरिस्त्‌ की राजनीति ५८४७ 


प्रथम तो, देश की तत्कालीन दृदंशा से ही स्पप्ट है, फिर उसने स्वयं भी अपनी रचनाओं 
में इसका अनेक बार उल्लेख किया है; तथा इस विपय में सब अन्य व्यक्ति भी एकमन 


ब्णे 


हैं। अनताब हम इस दापारोपण को झठा सानने के लिए बिवश है । 


हर 


ध् 
(सोलॉन्‌ का संविधान । वित्तानुसार जनता का वर्गकरण ) 


इसके उपरान्त सालांन ने दूसरा काम यह किया कि (नग्रे) संविश्वान को स्थापित 
और तियमो को निर्धारित किया। द्राकों के विधिनिय्रमों का प्रयाग बन्द हो गया: 
पर हत्या सम्बन्धी नियम इसमे अपबाद थ । (अथति द्राक ने जो नियम हत्या के संब्ध 
में बनाये थे वे चाल रहे) । यह विधिनियम काप्ठ्स्तम्भों पर उत्कीर्ण किये गये और 
राजा के द्वार-प्रकाप्ट पर स्थापित कर दिये गये थे, तथा सब ने उनका पालन करने की 
टशपथ ती। नी प्रमख शासनाधिकारियों ने शिा' के ऊपर छापथ ली थी और यह 
घाषणा को थी कि यदि वे किसी भी नियम का उल्लंघन करेगे तो स्वर्ण-प्रतिमा समधित 
करेंगे। इसी से अब तक इसी प्रकार की शपथ की जाती है । सोलन ने ह़न नियमों को 
सो वर्ष के लिय प्रमाणित किया था; तथा संविधान की व्यवस्था उसने निम्नलिखित 
प्रकार से को थी। जैस कि पहले जनता का विभाजन था, उसी प्रकार उसने भी जन- 
रांख्या को (व्यवितगत )-विन्तानसार चार वर्गों मे विभाजित कर दिया--पग्रे बे थे 
प्रचणती . अच्वारही, दविशती और थीत (- अर्थात्‌ निर्धनवर्ग)। नौ प्रमुख 
थासको, कापाध्यक्षा, सावजनिक ठेका के आयक्सोी, एकादश (काराध्यक्षों), एव 
कायगणको' इत्यादि के शासनाबिकार पदों को उसने पंचणती, अश्वारोही एवं 
दिशती लोगों के लिये नियोजित कर दिया; जिसकी परिगणनीय सम्पत्ति का जितना 
मल्य हाता था उसको उसी के अनुसार पद दिया जाता था । थीतों के वर्ग में गिने जाने- 
वाले (निर्बन) छोगों को उसने केवन्द परिषद और प्रमाणपुरुपमण्डछी (जरी) में 
ही स्थान प्रदान किया। जं व्यक्ति अपनी भमि से शप्क अथवा द्रव (पदार्थ) की 
पाँच सौ मात्राएँं उत्पन्न करता था वह् पचचशती वर्ग के अन्तर्गत गिना जाता था; (इसका 
ग्रीक नाम पनन्‍्ताकोसिकसमंदिमनस था)। अच्वारोही वर्ग के अन्तर्गत उनकी गिनती 
क्वोती थी जा ३०० माजाएँ उत्पन्न करते थे; अथवा (जंसा कि कुछ लोगों का कहना 
है) जो एक घोड़े के भरण-पोपण की सामथ्य रखते थे। इस (हितीय ) परिभाषा के 
समर्थन में वे इस वर्ग के नाम (हिप्पीस "> अश्वारोंह्टी ) को चिह्न स्वरूप प्रस्तुत करत 
हैं, जो इसी तथ्य के कारण पड़ा होगा । इसके अतिरिक्त इसके समर्थन में वे कुछ 


५४८ अरिस्तु की राजनीति 


पुरातन संकल्पानुष्ठित कृृतियों का भी साक्ष्य उपस्थित करते है; वयोंकि अक्रोपॉलिस- 
में डिफिलस” की म॒ति एक इसी प्रकार की कृति है, जिस पर निम्नलिखित कथन 
उत्कीर्ण है :--- 


डिफिलस का हूँ पुत्र में, अंथमियन्‌ स्वनाम । 
थीत बर्ग को त्याग पा सादी वर्ग छलाम ॥। 
(देवकृपा मझ पर हुई, इसका यह परिणाम ।) 
उसका में इस भाँति से करता हूं सम्मान ।। 


तथा अश्वारोही शब्द का क्या अर्थ होता था इसको लक्षित करने के लिये मनप्य 
की मूति के पाइ्व॑ में घोड़ा खढ्ा हुआ है। तथापि यह भी समीक्नीन प्रतीत होता है 
कि जिस प्रकार पंचशती वर्ग एक निश्चित मात्राओं की आय को सूचित करता था 
उसी प्रकार यह वर्ग भी सुनिश्चित मात्राओं की संख्या का निर्देश करता था। द्विशती 
वर्ग में उन छोगों की गणना होती थी जो शुप्क अथवा द्रव पदार्थ की दो सी मात्राओं का 
उत्पादन करते थे; अन्य सब लोग थीतकोटि में आते थे, तथा उनको किसी शासना- 
धिकार में भाग नहीं मिलता था। इसी लिये आज भी जब किसी शासनपद के इच्छक 
व्यक्ति से पूछा जाता है कि वह किस वर्ग का है, तो कोई भी यह नहीं कहता कि में 
थीत वग का हूं । 


८ 


(शासनाधिकारियों के चुनाव को पद्धति । जातियाँ, तिहाइयाँ, नौकारियों 
-- बारहवें भाग । चारसो की संसद । अरियौपागस की संसद; उसकी अध्यक्षता 
का अधिकार । नागरिक उपप्लव के समय तटरथ रहने का दष्ड ।) 


विभिन्न पदों के अधिकारियों का चुनाव करने के लिए सोलाॉन ने यह नियम 
बनाया था कि उनका चुनाव प्रत्येक गण अथवा जन के द्वारा चुने हुए प्राथियों में 
से गूटिकाग्रहण ( #ए ]0॥ ) द्वारा होना चाहिये। नो आर्खन-पदों के लिये प्रत्येक 
“जन अपने मध्य में से १० प्रार्थी चुनता था और इनके मध्य में से गटिकाग्रहण द्वारा नौ 
आखन्‌ चने जाते थे। इसी से यह रीति आज तक चली आ रही है कि प्रथम तो प्रत्येक 
'जन' अपने में से गूटिका-ग्रहण द्वारा दस प्रार्थी चुन लेते है और तब पुनः इन चुने हुए 
व्यक्तियों में से शिबिकाग्रहण द्वारा चुनाव होता है। सोलॉन्‌ ने शासनपदों के चुनाव 
को सम्पत्तिशाली वर्गों के अनुसार निर्धारित किया था इसका प्रमाण तो उस नियम में 
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मिल जाता है जो कोपाध्यक्ष के चुनाव के विषय में आज तक चला आ रहा है; इस 
नियम की आज्ञा है कि कोपाध्यक्ष पंचशतीवर्ग में से चने जाने चाहिये । नौ आर्खनों 
के संबंध में सोलॉन्‌ का नियम इस प्रकार का था। पर इसके पूर्व प्राचीन काल में अरि- 
योपागस्‌ की परिषद अपनी बुद्धि के अनुसार उपयकक्‍त व्यक्तियों को आमत्रित करके 
उनको वर्ष भर के लिये पृथक्‌ पृथक्‌ पदों पर लिय्र॒क्त कर देती थी । जैसा पुरातन 
समय में था बसे ही इस समय में (समग्र नगर में) चार 'जन' थे और चार 'जनराज' 
थे। प्रत्येक 'जन' तीन लिहाइयों में विभक्‍ल था और इन तिहाइयों में से प्रत्येक में १०२ 
'नौकारियाँ  थीं। प्रत्येक नौक्रारिया के अपने निय्क्त किये हाए पदाधिकारी होते 
थे जो नौकारी कहलाते थे, तथा जिनका काम होनेबाल (जायमान) आय और व्यय 
की व्यवस्था करना था। अतएव सोछोने के उन नियमों मे. जिनका चलन अब नहीं 


रन्‍मककक, ++-क_न 


रहा है, अनेक बार ऐसा उल्लेख किया गया है कि “नौकरारी छोग नौकऋरीनिधि 
का संचय ओर व्यय कर सकते हैं ।' उसने चार सो सदस्यों की एक संसद की भी स्थापना 
की जिसमें प्रत्येक 'जन में से एक सौ सदस्ख छिए गसे ७... पर अस्योपागस की परिषद 
के लिए उसने निग्रमा को देखभाल (अझोकसी) करने का कार्य नियत किया, अर्थात्‌ 
जिस प्रकार यह परिषद आदि काल से पहने भी संविधान की रक्षा का काम 
करती रहीं थी, वढ्री कार्य इस समय भो इसको सोंपा गया। जो राज्य संबंधी 
अधिक महत्वपूर्ण विपय थे उनमे से अखभिकांश पर यह परिषद चोकसी रखती 
थी, एवं उसको अथदण्ड एव झरोरदण्ड दानों ही प्रकार के दण्ड देने का पूर्ण 
अधिकार प्राप्त था (और इसी के द्वारा) वह अपराधियों का सुधारा करती 
थी । दण्ड द्वारा जा घन आप्त होता था उसको यह परिषद अक्रीपोलिस में 
एकत्रित करती थी पथा दण्ड के स्या कोई हैतले नहीं बतलछाती थी । यह 
परिषद उन लोगों पर मकदमा चलती थ्री जो शासन को छोटाने के लिये 
पहयंत्र किया करते थे : सोलॉन से अपराधियों पर अभियोग चलाने की गद्धति 
भी निर्वारित कर दी थी। सोलॉन्‌ ने देवा कि राज्य में आन्तरिक कह उठ 
खड़ी होती है, जब कि कुछ नागरिक आलस्य और अबिचार के कारण किसी भी 
कलछह-परिणाम को स्वीकार कर लेते थे, अताव उसने ऐसे मनप्यों को ही दृष्टि में 
रखकर उनके संबंध में एक विशिष्ट नियम बनाया । यह नियम दस प्रकार का था कि 
यदि नगर के दो दलों में कलह होने पर जो व्यक्ति उनमें से किसी एक के पक्ष में झस्त्रग्नहण 
करके नहीं छड़ेगा, तो उसको अयोग्य ठहराया जायगा और उसको नागरिकता का 
कोई अधिकार नहीं रहेगा । 
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पु 


(सोलॉन के संविधान के जनतंत्रात्मक अंग (क) शरोर की (जमानत) सुरक्षा 
पर ऋण का निषेध; (ख ) अन्याय के प्रतिकार-प्रामान्य अधिकार; (ग) 
न्यायमण्डल के समक्ष पुनविचार को प्रार्थना का अधिकार । ) 


शासनाबिकार्यों के विधय मे उसका नियम-विधान इस प्रकार का था । तीन 
बाते ऐसी है जो सोलॉन के संविवान की अत्यन्त जनतंत्रात्मक विशेषताएं प्रतीत 
होती है । प्रथम और सबसे अधिक महत्वपूर्ण विशेषता यह थी कि अधमर्ण (ऋणी ) 
के शगीर की जमानत (सुरक्षा) पर ऋण देन का निपेध हो गया, दूसरे प्रत्येक व्यक्ति 
को यह अधिकार दिया गया कि याद वह चाहे तो ऐसे किसी भी व्यक्ति के पक्ष में जिसके 
प्रति अन्याय किया गया हो, अच्याय के प्रतिकार की सांग कर सकता है: ठीसरी 
बात, (जिससे सर्वसाधारण जनता को सामान्यतया सबसे अधिक शक्ति प्राप्त हुई 
कही जाती है). थी सावेजनिक न्यायालयों के समक्ष पुनविचार की प्रार्थना का अधि- 
कार । जब सामान्य जनता को गृटिका पर सत्ता प्राप्त हा जाती है तो उसको संविधान 
पर भी स्वामिन्व प्राप्त हो जाता है। और फिर क्योंकि नियम न तो सरलता स और 
न स्पाटता से लिखे गये थे, प्रत्यत उत्तराविकार और रक्षितों की सम्पत्ति के नियमों 
के समान (अम्पप्ट) थे, अतागव अनेक विवाद अनिवार्यतया उत्पन्न होते थे, एव 
प्रत्येक विवाद का निर्णय सार्वजनिक न्यायालयों का करना पडता था, चाह ता वे विवाद 
साव जनिक हों और चाहे व्यक्तिगत । कुछ छोग तो वास्तव में यहाँ तक मानते हू कि 
सोलॉन्‌ ने नियमों को जानबझकर इसी उद्देघ्य से अस्पप्ट बनाथा था जिससे अन्तिम 
निर्णय करने की सत्ता साधारण जनता की मटठी में रहे । किन्तु यह बात तो सत्य जेसी 
नहीं प्रतीत होती, क्योंकि सामान्य भाषा सम तियम निर्धारित करने में आदर्श उत्तमता 
(परिपूर्णता ) को प्राप्त कर लेना शकय नहीं है। हमको उसके अभिप्राय का विचार, 
उसके नियमों के एतत्कालीन परिणामों के द्वारा नहीं प्रत्यत उसके शेध संविधान के 
सामान्य द्‌ प्टिकोण से करना चाहिये । 


20 
(मुद्रा, भार, एवं माप के सानदणष्डों के संबंध में सोलॉन के सुधार । ) 


उसके नियमों में वास्तव में यही जनतंत्रात्मक तन्‍्व प्रतीत होते है; पर इसके 
अतिरिक्त, इन नियमों की स्थापना के पूर्व उसने ःऋृणोच्छेद कार्य को पूरा किया एवं 
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इनके उपरान्त उसने भार और माप (नापतौल ) के मानदण्ड और मद्ा में वद्धि की । 
उसके (शासन) काल में नाप फैइदॉन्‌ के समय की अपेक्षा अधिक कर दी गई; मीना 
नामक मुद्रा जो इसके पूर्व ३० द्राद्मा का होता था अब पूरे सौ द्वार्मा की हो गयी। 
प्राचीन समय मे मुद्रित मुद्रा दिद्वाख्मा थी। उसने तौल को भी मद्रा के ही अनुरूप 
कर दिया, एक तल्डान्त' में ६३ मीना हाने लूगे, यह जो ऊपर के तीन मीना थे यह 
स्तातीर एवं अन्य ( छाट। ) मंद्राओ के अगा मे भी बाँट गये । 


को 
> 


(सोलांन्‌ के सुधारों के विषय में जनसाधारण की सम्मति) 


जब उसने ऊपर बर्णन किये हुए प्रकार से संविधान की व्यवस्था का पूरा कर दिया, 
तो उसने देखा कि लकाग उसके पास आकर उसको उसके द्वारा निर्धारित नियमोी के विषय 
म तंग करन छगे, व कभी उनका निन्‍द्रा करत और कभी आलोचना । बह न ता अपने 
हरा निश्चित नियमा का बदलना ही चाहता था ओर ने (अथस में रहकर ) सबको 
घ्रणा का पात्र बनना, अताव वह व्यापार आर दशद्शन के उद्थ्य से मित्र को 
यात्रा क। चला गया और यह कह गया कि दस व तक नहीं छोट गा । उसका विचार 
यह था कि इन नियमा का स्वय व्याख्या करता उसका काम नह, प्रत्यत प्रत्मेक व्यक्ति 
को उन नियमों का यथालिखित रूप में पान करना चाहिये। इसस उसकी स्थिति 
बहत अप्रिय हा गयी थी। क्रणो का समाप्ति के कारण बनीमानी गण्यमान छागा मे 
से बह्नल से उससे असहमत हो गये । संविधान में उसके परिवर्तन स जो अनाखी स्थिति 
उत्पन्न है£ 3सस असन्तप्ट होकर दानो ही दल उससे अप्रसन्न है| गये। जनसाधारण 
ने उससे यह आज्या छगा रकखवी थी कि वह सम्पत्ति का पूर्णतया नये सिरे से विभाजन कर 
देगा, दूसरी और घनीघोरी छोगो ने यह आशा वानी थी कि वह सब बाता का पृत्र 
पुरातन स्थिति पर पहंचा देगा, अथवा बहल थोडा-सा परिवर्तन करेंगा। पर उसने ता 
दानों ही दलों का वि गाध किया । (यद्यपि) दोनों दल्टों में से. वह जिसको भी चाहता 
उसके साथ मिलकर अपने का अधिनायक (अथवा तानाशाह) बना छलना उसके व 
की बाल थी, तथापि उसने दोनों ही दर्लो के दोमनस्य का भाजन वनकर भा अपना 
पितभमि का बाता एवं श्रेष्य सं विद्वाता बनना पर्ंद किया | 
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(सोलॉन्‌ की नीति के विजय में उसके अपने दृष्टिकोण को स्पष्ट करनेवाले 
उसकी कविता के उद्धरण ।) 


सोलॉन्‌ की नीति के विषय में इस दृष्टिकोण की तथ्यता एक तो अन्य सब छोगों 

के मतेक्‍्य से सिद्ध हो जाती है, दूसरे स्वयं उसके अपने उस उल्लेख से भी सिद्ध हो जाती 
है जो उसने इस विपय में निम्नलिखित कविता में किया है :-- 

साधारण जनदल को मैने पददाल दिया समचित सादर । 

अपहरण किया सम्मान नहीं, बढ़ने न दिया हद के बाहर ॥। 

वे जो थे बलशाली समृद्ध सम्पदापूर्ण सब्र विधि शोभन । 

आदेश किया मन उनको हों वे न कभी किडिचित्‌ दोभन ॥। 

दोनों के मध्य खटड्टा था मे दृढ़ ढाल लिये कर में अपने । 

कोई पूरे कर पा न सका अन्यायपूर्ण जय के सपने ॥। 
फिर, सर्वसाधारण के विपय में उसने यह प्रदशित किया कि उनके साथ किस 
प्रकार का व्यवहार किया जाना चाहिये, 

यू अच्छा जनता नेताओं का मानेगी वहना, 

अति मूदृता;। कठोरता-बजित जब हो उसका रहना । 

जन्म दर्षप-सुत का होता जब अति सम्पदा बरसती। 

उस मानव पर मन में जिसके समता नहीं सरमसती ॥। 
फिर एक दूसरे स्थान पर वह उन मन॒ष्यों के विषय में इस प्रकार कहता है जो 
भूमि का पुनविभाजन चाहते थे । 

दृष्टि छूट पर रखते आये आशा करते धन की । 

व्यक्ति व्यक्ति सुख सम्पति पाये यही छालसा मन की । 

मुझको समझ मृदुल-कोप में छिपा कठिन अन्तस्तल । 

तब जड़ता-वश यह विचार, अब मेरे द्वेपी प्रतिपछ । 

तिरछी आँखों मुझ घरते बेर झलकता जिनसे-- 

किन्तु नहीं ओऔचित्य ; किया जो कहा रहे सुर त्ाता 

सीमा लाँघी नहीं मूखें हो; और न मुझको भाता 

अधिनायकपन, बलप्रयोग ओऔ पितृभूमि जो प्यारी 

भले बुरों से एक तुल्य भोगी जाती न निहारी । 
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इसके उपरान्त पुनः एक बार वह ऋणभार को दूर करने, तथा जो लोग दासता 
करते थे उनको ऋण-भार-मोचन द्वारा स्वतंत्र करने की चर्चा करता हुआ कहता है :-- 
जो विचार ले मेने जनता को निज सेंग में जाड़ा 
बिना किये कब मरूका, अधूरा किसको मेने छोड़ा ? 
समय आय, तू साक्ष्य न्याय के प्रकरण मे तब देना 
ओलिम्पीय. देवताओं की जननी, सुन लेना 
श्रेप्ठश्यामवर्ण भुवि, जिसको कभी किया था मैने-- 
मुक्त कीलकों से जो बहुचा गदे वक्ष में तेरे , 
तू थी पूर्वबन्दिनी पर अब हुई स्वतंत्र धरे है ! 
बहुसंख्यक अथेन्‍्स के वासी देवनिमिता भ से 
पितरों की बिछुड़े, बिक सागर पार न्याय से झठे 
अथवा नियमों ही से चाहे; और बहत से जो सब 
भाराक्रान्त विवश हो ऋण से, नहीं बोलते थे अब 
वाणी अत्तीका प्रदेश की, दूर दूर थे भागे , 
में सबको घर लाया फिर से भाग्य सभी के जागे । 
और यहीं, दासत्व अशोभन में निमग्न जो जन थ 
प्रभु के रोप समक्ष सवेदा कम्पित जिनके मन थे 
मेने उनको भी स्वतंत्र कर दिया, हुआ यह सब कुछ 
नियमों के बल से, फिर जोड़ा शक्ति नीति को संयुत 
किया, तथा इस भाँति प्रतिज्ञा अपनी सभी निबाहीं-- 
बरे भलों के लिये एक-सा नियम बनाया मेने , 
सीधा प्रति-जन हेतु न्याय का मागे चलाया मैने । 
अंकुश होता अन्य हाथ में, यथा हाथ में मेरे 
औ' होता दुब॒ं त्त मन॒ुज वह पड़ा लोभ के फेरे 
उसने कभी न रोका होता जनता को। यदि भाता 
मुझको कभी एक जनदल की मनमानी का खाता ; 
और कभी प्रतिपक्षी-दल के कहे मांगें पर जाता 
तो यह राष्ट्र बहुत से वीरों से वंचित हो जाता । 
अतः शक्ति निज सभी ठौर पर मेने सदा चलाई , 
कुक्कुर-दल पर लौट टूट पड़ते वनव॒क की नाई । 


५्‌ण्‌ड अरिस्तू की राजनीति 


और फिर वह दोनों दलों को पीछे असन्तुप्ट रहने के कारण बुरा-भल्ला कहता है। 

दोष योग्य हों यदि कोई तो दोष चाहिये देना 

पर जिनको सुख आज प्राप्त है, क्या उस सुख का लेना 

देखा था सपने में भी! 

और बड़े जो लोग महत्‌ जीवन जिनका है अभिमत 

उन्हें चाहिये योग्य बन्ध॒वत्‌ करना मेरा स्वागत । 
क्योंकि उसने कहा है कि यदि किसी अन्य व्यक्ति को यह सम्मानपूर्ण पदवी 
प्राप्त हई होती तो, 

न तो रोकता जनदल को हो, और स्वयं कब रूकता 

आत्मसात्‌ जब तक न मलाई पूरी वह कर चुकता 

में तो, किन्तु, मध्य में इनके डटा रहा हूँ ऐसे 

गत्रदलों के मध्य पंक्ति सीमा की रहती जेसे । 

१३ 
(राजनीतिक कलह का चाल रहना । दामासिया का शासन काल । तीन राजनोतिक 
दल-- ( १) समुद्रतट का दल (२) मदान का दल और (३) पर्वतीय दल ।) 
अतः सोलॉन्‌ के अपने देंश को त्यागने और विदेश में प्रवास करने के कारण 

उपयुक्त थे । उसके प्रवास में चले जाने पर भी नगर को दा क्षब्ध ही बनी रही । चार 
वर्ष तो जनता ने जसे-तेसे शान्ति से बिताये; पर सोलॉन्‌ के शासन के पश्चात्‌ पाँचवे 
वपं में वे पारस्परिक कलह के कारण प्रमख आख़न को चुनने में असमर्थ रहे । इसके 
पद्चान्‌ फिर चार वर्ष व्यतीत हो जाने पर इन्हीं कारणों से उन्होंने अगाजकता को हो 
बनाये रकवा । इसके उपरान्त पुनः एक ऐस ही कालांग के व्यतीत हो जाने पर 
दामासियास को आखंन चुना गया ; उसने दो वर्ष और दो महीने शासन किया-अर्थात्‌ 
जब तक बलपू्वक अपने पद से हटा न दिया गया। तत्पछचात समझौते के रूप में दस 
आखेन (शासक ) चुनने का निवुचय किया गया; पाँच कुलपुत्रों में से, तीन क्रपक- 
दल में से और दो श्रमिक अथवा शिल्पीदल में से । दामासियास्‌ के शासन की समाप्ति 
के पच्चान्‌ इन्होंने एक वर्ष शासन-कार्य किया । इससे यह स्पष्ट है कि उस समय आख़न 
ही सबसे अधिक शक्तिशाली शासन-पदाधिकारी ( मजिस्ट्रेट ) था, क्योंकि उसी के 
पद के (चुनाव के) विषय में सबंदा कलह होती प्रतीत होती है । सामान्यतया उस 
समय जनता लगातार आतन्तरिक रुग्णावस्था (सामाजिक अव्यवस्था) में निमग्न 
थी: कुछ लोगों को तो अपने असन्तोष का आरम्भ और मूलभूत-कारण ऋण की 
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समाप्ति में प्रतीत हुआ, क्योंकि वे इसी के कारण घनहीन हो गये थे : अन्य कुछ लोग 
संविधान की व्यवस्था से अप्रसन्न थे कि उसमें बहुत अधिक परिवतंन हो गये थे, और 
कुछ लोगों की अप्रसन्नता का कारण उनकी पारस्परिक प्रतिस्पर्डधा की भावना थी । 
इस समय राजनीतिक दल तीन थे; इनमें प्रथम दल समद्र-तट का दल कहल्ठाता था, 
जिसका नंतृत्व अल्कमियन के पृत्र मगावछीस के हाथ में था, एबं ऐसा ख्याल किया जाता 
था कि इस दल का लक्ष्य मध्यम कोटि (संयत प्रकार ) की शञासन-व्यवस्था प्रचलित 
करना था। दूसरा दल था मंदान का दल्छ, जो धनिकतंत्र (ऑलिगार्की) स्थापित 
करने का इच्छुक था, इसका नेता था छिकरगस । तीसरा दल था पर्वतोय दल जिसका 
मखिया पिसिस्त्रातस था, तथा जिसको घोर जनतंत्रवादी माना जाता था। इस 
तीसरे दल को कुछ तो उन लोगों ने बढ़ाया जो ऋण-निरसन के कारण निर्धनता के हेव 
इससे आ मिले, दूसरे उन लोगों ने बढ़ाया जो शुद्ध जाति के न होने के कारण इसके साथ 
मिल गये क्योंकि उनका भय व्यक्तिगत था । इसका प्रमाण यह है कि ( पिसिस्त्रालसकी ) 
तानाञाही के पतन के पच्चात्‌ मतदाता नागरिकों की सूची का इसलिये संशोधन किया 
गया कि बहुत से ऐस लोग मत का प्रयोग कर रहे थे जिनका ऐसा करने का कोई अधिकार 
नहीं था। इन दलों के नाम उन प्रदेशों के कारण पदे थे जहाँ उनके द्वारा अधिक्रत क्षेत्र 
(इत्यादि ) थे । 
/ रद 

(पिसिस्त्रातस द्वारा बलपूर्वक शासन ग्रहण । उसका प्रथम निष्कासन एवं 
पुन: संस्थापन ) 

विसिस्त्रातस के विषय में यह माना जाता था कि वह परले सिरे का जनतत्री 
है और तिस पर उसने मेगारा के यद्ध में भी अपने को अत्यन्त विख्यात कर लिया 
था। इन सब सुविधाओं का लाभ उठाकर, उसने अपने को घायलछ किया और यह 
प्रदशित किया कि मेरे राजनीतिक प्रतिद्वन्द्रियों ने मुझ आहत किया है, तथा अरिस्तियोन 
द्वार प्रस्तुत प्रस्ताव पर जनता को अपने लिए अंगरक्षक प्रदान करने के स्टिए मना लिया । 
जब उसको यह गदाधारोी कहलानेवाले अंगरक्षक मिल गंग्रे तो उसने इनके साथ 
जनता पर चढ़ाई कर दो और अक्रोपोलिस पर अधिकार कर लिया। यह घटना 
(सोलॉन्‌ के) संविधान की स्थापना के ३२ वर्ष पदचात्‌ कौमियस के शासन- ( 
आखंन्‌ ) काल में घटित हुई । कहते हैं कि पिसिस्त्रातस्‌ के अंगरक्षकों की माँग करने पर 
सोलॉन्‌ ने उसका विरोध किया और कहा कि इस प्रकार विरोध करके उसने अपने को 
आधी जनता से अधिके बुद्धिमान्‌ और शेष जनता से अधिक बलवान्‌ (अर्थात्‌ निर्भय ) 
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सिद्ध कर दिया; --जो लोग यह नहीं जानते कि पिसिस्त्रातस्‌ का लक्ष्य अपने को अधि- 
नायक बनाना है उनसे अधिक बुद्धिमान्‌ और जो यह जानते हुए भी चुप हैं उनसे अधिक 
बलवान्‌ (निर्भय ) । जब उसके सब कुछ कहने-सुनने का कोई फल नहीं हुआ तो उसने 
अपने कवच को ले जाकर अपने द्वार के सामने रख दिया और कहा कि मैने तो, जब तक 
मझमें शक्ति रही, अपनी पितृभमि को सहायता की (इस समय वह बहुत वृद्ध हो चुका 
था) अब अन्य सब लोगों को भी ऐसा ही करना चाहिये। पर उसके इस संप्रबोधन 
का कुछ भी परिणाम नहीं निकला । पिसिस्त्रातस्‌ ने सर्वोच्च सत्ता को हस्तगत कर 
लिया; उसका प्रशासन तानाशाही की अप शा विधि-विहित शासन से अधिक मेल खाता 
था। अभी उसकी श्ासन-शक्ति की जड़ भले प्रकार नहीं जमने पाई थी कि मेगाक्लीस 
ओर लिकरगमस्‌ के अनुयायियों ने परस्पर मेल करके उस (पिसिस्त्रातस) को निकाल 
बाहर किया। यह घटना उसके छासन की प्रथम स्थापना के ६ वर्ष पछ्चात्‌ हेंगेसियास 
के राज्य-( आखंन ) काल में हुई थी । इसके १० वर्ष उपरान्त, मंगाक्छीस ने दलबन्दी की 
कलह से तंग आकर पिसिस्त्रातस्‌ के साथ संधि की चर्चा छेड़ी, और उस (विसिस्त्रातस ) 
को अपनी पुत्री ब्याह देने का प्रस्ताव किया, एवं इस छझते पर वह उसको एक बढ़े 
पुराने और सरल उपाय से पुनः अर्थेंस में ले आया। पहले तो उसने यह किवदन्ती 
फैला दी कि देंबी अथेना पिसिस्त्रातम्‌ को पुनः छौटाकर लानेवाली है, और 
तंदृपरानत उसने एक स्त्री को स्खाज निकाला जो अत्यन्त विशालकाय और सुन्दर थी, 
तथा जिसका नाम फुए था (हीरोडोटस के मतानुसार यह स्त्री पेआनिया मुहल्ले की 
रहनेवाली थी और अन्य लोगों का कहना है कि थ्वाक देश की फूल वेचनेवाली (मालिन 
थी और कौलीटस महल्‍्ले में रहती थी ) । मेगाक्लीस ने उसको देवी के सदश वेशभपा 
से सज्जित किया और उसको पिसिस्त्रातस्‌ के साथ नगर में ले आया। पिसिस्त्रातस्‌ 
ने उस स्त्री को अपने पाइवं में रथ में बेठाकर नगर में प्रवेश किया, तथा नगर-निवासियों 
ने आश्चय से स्तम्भित हो बड़ी पूजा और अर्चा के साथ उसका स्वागत किया । 


9७ 


8 ४ ॥ 


(पिसिस्त्रातम्‌ का पुनः दूसरी बार निष्कासन, एवं अन्तिस स्थापन । जनता का 
निःशस्त्रीकरण ) 


इस प्रकार उसका प्रथम प्रत्यागम धटित हुआ। इस प्रत्यावर्तन के लगभग सात 
व उपरान्त उसको दूसरी बार निर्वासित कर दिया गया तथा वह अधिक समय तक 
इस पद पर नहीं टिक सका; कारण यह था कि मेगाक्लीस की प्री के प्रति पत्ती की 
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भाँति व्यवहार नहीं करना चाहता था। अतएव उसको यह भय हुआ कि कहीं दोनों 
विरोधी दल उसके विरूद्ध मिल न जाय, और इसी भय के कारण वह स्वयं देश को छोड़- 

निकल गया। पहले तो उसने थर्मयी की खताही में स्थित रायकेलस नामक स्थान 
पर एक उपनिवेश बसाया: वहाँ से वह पांगेयस पवेत के समीपवर्ती देश को ओर चला 
गया। यहाँ उसने घनोपाजन किया और वेलनार्थी सिपाहियों को भादे पर एकत्रित 
किया, एवं जब ११ वर्ष बीत गये तो वह एऐगेट्रिया की ओर लौटा, तथा वहाँ के शासन 
का बलपूर्वबक हस्तगत करने का प्रयत्न किया । इस कारये में उसे और बहुत से दूसरे 
ल्टागों से सहायता मिली , विशेषकर थीबस निवासियां से, नाक्सासनिवासी छीग- 
दामिस से एवं उन अच्वारोही सरदार से जो एऐरेट्रिया की शासन-व्यवस्था में बहुत 
सत्ताशाली थे। पल्लेने के णद्ध की विजय के उपरान्त उसने अथेस को भी हस्तगत कर 
लिया, और जब उसने प्रजाजनों के शस्त्रास्त्रों को अपने अधिकार में कर लिया तब 
कहीं जाकर उसके अधिनायकत्व की सुदृढ़ स्थापना हो सकी, और तभी वह नाष्ठाँस 
पर अधिकार करके ल्ीगदामिस को वहाँ का शासक बनाने में सम4 हो सका। 
जनता के हथियारों का अपहरण उसने निम्नलिखित प्रकार से किया । उसने जनता 
को सब शस्त्रास्त्रों सं पृणतया सज्जित होकर थेसियन्‌ के पास सैनिक प्रदर्शन करने का 
आदेश किया, और वहाँ वह एक व्याख्यान देने लगा। वह अभी थोड़ी देर बोल पाया 
था कि जनता ने कहा कि हमको सुनाई नहीं दे रहा है। तब उसने उनको आदेश किया 
कि अक्रापोलिस के प्रवेश-द्वार के समीप आ जाये, जिससे कि वे उसके उद्धोप को भली 
भांति सुन सके । जब कि इधर वह उनके समक्ष एक लम्बी ववतता दे रहा था, तब 
दूसरी और कुछ मनप्यो ने, जिनको उसने इसी कार्य के लिये नियुक्त किया था, सब 
हथियारों को एकत्रित करके समीपवर्ती थेसियन की कोटरियों में ताले में बन्द कर 
दिया, एवं पिसिस्त्रातसके पास आकर संकेत किया कि कार्य हो चुका । अतरव, उसने, 
जो कुछ और कहना दोष रह गया था उसको कहकर, जनता को यह भी बतला दिया कि 
उनके हथियारों का क्या हुआ; इसके पश्चात्‌ उसने उनसे कहा कि तुमकों चकित अथवा 
भयभीत नहीं होना चाहिये, किन्तु अपने अपने घर जाकर अपना काम देखना चाहिये; 
भविष्य में सार्वजनिक (राष्ट्रीय ) कार्यों की सार-सँभाल ( चिन्ता ) केवल में ही करूँगा ।' 

१६ 
( पिसिसत्रातस्‌ के शासन करी विशेषताएं ) 

पिसिस्त्रातस की तानाशाही के आरम्भ और स्थापना का प्रकार एवं उसमें होने- 

बाले उतार-चढ़ाव इस (उपयेक्‍त) ढंग के थे । पिसिस्त्रातस ने नगर की व्यवस्था 


५५८ अरिस्तू की राजनीति 


(जैसा कि कहा जा चुका है) मध्यम (संयत ) प्रकार से की, उसका शासन तानाशाह 
की अपेक्षा, विधि-विहित शासक की पद्धति से अधिक मेल खाता था। वह केवल 
सर्वथा दयाल एवं मुदुल तथा अपराधियों को क्षमा करने के लिये उद्यत रहनेवाला ही 
नहीं था, प्रत्यत उसकी एक विशेषता यह थी कि वह निर्धन लोगों को व्यवसाय चलाने 
के लिये ऋण भी दिया करता था जिससे कि वे क्रपिकर्म करते हुए अपनी जीविका 
उपार्जन कर सके । इस उपाय से दो काम बनते थ--प्रथम तो वे लोग अपना समय 
बस्ती (नगर ) में नहीं बिता सकते थे । किन्तु नगर के बाहर खेतों में बिखरे रहते थे। दूसरे 
क्योंकि वे साक्षारणतया सम्पन्न थे और अपने अपने व्यक्तिगत कार्यों में व्यापत रहते थ, 
अताव न तो उनको सावेजनिक कार्यों में ध्यान लगाने की इच्छा ही हो सकती थी 
और न समय ही मिल सकता था। इसके साथ ही यह भी हुआ कि ७त्रों के पूर्णतया 
जोते-बोये जाने के कारण उसके कर की आय में भी वद्धि हई: वर्योकि उसने सब प्रकार 
की उपज पर दश्ममांश कर लगाया था। इसी लिये उसने स्थानीय जनन्यायालयों की 
स्थापना की थी एवं बह स्वयं भी बहुधा देहात में (उन लोगों की दशा का ) निरीक्षण 
करने तथा व्यक्तियों के झगड़े सुलझाने के लिये जाया करता था, जिससे वे (क्रपक ) 
स्वयं नगर मेंन आये और अपने खेतों की उपेक्षा न कर सकें । इन्हीं निरीक्षण-यात्राओं 
में एक बार पिसिस्त्रातस्‌ की हीमेत्तस के क्ृपक के साथ वह प्रसिद्ध भेंट हुई जा कहानी 
बन गई है: यह किसान वह भूमि गोड़ रहा था, जो आगे चलकर 'करमक्‍त क्षेत्र 
कहलाने लगी । उसने किसी मनृप्य को एक पूर्णतया पथरीले भुखण्ड को खोदते और 
गोड़ते देखा; आबचय-चकित होकर उसने अपने सेवक को यह पूछने के लिये उसके 
पास भेजा कि इस भूमि पर काम करने से उसको क्‍या (लाभ) मिलता है। उसने 
उत्तर दिया- दुःख और दर्दे ( मिलता है ) और इन्हीं दःख-दर्दा का दद्मांण 
'पिसिस्त्रातस को मिलना चाहिये । उस मनुप्य ने तो प्रइनकर्ता को बिना जाने ही उत्तर 
दे दिया था; किन्तु पिसिस्त्रातम्‌ उसकी स्पप्टवादिता और परिश्नमप्रिप्रता से इतना 
प्रसन्न हुआ कि उसने उस (किसान ) को सब प्रकार के करों से मृकत कर दिया । इस 
प्रकार सामान्यरूपेण सभी बातों में उसने साधारण जनता पर अपने शासन का भार 
बिलकुल नहीं डाला; किन्तु स्वेदा शान्ति ही बनाए रखी और जनता को भी चुपचाप 
रहने दिया। और इसी लिये पिसिस्त्रातस्‌ की तानाशाही को सामान्य बातचीत में 
क्रोनॉस का युग ( 5 स्वर्णयुग ) कहना एक लोकोक्ति-सी हो गई । पीछे ऐसा हुआ 
कि उसके पुत्रों के उत्तराधिकार प्राप्त करने पर शासन अत्यन्त कठोर और कर्कंश 
डो गया । पर इस प्रकार की बातों में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण बात थी उसकी सार्वजनीन 


अरिस्त्‌ की राजनीति हे 


और दयापूर्ण चित्तवृत्ति। सभी मामलों में नियमों के अनुसार प्रबन्ध करना उसकी 
आदत थी, और वह अपने आपको कभी कोई विशेष सुविधा नहीं देता था। एक 
बार उस पर मनृप्यहत्या का आरोप लगाया गया और उसको अग्योपागस्‌ के न्यायालय 
के समक्ष उपस्थित होने का आदेश हुआ, तो वह स्वयमव अपने पक्ष का बचाव करने 
के लिये उपस्थित हुआ; पर अभियोकक्‍ता मारे डर के उपस्थित न हो सका और उसने 
अभियोग छोड़ दिया । इन्ही कारणों से शासनसूत्र सुदीर्ष काल तक उसके अधीन रहा, 
और जब कभी भी उसको निर्वासित किया जाता था वह अपनी पूव्व-स्थिति को पुन: 
सुगमता से प्राप्त कर छेता था। उच्च वर्ग के गण्यमान व्यक्तियों और साधारण जनता 
दानों का ही अधिकांश उसके अनुकूठ था, गण्थमान छोग तो उसके सामाजिक संसग 
से उसके व्ची भत थे और जनसाधारण उससे व्यक्तिगत सहायता पाने के कारण उसकी 
मुट्ठी में रहते थे, एवं उसका स्वभाव दोनों ही के लिये सुन्दर था। और फिर उस 
समय के अथेन्‍स में तानाशाहों के संबंध में जो नियम चाल थे वे अत्यन्त मृदूल थे; विशेष 
कर अन्य नियमों की अवेक्षा बह नियम जिसका प्रयोग तानाशाही की स्थापना के लिये 
मुख्यतया होता था बह तो बहुत ही मुलायम था। यह नियम इस प्रकार का था, “यह 
अथन्मवा्सियों के पै त्रिक नियम है; यदि कोई व्यक्ति तानाशाही की स्थापना की चेप्टा 
करंगा, अथवा कोई व्यक्ति तानाशाही की स्थापना में साथ देगा तो वह और उसका 
कटम्ब (गण) दोनों ही नागरिक अधिकारों स वंचित हो जायगा 
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(उसको मृत्यु ओर उसका वंश ) 


इस प्रकार पिसिस्त्रातस्‌ शासन-शक्ति को धारण किये हुए वृद्धावस्था को प्राप्त 
हुआ, और फिलोनेयस्‌ के आखंन-काल में उसकी (शारीरिक) रोग से स्वाभाविक 
मत्य हुई । यह घटना उसके प्रथम बार तानाशाह के रूप में स्थित होने के ३३ वर्ष 
पश्चात्‌ घटित हुई, जिनमें से १० वर्ष वह शासन-सत्ता में अधिकृत रहा, और शेप 
वर्षों में निर्वासित । इसस यह स्पष्ट है कि यह जो कहानी कही जाती है कि वह सौलॉन्‌ 
का नवयुवक प्रेम-पात्र था, तथा उसने सालामिस्‌ की पुन:प्राप्ति के लिये यद्ध में 
मेगारा के विम्द्ध सेनापति का काम किया था, यह सब कोरी कपोल कल्पना है । यदि 
कोई उन दोनों के जीवन-कालों की गणना करे और उनकी मृत्यु की तिथियों का हिसाब 
लगाये तो उनकी अवस्थाओं को दृष्टि में रखते हुए ऐसा होना सम्भव प्रतीत नहीं होगा । 
पिसिस्त्रातस की समाप्ति के उपरान्त उसके पुत्रों ने शासनकार्ये अपने हाथ में लिया 
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और उसी प्रकार से कार्य का संचालन किया। उसके दो पुत्र तो विवाहिता पत्नी से 
थे जिनका नाम हिप्पियास और हिप्पाकंस्‌ था, तथा दो पुत्र आर्गीय संगिनी से थे 
जिनकेनाम इयो-फोन और हेगेसिस्त्रातस्‌ उपनाम थेत्तालस्‌ थ। पिसिस्त्रातस ने 
आग्गंस नगर के गौगिलस्‌ नामक एक मनप्य की लड़की तिमोनस्सा को पत्नी के रूप 
में रव लिया था; वह इसके पूर्व किप्सेलस के बंशधर अम्प्रिया निवासी आर्कीनिस 
की पत्नी थी। और इसी संबंध से आर्गीय जनता के साथ उसकी मित्रता का सूत्रपात 
हुआ जिसके कारण उनमें से एक सहस्त्र हेगेसिस्त्रातस के द्वारा अपने साथ ले आये 
गये और वे पालेनी के युद्ध में उसके पक्ष में लड़े । कुछ लोगों का कहना है कि उसने 
आर्गीया को प्रथम निर्वास-काल में ब्याहा था और दूसरे लोगों का कहना है कि 
उसने ऐसा अथेन्‍्स का शासन करते समय किया । 


१८ 


( पिसिरज्ञातस के पुत्रों का शापतन । हार्मोदियसस और अरिस्तॉगतान्‌ का काण्ड ) 

योग्यता (प्रतिप्टा) और अवस्था दोनों ही के कारण शासन-कार्यों का प्रभुत्व 
हिप्पाकंस और हिप्पियास्‌ के ही हाथ में था। तथा हिप्पियासू, जो कि अवस्था 
में बड़ा था, तथा स्वभाव से ही नागरिक (राजनीतिक ) प्रबन्ध में कुणछ और ब॒द्धि- 
प्त्तापूर्ण था, वास्तव में शासन-कार्य में मुखिया था। हिप्पाकंस्‌ के स्वभाव में कुछ 
लड़कपन था,। वह कामुक था और साहित्य (और कल्ठाओं) का प्रेमी था। अनाक्रे- 
यॉन्‌ सिमौनीदेस्‌ एवं अन्य कवियों को इसने अथेन्स आने के लिए निमंत्रित किया 
था। थेत्तालस अवस्था में बहुत छोटा था, तथा स्वभाव से बड़ा उहृण्ड और उद्धत । 
वे सब आपत्तियाँ जो इस शासक-कुल पर आई वे सब इसी के आचरण के कारण उत्पन्न 
हुई थीं। वह हार्मोदियस नामक युवक से प्रेम करने लगा था और क्योंकि वह उसकी 
प्रीति को प्राप्त करने में असफल रहा, अतएव उसके क्रोध पर कोई प्रतिबन्ध नहीं रह 
गया । कट्ता के अन्य प्रदर्शनों के अतिरिवत उसने अन्त में हा्मोंदियस की बहन को 
पानाथेइना उत्सव-प्रयाण में पेटिकावाहिनी का अभिनय करने से रोक दिया, और 
ऐसा करने का कारण यह बतलाया कि हार्मोदियस शिथिलचरित्र व्यक्ति है। इस 
(अपमान ) से अत्यन्त उत्तेजित होकर हार्मोदियस और अरिस्तॉगतान्‌' ने अपने अनेक 
साथियों की सहायता से वह सुविख्यात कर्म ( -- हिप्पार्कस की हत्या) कर डाला। 
जब वे पानाथेइना उत्सव के समय अक्रॉपौलिस में हिप्पियास्‌ की प्रतीक्षा में दृष्टि 
गड़ाये देख रहे थे (हिप्पियासू उस समय उत्सव-यात्रा के आगमन की प्रतीक्षा में था 
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और हिप्पाकंस उसके प्रयाण का प्रबंध कर रहा था) उस समय उन्होंने पड़यंत्र में 
अन्तर्भुंक्त किसी व्यवित को हिप्पियास्‌ के साथ अत्यन्त परिचितता से बातें करते देखा । 
यह मानकर कि यह व्यवित हमारे पडयंत्र का भडाफोड़ कर रहा है, तथा पकड़े जाने 
के पूर्व ही कुछ कर डालने की इच्छा करते हुए, वे अपने अन्य साथियों के (आने के) 
पूर्व ही झपट पड़े, और इस चेष्टा में वे लेओकीरेयन के समीप उत्सव-यात्रा के प्रयाण 
का प्रबन्ध करते हुए हिप्पाकंस की हत्या कर सके, पर इस प्रकार समग्र पडयंत्र-योजना 
का उन्होंने विनाश कर डाला । दोनों नेताओं में से हार्मोदियस तो भालेखारी 
अंगरक्षकों के द्वारा उसी ठौर मार दिया गया, जब कि अरिस्ताॉगतान्‌_ पकड़ 
लिया गया, एवं दीर्घ-काल तक यंत्रणाएँ भोगकर पीछे से मृत्यू को प्राप्त हुआ। 
शारीरिक यंत्रणा दिये जाने पर उसने ऐसे बहुत से मनृष्यों पर दोपारोपण किया 
जिनका जन्म अत्यन्त विख्यात कुछों में हुआ था तथा जो तानाणाहों के मित्र 
थे। तत्काल तो (सरकार को) पड्यंत्र के रहस्य का कुछ भी पता नहीं लग 
सका; क्‍योंकि इस विपग्र में जो यह बात कहीं जाती है कि हिप्पियास ने 
सब प्रयाणोत्सव में भाग लेनेवालों के हथियार धरवा दिये और तदुपरान्त उन 
लोगों का पता लगाया जो छिपी हुई कटारें धरारण किये हुए थे, सो यह बात 
सत्य नहीं हा सकती, क्योंकि उस समय प्रयाणोत्सव में लोग हथियार लेकर नहीं 
चलते थे; इस प्रकार की पद्धति को जनतंत्र शासन ने पीछे से प्रचलित (प्रस्थापित ) 
किया था। जेंसा कि जनतंत्रात्मक दल का कहना है, अरिस्तोगतान्‌ ने तानाशाहों 
के मित्रों पर इस लिये जान-बझकर दोपारोपण किया था कि जिससे वे अपावन कृत्य 
कर डाले तथा ऐसे मनृप्यों को मारकर, जो कि निरपराध थे और उनके अपने 
मित्र भी, स्वयं ही अपने को निबंल बना ले। कुछ अन्य लोगों का कहना है कि 
उसने झूठी बात नहीं बनाई, प्रत्युत पड्यंत्र में वास्तव में भाग लेने वालों का ही 
भंडाफोड़ किया । अन्त में जब सब प्रकार के उपाय करके भी वह मृत्यु के द्वारा 
छुटकारा नहीं पा सका तो उसने और बहुत से अन्य लोगों के विपय में सूचना 
देने का वचन दिया, तथा अपने वचन को परिपुष्ट करने के लिये हिप्पियास 
को अपना दाहिना हाथ देने को मना लिया, तथा ज्यों ही उसका उसका दक्षिण- 
हस्त प्राप्त हुआ त्यों ही हिप्पियास्‌ के मुख पर ही अपने भाई के मारनेंवाले 
को दक्षिण हस्त देने के लिये गाली सुनाई । बात यहाँ तक बढ़ी कि हिप्पियास्‌ आवेश 
के कारण अपने रोष पर संयम न रख सका और उसने खज्ञ खींच उसका 
काम तमाम कर दिया । 
३६ 
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(तानाशाहों के शासन का ह्वास | अल्कसेयोनी दियों के नंत॒त्व में निर्वासितों के 
आक्रमण; अनेकों अतफलताएं, ५र डहफ़ी की भविष्यवाणी ओर स्वार्टावाल, की 
सहायता से अन्त में सफलता । विसिस्त्रातस के वंशधरों का देश-निकाला । 


इस घटना के पठचात तानाशाही शासन अत्यधिक कठोर और कर्कश हो गया । 
भाई की मत्य के प्रतिशोध, बहत से मनप्यों के मृत्युदण्ड एवं निर्वासन के परिण। म- 
स्वरूप, हिप्पियास का जीवन विश्वासशन्य और कट हो उठा । भाई की मृत्यु के लगभग 
चार वर्ष पश्चात, नगर में अपनी स्थिति बिगद्दी हुई देखकर उसने मनिखिया की 
किल्बन्दी आरंभ को. जिससे वह वहाँ अपने को (सुदढता से ) स्थापित कर सके । 
पर जब वह इस काम में लगा हुआ था, तब स्पार्टा की जनता के देववाणी द्वारा ताना- 
शाहों को उखाड़ फेंकने के लिये लगातार भड़काये जाने के कारण वह (हिंप्पियास ) 
स्पार्टा के राजा कलेयोमनस द्वारा खदेदह दिया गया। देववाणी निम्नलिख्ित प्रकार से 
प्राप्त की गई थी। अथनन्‍्स से भागे हुए निर्वासित व्यक्तियों ने अन्‍्कमओनीदी कुछ 
के वंशधरों के नेत॒त्व में अथेंस लौटने का प्रयत्न किया, पर वे केवल अपनी ही शवित 
के सहारे लौटने में सफल नहीं हो सके, प्रत्यत बारंबार अपने प्रयत्न में असफल ही रहे । 
उनके अन्य अनेकों असफल कार्यों में एक यह भी था कि उन्होंने (अत्तिका प्रदेश में ) 
पार्नास पवेत के ऊपर लिप्सीद्रियन नामक स्थान पर किलेबन्दी की, जहाँ कि नगर से 
कुछ अन्य उनके पक्ष के लाग उनसे आकर मिल गये; पर यहाँ पर भी वे तानाशाहों 
के द्वारा घेरे जाकर परास्त कर दिये गये; जिससे इस दुर्घटना के पश्चात्‌ भविष्य से 
(निम्नलिखित ) पंक्तियाँ सावेजनिक आपानक-गीत बन गई :-- 


हाय, लीप्सीद्रियन प्रबंचक निकले तुम अति भारी , 
केसे वसे वीर 'युद्ध में बत्ठलि वन गये तुम्हारी । 
भले सभी थे और उच्च कुछ में जनम थे सारे , 
दिखला दिया समय पर कंस उत्तम जनक हमारे ॥। 


अन्य सभी उपायों में असफल रह कर, (अन्त में) उन्होंने डेल्फ़ी के मन्दिर 
के पुनर्मिण का ठेका लिया, जिससे उनको पुप्कल द्रव्य प्राप्त हो गया और इसके द्वारा 
उन्होंने छाक॑दायमॉन (स्पार्टा) की सहायता प्राप्त कर लछी। इन दिनों जो भी स्पार्टा 
निवासी डेल्फ़ो के मन्दिर में देववाणी को पूछने आते थे उनको वहाँ की पुजारिन अभेन्‍्स 


अरिस्तू की राजनीति ५६, 


हु 


>औ 


स्वतंत्र करने का आदेश करती थी, यहाँ तक कि अन्त में वह्र उनको इस कार्य के 
लिये प्रेरित करने में क़ृतकार्य हो गयी, यद्यपि स्पार्टानिवासियों और पिसिस्त्रातस 
के कुल में (घनिप्ठ) आतिथ्य का संबंध चला आ रहा था। तथापि स्पार्टावालों का 
यद्ध करने का निर्णय, पिमिस्व्रातस के कुल और आग्गंसवालों की मित्रता के कारण भी 
कुछ कम मात्रा में घटित नहीं हुआ। पहले ते। उन्होंने अंखीमोछस को समद्र के मार्ग 
से सेना के सहित भेजा। पर थंसाली के किनियास के १००० घुडसवारों की सना के 
साथ पिसिस्त्रातस के पत्रों की सहायता के लिये आ जाने के का रण अंखीमे।लस पराजित 
हो] गया और मार डाला गया। इस विनाणपूर्ण दुर्घटना से क्रद होकर स्पार्टावालों 
ने अपने राजा क्लेयोमेनीस को एक बडी सना के सहित स्थल मार्ग से अथेन्स पर 
अभियान के लिये भेजा; उसने, अत्तिका प्रदेश में अपने प्रयाण को रोकनेवाली 
थैसाली का अच्वाराही सना को पराजित करने के उपरान्त, हिप्यिय्रास को पैलागित 
कहलानेवाली दीवार में अवरुद्ध कर दिया एवं अथन्सवासियां की सहायता से उस पर 
प्रा डाल दिया। जब कि वह उनका मार्ग अवरुद्ध किझ पडा था तब ऐसा हआ कि 
पिसिस्त्रातस्‌ के पौज छिपकर भागने का प्रयत्न करते हुए पकड़ लिये गये। इस पर 
तानाशाहों न अपने पत्रों की सुरक्षा की शत्ते पर सन्धि करना स्वीकार कर ब्थया, उनको 
अपनी सम्पत्ति को हटाने के लिये पांच दिन का समय दिया गया ओर अक्रोपोलिस को 
उन्होंने अथसवासियां का साप दिया। यह घटना हार्पाक्तिदस के आख्नकाल में 
प्रटित हुई, जब कि उनको अपने पिता की मत्य के पश्चात्‌ शासन करते (तानाणाही 
करते ) सत्तरह वष, अथवा उनके पिता के लासनकालछ को मिलाकर ४० बए व्यतीत 
ही। चुके थे । 


न 


ब्/ 


(क्लेस्थेनीस और इसागोरस का द्वन्‍्द्र; क्लेओमेनीस तथा स्पाटविलों के द्वारा 
इसागोरस को सहायता; स्पार्टावालों का निकाला जावा; जनता को विनय । ) 

तानाशाही की समाप्ति के उपरान्त इसागोरस और कलेस्थेनीस में कलह आरंभ 
हो गयी; इसागो रस तीसान्दर का पूत्र एवं तानाशाहों का मित्र था एवं क्‍लंस्थनीस 
अल्कमेओनीदी कुल में उत्पन्न हुआ था। राजनीतिक मित्रमंइडलियों में पराजित हो 
जाने पर कक्‍्लैस्थेनीस ने साधारण जनसमुदाय को मतदान का अधिकार प्रदान करके 
उनका राजनीति क्षेत्र में प्रवेश करा दिया। इस पर इसागोरस ने अपने को शक्ति में 
हीन पाकर क्लेओमेनीस को, जिसके साथ उसका आतिथ्य का नाता था, पुनः अथंन्स 
आने का निमंत्रण दिया, और उससे काल॒प्य' को निकाल बाहर करने के लिये अनुनय 
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किया, क्योंकि अल्कमेओनीदी कुल के छोग कलूषित और कलंकित माने जाते थे । 
ऐसी स्थिति मे क्लैस्थेनीस देश छोडकर चला गया, एवं क्लेओमेनीस ने एक छोटे से 
दल्य के साथ अक्तिका में प्रवेश करके सात सौ परिवारों को (कलषित होने के कारण ) 
निर्वासित कर दिया। इस कार्य को पूरा करके उसने परिपद्‌ के उच्छेदन एवं इसा- 
गंरस एवं उसके पक्ष के तीन सौ व्यक्तियों को नगर में सर्वोपरि शक्ति के रूप में स्थापित 
करने का प्रयत्न किया) परियद ने इसका विरोध किया, सारी जनता एकत्रित हो 
गयी तथा क्छेओमेनीस, इसागोरस एवं उनके अनयायियों को अक्रोयोलिस में शरण 
लेनी पड़ी । जनता दो दिन तक यहाँ घेरा डालकर बे० गयी ; तीसरे दिन उन्होंने क्लेओ- 
मनीस और उसके सब साथियों को चले जाने देना स्वीकार कर लिया, एवं क्लेस्थनीस 
एव अन्य निर्वासितों का अथन्स आने के लिये आह्वान किया । जब इस प्रकार जनता 
ने सव मामलों पर अधिकार प्राप्त कर लिया तब बलेस्थेनीस उनका प्रमख एवं सब- 
व्रिय नेता बना। (यह उचित ही था); क्यांकि अल्कमओनीदी कुल के लोग स्यात्‌ 
तानाशाहों के खदेदे जाने में सब से बड़े कारण थे एव, उनके शासन-काल के अधिकांश 
भाग में वे उनसे लगातार लड़ते रहे थे। पर अल्कृम्रओनी दियों से भी पहले एक केदौन 
नामक व्यक्ति ने तानाशाहों पर वार किया था; इसी कारण उसके सम्मान में भी 
निम्नलिखित आपानक-गीत प्रचलित हो गया-- 

सम्मान में केदौन के भरना चयक भूलो नहीं । 

यदि वीरजन-सम्मान में मदिरानिपेचन हों सही ॥ 


४५ 


(कक्‍्लस्थेनीस के सुधार । दश गण गोत्रों को स्थापना । पाँच सौ सदस्यों की 
परिषद्‌ । तोस समूहों में विभाजित मुहल्लों में जनता का बाँटा जाना ।) 

उपय्यकक्‍त कारणों से जनता का क्लैस्थेनीस में विश्वास था। अतएब, क्योंकि अब 
वह सर्वेजनप्रिय नेता था, उसने तानाशाहों के पछायन के तीन वर्य पश्चात्‌ इसागोरस 
के आश्बन काल में, सबसे प्रथम यह काम किया कि समग्र जनता को पूर्वकालीन चार गणों 
की अपेक्षा दस गणों में विभाजित कर दिया, जिससे कि विभिन्न गणों के सदस्य 
परस्पर मिल-जुल सके और पूवविक्षा अधिक संख्या में जनता को मतदान का अधिकार 
मिल जाय । इसी से जो छोग जातिगोत्र इत्यादि छानबीन करना चाहते थे उनके 
प्रति कही जानेबाली यह लोकोक्ति प्रचलित हुई क्रि (अब) “जातिगोजत्र मत देखो |" 
इसके उपरान्त उसने परिषद की सदस्यसंख्या ५०० स्थिर की, जो पहले ४०० थी, 
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जिसमें अब प्रत्येक गण में से ५० सदस्य लिये जाते थे, जब कि पहले प्रत्येक गण में से 
9०० लिये जाते थे । उसने गणों को १० भागों में इसलिये विभाजित करके व्यवस्थित 
नहीं किया कि जिससे उसको पहले से ही विद्यमान ''तोसी” विभाजन का उपथोग न 
करना पड़े; वर्योकि पुराने चार गण १२ 'तीसियों में विभक्‍त थे ही, अताव यदि 
वह गणों का पुनविभाजन १२ भागों में करता तो उसका जातियों के पुनविभाजन का 
उद्देश्य सफल न होता। इसके अतिरिक्त उसने समस्त प्रदेश को ३० महल्लों' के 
समरहों में बॉट दिया, इनमें से दस समह नगर में थे, दस समद्रतट के आस पास थे 
ओर दस अन्‍्तर्व॑र्ती प्रदेश में थे । इनको उसने ' तीसी नाम दिया; तथा इनमें स तीन 
तीन समहों के शल्काका ग्रहण द्वारा उसते इस प्रकार दसो गणों के लिये निर्वारित कर 
दिया जिससे प्रत्येक गण को तीनों स्थानों में एक एक समठ मिल जाये। प्रत्येक 
महल्ले में निवास करनेवाले लोगों को उसने महल्लेवाले कहा; एसा उसने इसलिये 
किया कि जिससे नये नागा रक अपने नाम इत्यादि के वर्णन में पैतुक नाम (गोत्र नाम) 
का उद्वाटन न करें, प्रत्यत (सरकारी ढंग मे) उनका उद्घावथ मुहह्ठे के नाम से हो । 
इसो कारण अधेन्पनिवासी परस्यर अपनी चर्चा मुहल्खों के नामों के अतुसार करते हैं । 
उसने मुहत्ले के म॒खिया (दीमाखे) का पद भी स्थापित क्रिया, जिसका कर्तव्य वहीं 
था जो पहले से चले आते नौक्रारी का था; पुराकालीन नौक़ारी का स्थान अब मुहल्ले 
( दीये ) को दे दिया गया। महल्लों का नामकरण उसते ( नप्रे सिरे से ) किया 
क्योंकि सब नामों और स्थानों में संवादिता नहीं रह गयी भी; उसने कुछ का नाम तो 
स्थान के नाम पर निर्वारित किया और कुछ का नाम उनको बसानेवाले व्यक्तियों के 
नाम पर रकक्‍वा। दूसरी ओर उसने प्रत्येक व्यक्ति को अपने कुल, जाति-बिरादरी 
एवं घामिक अनप्ठानों को पुरानी पैतक विधि के अनुसार बनाये रखने को स्वतंत्रता 
दी । इन दस गणों को जो नाम दिये गये वे वह दस नाम थे जिनको पीथिया (डल्कफ़री 
की पुजारिन ) ने सो चुने हुए राष्ट्रीय वीरपुरुपों के नामों में रो नियुक्त किया था । 


४ 
(राजनीतिक बहिष्कार का नियम; इसका प्रयोग, नीतियों के सार्वजनिक 
नियंत्रण का विकास । मसाराथान का युद्ध, सारोनेया की खानों से धन को प्राप्ति 
तथा थंमिस्टोक्लीस की प्रेरणा से नौसेना का निर्माण । सालासिस की विजय । ) 
इन सुधारों के हो जाने से यह संविधान सोलॉन्‌ के संविधान की अपेक्षा अधिक 
जनतंत्रात्मक हो गया । तानाशाही शासनकाल में उपयोग में न आने के कारण सोलॉन्‌ 
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के नियम अस्पष्ट (धधले) हो उछे थे, क्लेस्थेनीम ने, जनसाधारण की अनकलता 
संपादित करने के लिये उनके स्थान पर नये नियम स्थापित किये । इन्हीं नियमों में एक 
बहिप्कार का नियम भी था । इस व्यवस्था की स्थापना के पाँच वर्ष पच्चात हैमोक्रिऑन 
के राज्य (आखंन-) काल में, प्रथम बार पंचशती परिषद्‌ पर उस शपथ को ग्रहण करना 
लाग किया गया, जो उसके सदस्य आज तक करने है । इसके पदचात उन्होंने गणों में 
से सेनापतियों का चुनाव करना आरंभ कर दिया, प्रत्येक गण में से एक सेनापति चुना 
जाता था तथा समग्र सेनाओं का अध्यक्ष सर्वोपरि होता था, उसको पॉलीमाखे कहा जाता 
था । इसके १२ वर्ष पीछे अथेन्सवासियों ने माराथौन के यद्ध में विजय प्राप्त की, यह 
घटना फाएनिप्पस के आखंनकाल में घटित हुई, विजय के उपरान्त दो वर्ष व्यतीत हो 
जाने पर, जब जनता में आत्मविश्वास की भावना उत्पन्न €। गयी तो उन्होंने पहली बार 
बहिष्कार संबंधी नियम का प्रयोग किया । यह कानन मलतः तो उच्च पदों पर आरूढ़ 
व्यक्तियों के विरुद्ध एक पूवविधान के रूप में बनाया गया था, क्योंकि पिसिस्त्रातस्‌ ने 
अपने लोकनायक एवं सेनापतिपद की सुविधा द्वारा ही अपने को तानाशाह (अधि 
नायक ) बना लिया था। सबसे प्रथम व्यक्ति जो बहिष्कृत किया गया उसी (पिसि- 
सत्रातस्‌) का संबंधी, कोलीटस महल्ले का रहनेवाला खार्मंस का पुत्र हिप्पाकंस था: 

विशेधक र इसी व्यक्ति के नि्मित्त क्‍लेस्थेनीस ने यह नियम बनाया था, क्‍योंकि वह 
इसी को निकाल बाहर करना चाहता था। फिर भी, अथेन्स-वासियों ने, प्रजातत्र 
की सामान्य मुदुलता का व्यवहार करते हुए, तानाशाहों के उन सब बंधु-बांधवों को 
( जिन्होंने उनके दृृष्कर्मों में कोई भाग नहीं लिया था) नगर में निवास करने दिया 
था; और हिप्पाकंस इनमें प्रमुख व्यक्ति था और इनका नेता भी था। ठीक इसके 
दूसरे वर्ष तैेलेसिनस्‌ के आर्खनकाल में जनता ने तानाशाही प्रारंभ होने के पश्चात 
प्रथम बार महल्लों में से छाँट हुए पाँच सौ पदान्वेषियों में से, एक एक गण में से चुनकर 
गलाकाग्रहण द्वारा नौ आखनों को निर्वाचित किया, इससे पहले के आरबंन मतदान द्वारा 
चुने जाते थे; एवं इसी वर्ष अलौपेकी मुहल्ले में रहनेवाला हिप्पोक्रातीस का पुत्र 
मेगाक्लीस बहिप्कृत किया गया। इस प्रकार तीन वर्ष तक उन्होंने तानाशाहों के मित्रों 
का बहिप्कार करना चाल रकवा, जिनके निर्मित्त यह नियम बनाया गया; इसके पश्चात्‌ 
चोथे वर्ष में उन्होंने अन्य लोगों की भी निकालना आरम्भ कर दिया; जो भी व्यक्ति 
सामान्य से कुछ अधिक शक्तिशाली प्रतीत होता वही निकाल दिया जाता। जो लोग 
तानाशाहों से कुछ संबंध न रखते हुए भी निर्वासित कर दिये गये थे उनमें सबसे 
पहला व्यक्ति अरिफ्रानस्‌ का पुत्र क्षंतिप्पस था। इसके तीन वर्ष पीछे निकोह्दीमस 
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के आखनकाल में मारोनैइया स्थान पर खानों का पता चलछा और इन खानों के काम 
से सरकार को १०० तालानत' का लाभ हुआ। कुछ लोगों ने जनता में इस धन 
को सब मन्‌ृष्य में बॉँट देने की सलाह दी, पर थेमिस्तोक्लीस से उनको ऐसा करने से 
रोका । उसने यह तो नहीं कहा कि धन किस कार्य पर व्यय किया जायगा, पर यह 
आदेश किया कि अथेन्स के सबसे अधिक धनवान सौ व्यक्तियों में स प्रत्येक को एक 
एक तालान्त दें दिया जाय, और तब यदि व्यय करने का दँग जनता को अच्छा लगे 
तो यह व्यय राष्ट्र के खाते में सम्मिलित कर लिया जाय, और यदि जनता को रूचिकर 
न हो तो सरकार उन लोगों से इस घन को छौटा ले । इन शर्तो पर धन को लेकर उसने 
उसके द्वारा सो धनवानों में से प्रत्येक से एक एक करके त्रिरर्मी नाम के सौ यद्धपोत 
बनवाये; इन्ही युद्धपोतों को सहाटता से अथेन्सवासियों ने बर्बर लोगों से सालामिस' 
के स्थान पर सामद्रिक युद्ध लह्। लगभग इसी विकट समय में लीसीमाखस का पुत्र 
अग्स्तीदीस निर्वासित किया गया। तथावि लीन व पीछे हिप्सीखिदीस के आखखन- 
काल में, ख्थक्षम की सना के अभियान के समय यह सभी निर्वासित व्यक्रित किर से 
नगर में बुला लिये गये: तथा भविष्य में निर्वासित जनों के लिये यह नियम बना 
दिया गया कि यदि वे सववंदा के लिये अयना नागरिक अधिकार न खोना चाहे तो उनको 
गेराइस्‍तॉस और स्किब्लाइयन के मध्य में रहना होगा। 


>> 
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(मोदिक युद्ध में कार्यक्षमता के कारण अरियोपागस की संसद का पुनरुत्थान; 
इसका सुशासन । अरिस्तीदीस ओर थेमिस्टोकलीस । 'इयोनिया के साथ संघात ।) 


प्रजातंत्र के साथ शने: शरने: समृद्धि को प्राप्त होते हुए नगर छस समय इतनी 
उन्नति कर चका था; पर मीदिक यद्ध के उपरान्त अस्योपागस्‌ की संसद पुनः 
एक बार शक्तिशाली हो उठी और उसने पुनः नगर पर प्रभत्व प्राप्त कर लिया । 
पर उसने यह सर्वोपरि नेत॒त्व किसी प्रस्तावित आदेशमात्र से प्राप्त नहीं किया किन्तु 
इसलिये किया क्योंकि वह सालामिस के युद्ध के (सफलतापूबवेक ) संचालन में कारण 
बनी । जब कि सेनापतियों ने इस विकट परिस्थिति का सामना करने की उलझन में 
पड़कर कान्दिशीक होकर यह घाषणा करवा दी कि प्रत्येक व्यक्ति को अपनी रक्षा 
स्वयं करनी चाहिये, तब संसद ने धन का प्रबन्ध करके प्रत्येक नाविक की आठ द्वराख्मा 
देकर उनको यद्धयोतों में भेजा। इन्ही कारणों स जनता उसको प्रतिष्ठा के समक्ष 
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नतमस्तक हुई; एवं इस (संकट के ) समय में अथेन्‍्स का शासन भी बहुत अच्छा था । 
अथेन्सवासी इस समय युद्धसंचालन में संलूग्न थे एवं ग्रीक जाति में उनकी ख्याति बहुत 
अधिक थी, जिससे कि लाकंदायमॉन्‌ (स्पार्टा-) वालों के विरोध करने पर भी साम- 
द्विक सेना का नेतृत्व उनको ही प्राप्त हुआ। लीसीमाखस्‌ का पूत्र अरिस्तीदीस्‌ और 
नेऑकक्‍्लीस का पुत्र थेमिस्टोक्लीस इस समय अथेन्स के जननायक थे: इनमें थेमिस्टो- 
क्लीस युद्ध-कार्य में संलग्न प्रतीत होता था और अरिस्तीदीस एक अत्यन्त निपुण राज- 
नीतिज्ञ एवं सर्दाधिक न्‍्यायपरायण व्यक्ति होने के नाते विख्यात था। इसी कारण 
सामान्यतया इनमे एक (थमिस्टोक्लीस ) सेनापति के काये में तथा दूसरा (अरिस्ती- 
दीस्‌ ) राजनीतिक परामशंदाता के कार्य में नियुक्त किया जाता था। यद्यपि राजनीति 
में उनमें परस्पर मतभेद था तथापि नगर की किलेबन्दी का जीर्णोद्धार दोनों ने मिलकर 
किया; इयोनियावासियों के लाक॑दाययॉँन्‌ (स्पार्टा) के संघ से अलग होने के समय 
अरिस्तीदीस्‌ ही वह व्यवित था जिसने, पौसानियास्‌ द्वारा हुई स्पार्टावालों की बदनामी 
पर दृष्टि रखते हुए अपने नगर की नीति का सफल नेतृत्व किया । इसी लिये, साला- 
मिस्‌ के सामुद्रिक युद्ध के तीन वर्ष पश्चात्‌ तिमॉस्थैनीस के शासनकाल (आखखनकाल ) 
मे विविध संघातभुक्त नगरों के कर का प्रथम बार निर्णय करनेवाला भी वही था; 
तथा इयोनियावासियों के साथ शत्रुता और मित्रता की संध्रि के समय (अथेन्स की ओर 
से) शपथग्रहण करनेवाला भी वही था: कहते हैं कि इसी समय उन्होंने लोहे के 
ण्डिं को समुद्र में डाला था। 


श्ढ 
(अरिस्ती रीस और ग्रीक संघ । सरकार द्वारा पोबित अर्थेंस को जन-संख्या । ) 


इसके उपरान्त यह देखकर कि नगर का आत्मविश्वास बढ़ा हुआ है और धन भी 
बहुत इकट्ठा हो गया है, उस (अरिस्तीदीस ) ने अथेन्स की जनता को यह परामर्श 
दिया कि वह ग्रीकसंघ का नेतृत्व हस्तगत कर ले, एवं देहाती स्थानों में रहना 
छोड़कर नगर में निवास करे। उसने बतलाया कि सभी मनुष्यों को नगर में जीविका 
प्राप्त हो सकेगी; कुछ सेना की सेवा से जीविका चला सकेंगे, कुछ चौकीदारी से, 
एवं कुछ सावेजनिक कार्यों को करके; इस प्रकार संघ का नेतृत्व उनको प्राप्त हो 
जायगा। इस परामशे को मानकर, जनता ने संघ पर पूर्णाधिपत्य प्राप्त कर लेने पर, 
खियौस लेस्बौस्‌ एवं सामौस्‌ की जनता को छोड़ शेष सब सहयोगियों के प्रति प्रभुता का 
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के 


व्यवहार करना आरंभ कर दिया | इन छोगों की स्वतंत्रता उन्होंने अपने 
सामरज्य की रक्षा के लिए बनी रहने दी, इनको “नगर व्यवस्था” यथापूर्व अछती 
रहने दी गयी, तथा जो कुछ प्रदेश उनके वशवर्ती था वह उनके ही पास छाड़ 
दिया गया । जेसे ऑरिस्तीदीस ने सुझाया था उन्हीं उपायों से अथेन्स' के जनसाधारण 
को प्रचुर जीविका के सावन भी उपलब्ध हुए । कर, चगी एवं यद्ध कर से प्राप्त होने- 
वाले धन से बीस हजार से भी अधिक मनप्यों का भरण-पोपषण होता था। न्‍्यायात्रि- 
करण के सभ्य (जरी) ६ हजा धनर्वारियों की संख्या १६०० थी, अध्वाराही 
योद्धा १२०० थे, पाँच सौ संख्या थी परिषद्‌ के सदस्यों की, पॉतपलन के चोकीदार 
भी ५०० थे, इनके अतिरिक्त ५० गंरक्षक अक्रोपोलिस के थ। लगभग ७०० 
दगासनाधिकारी आन्तरिक प्रदेश में थे और ३०० ही बाहर के लिए भी । फिर, जब वे 
आगे चलकर यद्ध करने के लिये गये तो इन (उपर्यक्त सैनिकों) के अतिरिक्त २५०० 
भारी कवचधारी सेनिक एवं बीस संरक्षक-पोत, तथा कुछ अन्य पोत जो कि कर 
एकत्रित करते थे (तथा जिनके शल्ठाका-निर्वाचित नाबिको की संख्या २००० थी ) और 
बढ़ाये गये। इसके अतिरिक्त पृतानियन्‌ में रहनेवाल्े चौकीदार, अनाथ (बच्चे 
इत्यादि) एवं बंदीगृह के अधिकारी (जेलर) भी 4; क्योंकि इन सबका पालन- 
पायण राष्ट्र (सरकार ) की ओर से ही होता था । 


जज 
शक 


(अरियोगगस की शक्ति का छ्वास | ऐफियाल्तीस ऑर थमिस्तोक्लीस के कार्य ) 


मनुष्यों के लिये जीविका इस प्रकार उपाजित होती थी। अगस्थिपागस का 
राजनीतिक प्राधान्य (यद्यपि घने: घर्नें: घटता जा रहा था) ता भी मीदिक युद्ध के 
गत्तरह वर्ष पछ्चात्‌ तक बना रहा। जनता को शक्ति बढ़ जाने पर, सोफोनिदीस्‌ 
के पुत्र एफियात्तीस ने, (जा उत्कोच ग्रहण न करनेवाला, एवं राजनीति के विपय 
में न्‍्यायपरायण प्रसिद्ध था), परिषद्‌ पर आक्रमण किया। प्रथम तो उसने अरियो- 
पागस की परिदद के कई एक सदस्यों को, उन पर उनके शासन-प्रबन्ध के विषय में अभि- 
योग चलाकर, विनप्ट कर दिया। तत्प/चात्‌ कोनोनस्‌ के आखन काल में उसने इस 
परिषद के द्वारा उपलब्ध किये हुए वे सब विशेषाधिकार अपहरण कर लिये जिनके 
कारण इसको संविधान की संरक्षकता प्राप्त थी, एवं उनमें कुछ तो उसने पंचशती 
परिषद्‌ को दे दिये और कुछ जन-संसद्‌ और न्यायालयों को । इस प्रसंग में, थेमिस्टो- 
क्लीस (जो स्वयं अरियोपागस्‌ का सदस्य था, परन्तु जिस पर मीदिकों के साथ मिले 
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होने का अभियोग चलाया जानेवाला था ) उसका सहायक बन गया। (अपने 
स्वार्थवश ) थेमिस्टोक्लीस की यह इच्छा थी कि अगस्योपागस की पर्षिद उच्छिन्न 
हो जाय, अतएव उसने (एक ओर ) तो एफियाल्तीस को यह बतलाया कि यह परिषद्‌ 
तुम्हे पकड़ना चाहती है, (दूसरी ओर उसी समय ) अरियोपागस के सदस्यों को यह 
सूचित किया कि में आप लोगों को कुछ ऐसे र।गों को विज्ञापित करूँगा जो संविधान को 
उलटने का षड्यंत्र रच रहे हैं । इसके पछचात्‌ वह अर्योपागस के चुने हुए प्रतिनिधियों 
को वहाँ ले गया जहां ऐफियाल्तीस रहता था, जिससे कि वहाँ एकजित पड़यंत्रकारियों 
को उन्‍हें दिखला सके, तथा वहाँ पहँचकर वह उनके साथ बड़ी एकाग्रता के साथ 
बातचीत करने लगा। यह दृश्य देखकर ऐफियाल्तीस भयभीत हो गया तथा उसने 
शरणार्थी की भपा में वेदी की शरण ली । इस घटना से सभी स्तम्भित हुए, और जब 
शीघ्र ही पंचणती परिषद की बठक हुई तो उसके समक्ष ऐफियाल्तीस और थमिस्टो- 
क्शीस दानों ने अगसियोपागस की भत्सेना की । जन-संसद के समक्ष भी उन्होंने इस 
(भत्मंना ) की इसी प्रकार पुनराव॒त्ति को, यहाँ तक कि अन्त में अरस्योपागस को 
उसकी शक्ति से वंचित करने में सफल हो गये। यह सब हुए अधिक समय नहीं बीता 
था कि जब ऐफियाल्तीस तानाग्रानिवासी अग्स्तोदिकस के द्वारा बंचिका देकर मार 
डाला गया । 


२६ 


(लोकना प॒कों की प्रतिस्पर्धा के कारण शासतप्रबंध सें शिथिलत। का बढ़ता। 
उदार एवं कुलीन नेताओं की अक्षरत। । हलबाही लोगों को आख्न पद पर चने 
जाने का अधिकार। स्थानीय न्याय्राधीशों के पद की स्थपना। नागरिक माता-पिता 
की सन्तान के लिये मतदान का अधिका ( ।) 


इस प्रकार, अग्योपागस की परिषद राष्ट्र की अध्यक्षता से बंचित कर दी गई । 
इस घटना (अथवा क्रान्ति) के उपरान्त छोकनायकों की जनता को प्रसन्न रखने की 
उत्सुकता के कारण राष्ट्र को व्यवस्था अधिकाधिक शिथिल होती गयी । इस समय 
ऐसा संयोग हुआ कि विवेकबादी (अथवा अनतिवादी ) दल का कोई यथार्थ नेता नहीं 
था ; मिल्तियादीस का पूत्र किमोन्‌ उनका नेतृत्व करता था, पर वह अपेक्षाकृत 
नवयुव॒क था और उसने राजनीतिक जीवन में बहुत देर से प्रवेश किया था; और इसी से 
जनसाधारण को युद्ध के कारण घोर विनाश का सामना करना पढ़ रहा था । उस 
समय यद्धकार्य के लिये सैनिकों का चुनाव नागरिकों की सूचियों में से होता था, और 
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सेनापति लोग युद्ध के अनुभव से रहित होते थे, एवं उनका पद उनके कुल की प्रतिप्ठा 
पर (ख्याति पर) आश्वित होता था, अतणव सर्वदा ऐसा होता था कि एक एक अभियान 
में लगभग २ या ३ सहसख्र तक सैनिक नप्ट हो जाते थे; इससे परिणाम यह हुआ कि निम्न 
और उच्च दोनों ही वर्गों के योग्य (तम) व्यक्तियों का क्षय हो गया । बस तब तो 
सभी द्यासन-व्यवस्थाओं में काननों को उतना ध्यान नहीं दिया जाने छगा जितना पहले 
दिया जाता था। नौ आखंनों के चनाव की पद्धति में इसके अतिरिक्त और कोई 
परिवर्नन नहीं हुआ कि ऐकियाल्तीस की मृत्यु के ६ वर्ष पश्चात यह निश्चय 
किया गया कि आखंन पद के लिये जो व्यक्ति शल्ताकाग्रहण के लिये प्रस्तुत किये जायें 
वे उच्चतर वर्गो के साथ ही हल्वाही छोगों में स भी चने जा सकते हैं। इस वर्ग मे से चना 
जानवाला प्रथम आखंन म्तीसिशंदीस था । इससे पहले सभी आन अश्वारोंह्दी ओर 
पचणती व में से चने जाते थे, तथा हलठवाही छोग, यदि नियमो की अबहेलना की 
उपक्षा न की जाती हो सामान्य जझ्ासक-पददों तक ही सीमित रहते थे । इसके पांच 
वर्ष उपरान्त, छीसिक्रातीस्‌ के आ बन-काल्ठ मे तथाकथित तीस स्थानीय न्‍्यायाब्रीयों 
का पद पुन. स्थापित किया गया । इसके तीन वर्ष पछ्चात्‌, अस्तिदातस के आश्वेन-काल 
में, नागरिकों की संख्या में बहुत अधिक वद्धि हा जाने के कारण, पं रीक्‍्डीस के प्रस्ताव 
पर यह निर्णय किया गया कि किसी ऐसे व्यक्ति को राजनीतिक मताबिकार नहीं दिया 
जाना चाहिये जिसके माता-पिता दाना ही नागरिक न हों । 
हज 

(पेरीक्लीस का उत्थान । पेलोपॉनीशियन युद्ध का छिड़ना । न्यायालय को 
चाकरी के बेतन का परिणाम अन्त में अनाचार और भ्रष्टाचार होना । ) 

इसके पछचात पैरीक्लीस एक जनप्रिय छोकनायक के रूप में आगे आया । वह 
जब युवा ही था तभी उसने किमौन्‌ के सनानायक-काल के हिसाब की पड़ताछ के आधार 
पर उसपर अभियोग चलाकर सुख्याति प्राप्त कर ली थी । उसके समय में संविधान 
और भी अधिक जनतं॑त्रात्मक हो गया । उसने अग्योपागस के कूछ विशेषाधिकारों 
का अपहरण कर लिया ; पर सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण कार्य जो उसने किया वह था 
राष्ट्र की नीति को नाविकशवित की प्राप्ति की दिशा में मोइना; इसका फल यह हुआ 
कि साधारण जनता में आत्मविश्वास उत्पन्न होने से उसने शासन-व्यवस्था की अधिका- 
धिक अपने अनुकूल बना लिया और शासन-सृत्र अपनी म॒टठी में कर लिया। सालामिस्‌ 
के जल्यद्ध के ४९ वर्ष पश्चात पीथोदोरस के आखेन-काल में पेलोपोनीशियन्‌ युद्ध आरंभ 
हो गया । इस यद्धकाल में जनता नगर में अवरुद्ध रही और सामरिक सेवा के फल-स्वरूप 
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जीविका उपाजित करने की अभ्यस्त हो गई । अत: कुछ स्वेच्छा से और कुछ अनिच्छा 
से जनता जञासन-व्यवस्था को अपने हाथ में लेने के लिये क्ृतसंकल्प हो गई । न्यायालय 
में की गई सेवा के लिये वेतन की प्रथा को आरंभ करनेवाला प्रथम व्यक्ति पैरीक्लीस 
ही था| ऐसा उसने इसलिए किया कि इस प्रकार किमौन्‌ की सम्पन्नता और उदारता के 
मुकाबले में जनता की अनुकूलता प्राप्त कर सके । क्‍योंकि किमौन्‌ की निजी सम्पत्ति 
तानाझाह्टीं की सी थी, अतणव वह प्रथम तो सार्वजनिक सेवा-अच। बड्े आाटबाट से करता 
और फिर अपने मुहल्ले के बहुत से छोगों का भरण-पोषण भी करता था। लाकियादे 
महल्ले का जो भी मन॒प्य चाहता, प्रतिदन किमौन के घर जा सकता था और वहा से 
सम्‌ययकत मात्रा में (भोजनार्थ ) सामग्री पा सकता था ; फिर दूसरी ओर उसकी सारी भूमि 
बाड्डों से सुरक्षित नहीं थी; अतएव जो चाहता वह उसके वजक्षों के फल भी ले जाता था। 
पे रीकक्‍्लीस वी निजी सम्पत्ति इस प्रकार की ऐश्वयशाली उदारता की तुलना में कहीं 
अपयप्ति थी, अताएब उसने ओइथा के दामोनिदीस के परामर्श को मान लिया, जो यह 
था कि क्योंकि तुम्हारी निजी संपत्ति अपेक्षाकृत कम है अत तुम जनता को उसी की 
सम्पत्ति में से दान दो । (इस दामोनिदीस के विपय में ऐसा (कहा जाता था) ख्याल 
किया जाता था कि बह पैरीक्लीस को बहल से कार्यो में उत्तेजित किया करता था एस 
इसी लिये आगे चलकर उसको निर्वासित कर दिया गया ।) इस प्रकार पैरीक्लीस ने 
न्यायमंडल (जूरी) के लिये वेतन देने की प्रथा चाल की । कुछ आलोचक उस पर यह 
आरोप लगाते है कि उसने इस प्रथा द्वारा न्यायालयों के कार्य को घटिया कर दिया, 
क्योंकि (वेतन के लोभ से ) जो छोग सर्वदा अपने को जूरर चुनवाने के लिये आगे आते थे 
वे अच्छी साम्पत्तिक स्थिति की अपेक्षा सामान्य व्यक्ति ही अधिक होते ५ । इसके अतिरिक्त 
.अस समय के उपरान्त उत्कोच का भी सूत्रपात हुआ, तथा प्रथम व्यक्ति जिसने 
इस दिश्या में पथप्रदर्शन किया अनीतस्‌' था और उसने पीलस में सेनापनित्व करने के 
उपरान्त ऐसा किया। पीलस की हार के कारण कुछ लोगों ने उसके विरूद्ध अभियोग 
चलाया था, एवं वह जूरियों को उत्कोच देकर साफ छूट गया । 


२८ 


(परीक्लीस्‌ की मृत्यु के पद्चात्‌ लोकनायकत्व की वृद्धि । सौलॉन्‌ के समय से 
लेकर राजनीतिक दलों की स्थिति का सिहावलोकन । जननायकों का नेतिक अप- 
कर्ष । क्लंय/त्‌ और क्लंयाफ़ॉन और उनके पीछे आनेवाले जननायक । पश्चात काल 
के श्रेष्ठ नेता, निकियास थकीविदीस और थेरामेनीस । ) 


तो भी जब तक पै रीक्‍्लीस  लछोकनायक रहा, राष्ट्र-व्यवस्था-कार्य अपेक्षाकृत अच्छा 
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ही चलता रहा, पर पैरीक्लीस्‌ का अवसान हो जाने पर स्थिति बहुत बिगड़ गयी । 
तब सबसे प्रथम बार जनता ने ऐसे नेता को वरण किया जो अच्छी स्थितिवाले मनप्यों 
में (अथवा भलेमानसों में ) सम्मानित नहीं था; जब कि इस समय से पहले ऐसे मनप्य 
( जिनकी भल्ल आदमियां में नेकनामी थी) स्वदा जनता के नेताओं के रूप में उपलब्ध 
होते रहे थ। बिलकुल आरंभ में प्रथम लोकनायक' सोलान था, दूसरा था पिसिस्त्रा- 
तस्‌ ओर यह दानीं ही उच्चकुल में उत्पन्न हाए थे और अच्छी सामाजिक स्थितिवाले थे । 
तानाशाहों के विनाश के पद्चात्‌ क्‍लेस्थेनीस्‌ छोकनायक हुआ जो कि अल्कमओनादी 
कुल में उत्पन्न हुआ था, एवं इसागोराग के दल के निर्वासन के पच्चानत्‌ उसका कोई 
प्रतिपक्षी नही रह गया था । इसके उपरान्त सामान्य जनता का नेता क्षान्तिप्पस बना 
और गण्यमान्य (सम्पन्न) लोगों का तेता हुआ मिल्लियादीस : एवं इनके पश्चात 
आए थंमिस्टाक्लीसू और अरस्स्तिंदीस । इनके भी उपरान्त एफियाल्तीस साधारण 
लोकवर्ग का नेता हुआ एवं मिल्तियादीस का पत्र किमौन सुसम्पन्न छोगां का । इसके 
बाद प॑ रीकक्‍्लीस जनता का नेता बना ओर थकी दिदीस्‌' (जिसका किमान के परिवार से 
विवाह का नाता था ) विरोधी दल का अग्रणी हुआ । पैरीवल्शीस का अवसान हो जाने पर 
गण्यमान लोगोके नेताके रूपमे निकियास _ प्रकट हुआजो, आगे चलकर सिकेलिया ( सिसछी 
के यद्ध ) में अन्त को प्राप्त हुआ और क्टियेनेतस का पूत्र क्टेय न” लोकनायक बना । 
यह कलेयाॉन है अपनी विकट योजनाओं के कारण जनतंत्र (अथवा जनता ) को सबस 
अधिक पथश्रप्ट करनंवाछा प्रतीत हाता हैं। वह संबस प्रथम व्यक्ति था जिसने 
पीठिका' पर से जनता को भाषण देते समय अशोभन तूमल नाद और अशिप्ट गायों का 
प्रयाग किया तथा अपने प्रावारक को समठ कर कटि से बाधा, जब कि अन्य सब व्यक्त 
शिप्टवा और व्यवस्था के साथ भाषण करने थे । इसके उपरान्त हागनोन्‌ का पूत्र 
थरामनीस्‌ एक (अथर्त्‌ संपन्न छागों) के दल का नेता हुआ और बोणाकार क्लेयोफा न्‌ 
साधारण जनता का नायक बना : जिसने सबसे प्रथमबार दा ओबल प्रतिदिन के हिसाब से 
नाटक देखने के लिये जनता को प्रदान करने की प्रथा चाल बी । और कुछ समय तक 
ऐसा दान प्रति व्यक्ति को दिया जाता रहा। इसके पश्चात्‌ पराइ्यानिया-निवासी 
कल्लिक्रातीस ने जनता के समक्ष दो ओबल के साथ एक और ओबछ देने की प्रतिज्ञा 
करके उसको उसके स्थान से हटा दिया । आगे चलकर इन दानों ही व्यक्तियों को 
मृत्युदण्ड दिया गया ; क्योंकि चाहे जनसाधारण कुछ समय के लिये धोखा वा जाय 
पर अन्ततोगत्वा,जो कोई उनको अशोभन काम करने के लिये बहकाता है वे उसको घृणा 
करने लगते हैं । क्लेओफोन के पश्चात्‌ सार्वजनिक नेतृत्व पर लगातार एसे लोगों का 
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अधिकार रहा जो बड़ी डींग मारते थे और बहुमत की रुचि को पूर्ण करना चाहते थे, 
पर यह सब कुछ करते हुए उनकी दृष्टि क्षणिक स्वार्थों की सिद्धि पर लगी रहती थी । 
आरभिक काल के नेताओं के पथ्चात, अथन्स के शासनव्यवस्थापकों थे श्रेष्ठ व्यक्ति, 
निकियास, थकीदिदीस्‌ और थंरामनीस्‌ हुए प्रतीत होते है । और निकियास तथा 
यकोदिदीस के विपय में लगभग सभो की सम्मति यह है कि वे केवल उच्च कुल में उत्पन्न 
८? और उदार चरित व्यक्ति ही नहीं थे प्रत्यत कुशल राजसी तिन्न भी थे, एवं राजकार्य को 
पिता के सटह्झ्य भावना से चलाते थ्रे । किन्तु थेरामनीस के विपय मे जनता का निर्णय 
भिन्न भिन्न प्रकार का है बयोंकि उसके समय में शासनव्यवस्था अत्यन्त गइबड़ी में पड़ 
गयो थी। पर जो लोग यादच्छिक विचार नहीं करते (प्रत्णत गंभीरता से सोचते हैं ) 
वे निव्चयमेव उसयो, जेसा कि उसके आलोवक झूटठमठ उसको सब प्रकार की व्यवस्था 
का छोप कंरनेवाला कहते हैँ, वैसा नहीं मानते, प्रत्यत जब तक कोई भी व्यवस्था 
नियमों (काननों) का उल्हंवन न करें लब॒ तक वे उसको प्रत्येक व्यवस्था का समर्थव 
मानते है । इससे यह सूचित हो।ता है कि जैसा कि प्रत्येक भछे नागरिक को होना चाहिये 
बह किसी भी प्रकार की व्यवस्था के आधिपत्य में रहने की योग्यता (क्षमता) रखता 
था, पर वह नियमशन्यता के साथ समझौता करने को प्रस्तुत न था, प्रत्यत उसको इससे 
परणाथी । 
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(प्रजातंत्र का पतन । “चारसो” का संविधान । इसकी स्था:ना की विविध 
अवस्थाएं; (१) ३० पमदस्यों की समिति के द्वारा ५ सहस्न की संविधान सभा 
बनाने का सुझाव ।) 


जब तक युद्ध की व्यवस्था संतुलित ढंग से चलती रही तब तक तो अथन्सवासियों 
ने प्रजातंत्र को सुरक्षित रक्खा; पर सिकेलिया में हुए भीषण विनाथ के उपरान्त, 
जब कि फारस के सम्राट की मित्रता के कारण छाकंदायमॉन (स्पार्टा) की शक्ति बढ़ 
गयी तो अथन्सवासियों ने विवश होकर जनतंत्र को बदल दिया और उसके स्थान पर 
चारसौ के संविधान को स्थापित किया । मतदान के पूर्व इस प्रस्ताव के पक्ष का समर्थन 
करते हुए मेलौवियस ने भाषण किया था, प्रस्ताव की रूपरेखा अनाफ्लीस्तस के पीथो- 
दोरस के हारा उपस्थित की गयी, पर वास्तविक युवित जिससे बहुमत इस प्रस्ताव को 
मानने के लिए प्रस्तुत किया जा सका, यह थी कि यदि अथेंस के संविधान को धनिक- 
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तंत्र अथवा अल्पजनतंत्र बना दिया जाय तो पारसीक सम्राट अधिक संभवतया उसी 
(अथेन्स ) के साथ संधि कर लेगा। पीथोदोरस के प्रस्ताव का आशय कुछ निम्न- 
लिखित प्रकार का था। लोकपरिपद जनरक्षासमिति के पहले से ही विद्यमान १० 
सदस्यों के साथ बीस और ऐसे मन॒प्य को चुनेगी जो ४० वर्ष से अधिक अवस्था के होंगे, 
और यह (३० सदस्य) यह शपथ्॑ छेकर कि हम ऐसे नियम रचने की भरसक चप्टा 
करेंगे जो हमारे विचार में राष्ट्र के लिये सर्वोत्तम होंगे, सावे जनिक सुरक्षा के प्रस्ताव को 
लिखकर तेयार करेंगे । इसके अतिरिक्त अन्य किसी व्यक्ति को भी अधिकार होगा 
कि यदि वह चाह तो अपने प्रस्ताव उपस्थित करे, जिससे कि सब प्रस्तुत योजनाओं में 
से जनता स्वेश्वेष्ट योजना को चन सके । क्लेतौफॉन ने भी वही बात कही जो पीथौदोरस 
ने कही थी पर उसने इसके साथ यह और कहा कि चनी हुई समिति को क्लेस्थेनीस 
के उन पुरातन पेतक नियमों की भी जाँच करनी चाहिये जो उसने जन तंत्र की 
स्थापना के समय निर्धारित किये थे, जिससे कि बिचार करते समय (सुनत समय) 
प्रह नियम भी उनके सामने रहे और बे श्रेष्म निर्णय कर सके . उसके सुझाव का आणगय 
यह था कि क्लेस्थेनीस का संविधान जनतंत्रात्मक नहीं था, प्रत्यत साछानि के संवि- 
धान से अत्यधिक मिलता जछता था। समिति के चुने जाते पर, उसका सर्वप्रथम 
प्रस्ताव यह था कि प्रीतानीस के लिये यह अनिवायतया आवश्यक हाना चाहिये कि 
जो भी प्रस्ताव सावेजनिक सुरक्षा के निमित्त उपस्थित किया जाय उस पर मत लिये 
जाने चाहिये। इसके उपरान्त उन्होंने सब अवेध प्रस्तावों पर चलाये जानेबाले अभि- 
योगों को समाप्त कर दिया, एवं सब अभिशंसन पर आश्वित मामलों ओर सार्वजनिक 
आरोपों की पद्धति का भी अन्त कर दिया जिससे प्रत्येक अथन्सवासी की इस बात की 
पूर्ण स्वतंत्रता हो कि यदि वह चाहे तो प्रस्तुत परिस्थिति पर (निर्भकिता से) अपना मत 
प्रकाशित कर सके । उन्होंने यह आदेश भी प्रचारित किया कि यदि कोई इस संबंध 
में किसी व्यक्तिपर ध्नदण्ड डाले, अभियोग चलाये, अथवा उसको न्यायालय के 
समक्ष आ छ्वान करे, ती ऐसा करनेवाले के विषय में सूचना प्राप्त होने पर, उसको तत्कार्द 
पकड़कर सेनापतियों के समक्ष उपस्थित किया जाना चाहिये, जो उसे मृत्यदण्ड 
देने के लिये ११ को सौंप दे । इस (आरंभिक ) तैयारी के उपरान्त उन्होंने संविधान 
को निम्नलिखित प्रकार से व्यवस्थित किया । राष्ट्र का धन यद्ध के अतिरिक्त किसी 
कार्य पर व्यय न किया जाय । जब तक युद्ध चाल्‌ रहे तब तक नौ आर्खनों और प्रीता- 
नीओं के अतिरिक्त अन्य सब शासनपदाधिकारियों को बिना वेतन टाप्ट्रसेचा करनी 
चाहिये एवं आख़ेनों और प्रीतानी (ने)ओं को प्रतिदिन तीन ओबलछ मिलने चाहिये । 
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देय सब का सब शासनकाये, जब तक कि युद्ध चलता रहे, ऐसे अथेन्सवासियों को 
सौंप दिया जाना चाहिये जो कि शरीर से (व्यक्तिगत रूप में) अथवा धन से राष्ट्र 
की सेवा के लिये सबसे अधिक सामथ्यंवान हों, तथा जिनकी संख्या पांच सहख से कम न हो 
तथा इस परिषद्‌ को सब प्रकार के अधिकार प्राप्त हों, यहाँ तक कि वे जिसके साथ चाहें 
उसके साथ संथि भी कर सके । इन पाचि सहस््र व्यक्तियों की सूची तंयार करने के 
लिप्रे प्रत्येक गण में से ४० वर्ष से अधिक अवस्थावाले १० प्रतिनिधि चुने जाने चाहिये 
जो एक सर्वागपूर्ण यज्ञ में शवथ ग्रहण करके यह कार्य आर्भ करें । 
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ल्‍्श्ण 


(पाँच सहन्न के द्वारा संविधान का प्रारंस्भिक रूप प्रस्तुत करने के लिये १०० 
सदस्यों के आयोग की तियुक्ति । उनके द्वारा तीस वर्ष से अधिक अबस्था दाले 
सनव्यों की परिबरों से संघटित भावी रंविध।न की रदना ।) 


उसी चती हुई समि। त के यह प्रस्ताव थे । जब इनको स्वीकार कर लिया गया तो 

५ सहसख्र व्यक्तियों ने अपने मध्य में से ही एक सो मनध्यां को संविधान प्रस्तुत करने के 
निर्मित्त एक आयोग के रूप में चुना। उन्होंने अपनी नियुक्ति के उपरान्त निम्त- 
लिखित प्रस्तावों को संग्रथित करके प्रस्तुत किया | एक वर्ष पर्यन्त चलनवाली 
एक ऐसी परिषद होनी चाहिये जिसके सदस्य ३० वर्ष से अधिक अबवस्थावाले हों 
तथा जो बिना वेतन के राष्ट्र की सेवा करे । सेनावरति, नौ आखंन, धर्मलेखक' पदाति 
ले के अध्यक्ष, अच्वा रा हियों के सेनापति, अश्वारोहियों के उपसनावति, सरक्षाची कियों 
के अधिकारीगण, अथेना एवं अन्य देवी देवताओं की सम्पत्ति के कोयाध्यक्ष (जिनकी 
संख्या दस होती थी) हेलेनीस जाति के कर-कोधाध्यक्ष, धामिक सम्पत्ति से भिन्न अन्य 
थन के कोपषाध्यक्ष जिनकी संख्या २० तक हो सकती थी, तथा जो खुले मतदान द्वारा 
चुने जाते थ, दस यज्ञों के कार्य करनेवाले और दस (रहस्यों के) अध्यक्ष, यह सब अधि- 
कारी इसी परियद्‌ के घटक होने चाहिये । यह लोग पूर्णपयरियद में से पहले चुने हुई 
एक बड़ी जनसंख्या मे से छाँटे जाकर परिषद्‌ के द्वारा नियुक्त किये जाने चाहिये | अन्य 
पदों पर नियक्तियाँ शल्शाकाग्रहण-पद्धति से होनी चाहिये और परिषद में से नहीं 
उससे बाहर से होनी चाहिये । हैलेनीस जाति के कोषाध्यक्षों को, जो कि वास्तव में 
सब कोप का प्रबन्ध करते थे, परिषद्‌ के साथ नहीं बेंठना चाहिये । आगामी (भविष्य ) 
फाल के लिये, पूर्व वणित अवस्था के ही मनृष्यों की चार परियरदें बनाई जानी चाहिये । 
तथा इनमें से एक तो दलाकाग्रहण-पद्धति द्वारा तत्काल पदग्रहण करने के लिये चन 
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ली जानी चाहिये, तथा शेप को भी शलाका ग्रहण द्वारा प्राप्त हुई बारी के अनुसार पदग्रहण 
:रना चाहिये । इस उद्देश्य की सिद्धि के लिये सौ आयोक्ता एवं अन्य सब अपने को यथा- 
संभव चार बराबर भागों में विभकत कर दे और प्राथमिकता के लिये शलाका ग्रहण 
करें, और इस प्रकार चुना हुआ वर्ग एक वर्ष के छिये शासनपद ग्रहण करे । उनको 
( विशेषतया ) कोप की सुरक्षा एवं समचित व्यय को दृष्टि में रखते हुए और सामान्य- 
तया अन्य सब शासन संबंधी बिपयों को दष्टि में रखते हुए अपनी योग्यता की श्रेप्ट 
क्षमता के अनुसार जो माग्ग सर्वोक्तम प्रतीत हो उसी के अनुसार शासनकार्य करना 
चाहिये । यदि परामर्श के लिये वे अधिक व्यक्तियों को परिपद्‌ सें लेना चाहें तो 
प्रत्येक सदस्य अपनी पसन्द के एक और व्यक्ति को आमन्त्रित कर सकेगा पर आमन्त्रित 
सदस्य भी उसी अवस्था का होना चाहिये । जब तक कि अधिक जीकघ्चतापूर्वक 
और अधिक संख्यक बेंठकों की आवश्यकता न पड़े तब तक परिषद की बैठक प्रति 
पाँच दिन में एक बार होगी। परिषद के लिये शलाकाग्रहण काय नो आज्नों के 
अधिकार में रहेगा; मतभेद होने पर मतगणना का कार्य पाँच गणकों द्वारा किया जायगा 
जो कि शलाकाग्रहण-पद्धति से नियक्त किये जायेंगे, इनके सभापति-पद के लिये इनमें 
से ही एक व्यक्ति प्रतिदिन गुटिका द्वारा चुना जायगा। जो भी (व्यक्ति अथवा 
व्यक्ति-समुह ) परिपद्‌ के समक्ष उपस्थित होना चाह्ेगा उनकी उपस्थिति की प्राथ- 
मिकता का निर्णय भी यही पाँच चुने हुए गणक करेंगे, पर उनको प्रथम स्थान 
ध्ामिक मामलों को देना होगा, दूसरा संदेश-वाहकों को, तीसरा राजदूतों को और चौथा 
अन्य विषयों को । पर युद्धसंबंधी विषयों का विवेचन तो सेनापतियों के प्रस्ताव पर, 
ज्यों ही आवश्यकता हो, त्यों ही बिना गुटिका ग्रहण के, कभी भी हो सकता था । यदि 
परिषद्‌ का कोई सदस्य परिषद्‌ की बैठक के लिये नियत घंटे (समय ) पर परिपद्‌- 
भवन में प्रवेश नहीं करेंगा तो, यदि वह परिषद्‌ से अनुपस्थिति की छटूटी पर न हुआ, 
तो उस पर प्रति दिन एक द्वाख्मा दंड पड़ेगा । 


न 


(पूर्ण शासनिक अधिकारों वाली चारसौ सदस्यों की परिषद्‌ पर आश्चित दूसरी 
योजना जो तत्काल कार्यान्वित्त की जाने के लिए बनाई गयी थी ।) 

इस संविधान को तो उन्होने आगे आनेवाले समय के लिये अंकित किया था, 
पर प्रस्तुत कठिन अवसर पर अविलम्ब काम में लाने के लिये उन्होंने निम्नलिखित 
विधान बनाया था । जैसा कि प्राचीन (पुरखों के) समय में होता था, तदनुसार 
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परिषद्‌ चार सौ सदस्यों की होनी चाहिये, जिनमें से ४० सदस्य प्रत्येक गण में से आने 
चाहिये, और यह चालीस सदस्य उनतीस वर्ष से अधिक अवस्थावाले प्राथियों में से चुने 
जाने चाहिये जो कि गण के सदस्यों द्वारा अपने गण में से छाँटकर प्रस्तुत किये गये 
हों । शासनपदाधिकारियों की नियुक्तित एवं उनके द्वारा ग्रहण की जानेवाली शपथ 
का रूप निश्चय करना यह इसी परिषद्‌ का काम था, नियमों (काननों) से संबंध रखने- 
वाले सब विषयों में, सरकारी आयव्यय के खातों के निरीक्षण के संबंध में तथा सामान्य- 
तया अन्य विषयों में भी वे अपनी विवेकबुद्धि के अनुसार उपयोगी समझकर काम कर 
सकते थे । तो भी संविधान के संबंध में जो भी नियम स्थापित किये जायें उनको इस 
परिषद्‌ को अवश्यमेव मानना चाहिये ; उन नियमों को बदल देना अथवा अन्य नियमों को 
स्थापित करना उनके अधिकार में नहीं था। सेनापति इस समय समग्र ५००० के 
समह म॑ से चुने जाने चाहिये, पर ज्यों ही परिषद्‌ की स्थापना हो त्यों ही उसको सामरिक 
सज्जा की पड़ताल करनी चाहिये, एवं इस कार्य के निमित्त एक मंत्री (लेखक) के सहित 
१० व्यक्तियों को चुन लेना चाहिये ; इन चुने हुए व्यक्तियों को आगामी वर्ष में 
पदाधिकारी रहना चाहिये, इनको पूर्ण अधिकार प्राप्त होने चाहिये तथा उनकों यह 
अधिकार भी होना चाहिये कि वे जब भी चाहें तब संसद के विचारविमर्श में 
सम्मिलित हो सर्क।। पंचसाहस्नी को ही एक अश्वारोही सना का अध्यक्ष और दस 
उपाध्यक्षों को चुनना चाहिये ; पर भविष्य में इन अधिकारियों को पूर्व निर्धारित 
नियमों के अनुसार परिषद्‌ का कार्य होगा। संसद के सदस्यों एवं सेनापतियों के 
पदों के अतिरिक्त अन्य किसी पद पर, प्रथम पदाधिकारी अथवा उनके उत्तरा- 
धिकारी, कभी एक बार के पदचात्‌ दूसरी बार आखझूढ़ नहीं हो सकते । चारसौ 
व्यक्तियों के भावी चार भागों में विभक्‍त किये जाने के संबंध में यह निश्चय 
हुआ कि जब भी अन्य लोगों के साथ नागरिकों का परिषद्‌ में सम्मिलित होने 
का समय उपस्थित हो' तभी सौ आयोक्‍क्ताओं को उनको चार भागों में बाँट 
देना चाहिये । 


>प 


न 
शा 
(चार सो का शासन । लाकंदायमॉन (स्पार्टा) छालों के साथ संधिवार्ता असफल। ) 


पाँच सहस्र के द्वारा नियुक्त सौ व्यक्तियों के आयोग ने इस प्रकार के संविधान 
को प्रस्तुत किया । अरिस्तौमाकस्‌ की प्रधानता में साधारण जनता के द्वारा इस 
संविधान के स्वीकार कर लिये जाने के उपरान्त, कल्लियास्‌ के वर्ष की विद्यमान 
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परिषद, अपना पूर्ण समय भोगने के पूर्व ही विघटित कर दी गयी । यह थार्गीलियन्‌ 
मास की चतुर्देशी के दिन विघटित हुई थी, तथा जब थार्गीलियन' मास की समाप्ति के 
नौ दिन थे तो चार सौ की परिषद्‌ पदारूढ़ हुई । जब कि होना यह चाहिये था कि नियमा- 
नुसार गुटिकाग्रहण हारा चुनी हुई परिषद्‌ स्किरिफौरियोन' मास की १४वीं तिथि को 
पदारूढ़ होती । इस प्रकार कल्लियास के आख्नकाल में, तानाशाहों के निषप्कासन 
के टीक लगभग सौ वर्ष पीछे अल्पजनतंत्र की स्थापना हुई । इस क्रान्ति के प्रमुख 
कारण बने-पिसान्दर, अन्तिफॉन, और थरामनीस्‌, जो सब के सब अच्छे उदार कुलों में 
उत्पन्न हुए थे, तथा जिनकी योग्यता एवं विवेकपूर्ण होने की ख्याति थी । किन्तु जब यह 
संबिधान स्थापित हो गया तो पाँच सहस्र का चुनाव तो केवछ नाम के ही लिग्रे हुआ, 
एवं चार सौ की परिपद्‌ ने दस उच्च पदाधिकारियों के सहित (जिनको पूर्णाधिकार 
दे दिया गया था ) परिपद्भवन पर अधिकार जमा लिया (अथवा प्रवेश करके आधिपत्य 
कर लिया) और वास्तविक शासन का संचालन करना आरंभ कर दिया। उन्होंने 
सबसे प्रथम लाकंदायमाॉन (स्पार्टा) के पास थह प्रस्ताव लेकर दूत भेजे कि दानों 
पक्षों की जो विद्यमान स्थिति है उसी के आधार पर युद्ध बन्द कर दिया जाय । पर 
जब स्पार्टावालों ने अथन्स के सामद्विक प्रभुत्व को त्याग करने के पूर्व इनकी बात भी 
न सुननी चाही तो उन्होंने संधिवार्ता को छोड़ दिया । 


श्र 


(एरेट्रिया के सामुद्रिक युद्ध में अयेंस की पराजय । यूबोइया के विद्रोह पर चार सो 
के शासन का पतन। शासन-पुत्र पाँव सहस्न को सौंपा जाना । शुभ परिणाम होना । 
ऋन्‍्ति के नेता अरिस्तोक्रातीस और थेराम॑नीस । ) 


चार सौ का शासनप्रबंध लगभग चार मास तक चाल रहा, और उनके मनोनीत 
म्नासीलौखस ने, थियोपौम्पस के आख्तन-वर्ष में दो मास तक आखंन-पद ग्रहण किया, 
दोष १० मास थियोपौम्पस आख़ेन-पद पर आरूढ़ रहा । तथापि एरेट्रिया' के जलयुद्ध 
में (अथेन्स ) की पराजय; एवं औरेयन्‌ को छोड़कर समग्र यूबोइया में विद्रोह हो जाने 
के कारण, जनता का राप पू्ववर्ता किसी भी क्षति (विनाश ) की अपेक्षा बहुत अधिक 
बढ़ गया, क्योंकि इस समय उनको अत्तिका प्रदेश को अपेक्षा कह्टीं अधिक साधन- 
सामग्री (रसद) यूबोइया से प्राप्त हो रही थी। उन्होंने चार सौ की परिषद्‌ को 
शासकपद से च्यूत कर दिया, और शासन का काम, सामरिक सज्जा से युक्त पाँच 
सहसत्र जन की परिषद्‌ को सौंप दिया, तथा साथ ही यह भी प्रस्ताव पास कर दिया कि 
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किसी सार्वजनिक पद के लिये कोई वेतन न दिया जाय । इस क्रान्ति के प्रमुख पुरस्कर्ता 
थे अरिस्तोक्रातीस और थेरामैनीस, जो कि चार सौ की परिपद्‌ की इस नीति से संतुष्ट 
एवं सहमत नहीं थे कि उसने सारा कामधाम अपने ही हाथ में रख लिया था एवं किसी 
कार्य का भार पाँच सहस्न की परिषद्‌ के लिये नहीं छोड़ा था । इस समय में, शासन- 
व्यवस्था बहुत अच्छी रही प्रतीत होती है क्योंकि युद्ध इस समय चालू था और शासन 
की सत्ता एवं मतदान का अधिकार उन लोगों के हाथ में था जो कि सामरिक सज्जा से 
युक्त थे । 
३४ 


(पाँच सहख्न्‍र का पद से बंचित किया जाना । जनसंसद का पुनः शासनाधिकार 
पाना आगिनसाए का छ॒द्ध । सेनापतियों को दण्ड । स्पार्टा के सन्धि प्रस्ताव का 
ठकाराया जाना। अएगोस्पोतापी का युद्ध । अर्थेंस का पतन । लीसान्द्रॉंस के द्वारा तीस 
के दासन को स्थापना । ) 

तथापि जनता ने शी ध्र ही इन (पाँच सहस्र ) को शासनव्यवस्था (के एकाधिपत्य ) 
से वंचित कर दिया। चार सौ के परिषद्‌ के शासन की समाप्ति से सात वर्ष पीछे 
अंगेले के कल्लियास्‌ के आख्खेनकाल में, अगिनूसाई का जलयुद्ध हुआ, जिसका परिणाम 
प्रथम तो यह हुआ कि वे दर्सा सेनापति जिन्होंने इस जलयुद्ध में विजय प्राप्त की थी 
सब के सब एक बार के मतदान में दण्डित कर दिये गये; क्योंकि क्रोध भड़कानेवाले 
लोगों के द्वारा जनता बहक गयी थी, यद्यपि तथ्य यह था कि कुछ सेनापतियों ने तो 
जलयुद्ध में कोई सक्रिय भाग ही नहीं लिया था, एवं दूसरे कुछ स्वयं डबते हुए 
अन्य नौकाओं के द्वारा बचाये गये थे । दूसरा परिणाम यह हुआ कि जब लाकंदायमॉन 
(स्पार्टा) वालों ने विद्यमान स्थिति के आधार पर देकेलेइया को छोड़कर चले जाने 
का प्रस्ताव किया तो, यद्यपि कुछ एक अथेन्सवासियों ने शान्ति को लाने के लिये 
इस प्रस्ताव का समर्थन किया, पर अधिकांश जनता ने उसकी बात सुननी भी न चाही । 
कारण यह था कि जनता को क्लेऔफॉन ने बहकाकर भड़का दिया था, वह स्वयं सभा 
में मदिरा के नशे में चुर और वक्षकवर्चा पहने हुए आया था और उसने दोनों पक्षों की 
शान्ति की स्थापना में यह घोषणा करते हुए बाधा डाली कि जब तक स्पार्टा हमारे 
साथी नगरों पर से अपना अधिकार नहीं त्यागेगा तब तक हम सन्धि (शान्ति) को 
स्वीकार नहीं करेंगे । तब तो उन्होंने इस अच्छे अवसर का सदुपयोग नहीं किया पर 
फिर पीछे अपनी गलती समझने में उनको अधिक समय नहीं रूगा । अगछे वर्ष अलेक्षि- 
यास्‌ के आखेनकाल में अरगोस्पोतामी' (अइगौस नदी ) के जलयुद्ध में दारण विनाश 
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घटित हुआ, जिसका परिणाम यह हुआ कि नगर (अथेन्स ) का आधिपत्य लीसाण्डर 
को प्राप्त हुआ और उसने निम्नलिखित प्रकार से तीस का शासन स्थापित किया । 

सन्धि को एक शर्ते यह थी कि अथेन्स का शासन-कार्य पुरखों की पुरातन पद्धति के अनुसार 
किया जाना चाहिये । (इसकी व्याख्या अनेक प्रकार से की गई । ) जनतंत्री दल ने 
अथेन्स की साधारण जनता का प्रभुत्व अक्षण्ण रखने का प्रयत्न किया । गण्यमान लोगों 
के दो दलों में से एक ने, जो कि राजनीतिक मंडलियों के सदस्यों और सन्धि के पश्चात्‌ 
लोटकर आये निर्वासित व्यक्तियों से मिलकर बना था, घनिकतंत्र ( >> अल्पजनतंत्र ) 

को स्थापित करने की कामना की ; दूसरा दल्ल, जिसके सदस्य किसी राजनीतिक मंडली 
के सदस्य नहीं थे, पर अन्य बातों में इतने ही सुविख्यात थे, जितना कोई दूसरा नागरिक 

हा सकता है, पैतक शासन-पद्धति' को (अर्थात्‌ सौलॉन के ढंग की पद्धति को ) स्थापित 

करने के लिये यत्नभशील था। इस दल के सदस्य आर्खीनाॉस, अनीतँस, क्लैतौफॉन 
फोर्मीसियस एवं बहुत से व्यक्ति श्रे, पर उनका सबसे अधिक प्रमुख अग्रणी थेरामेनीस 

था। लीसाण्डर ने धनिकतंत्र के पक्ष का समर्थन किया एवं जनता के दल को बलात्कार 

से भयभीत होकर धनिकतंत्र की स्थापना के लिये मत देना पड़ा । इस उद्देश्य का 

प्रस्ताव अफिद्नावासी (द्राकौन कुछवाले ) द्राफौनतिदीस ने उपस्थित किया था । 


ज 


(तीस का शासन । इसके अतिगामी कार्य । स्त्वर ह्वास ।) 


इस प्रकार से पीथॉदौरस के आखंन-काल' में तीस के शासन की स्थापना हुई । 
ज्यों ही वे नगर के स्वामी बने त्यों ही उन्होंने उन सब प्रस्तावों की अवज्ञा कर दी जो 
संविधान की व्यवस्था के संबंध में स्वीकार किये गये थे, और पाँच सौ सदस्यों की 
परिषद्‌ एवं पहले से ही चुने हुए एक सहस्र व्यक्तियों में से अन्य शासन-पदाधिकारियों को 
नियक्त करके तथा पिरेइयस के दस आख़नों, बन्दीगृहों के ग्यारह अध्यक्षों एवं तीन सौ 
कशाधारियों को अपने साथ लेकर इनकी सेवा-सहायता से उन्होंने नगर को अपने 
अधिकार में रखा । आरंभ में तो सचम॒च उन्होंने नगर-निवासियों के प्रति संयत ढंग 
से व्यवहार किया और पुरातन व्यवस्था के अन॒सार नगर का प्रबन्ध करने का दिखाबा 
किया । इस नीति के अनुसरण करने के लिये उन्होंने अरियोपागस की पहाड़ी पर से 
एफियाल्तीस और आर्खेंस्त्रातस के नियमों को उतारा, एवं सोलॉन्‌ के उन काननों 
को उन्होंने निरस्त कर दिया जिनका अर्थ विवादग्रस्त था, तथा न्यायालयों की सर्वोपरि 
सत्ता को उच्छिन्न कर दिया । इन सब बातों के द्वारा वे संविधान को सुधारने और 
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विवाद (अस्पष्टता )-रहित बनाने का दावा करते थे । उदाहरण के लिये उत्तराधिकार 
देनेवाले को सर्वदा के लिये अपनी सम्पत्ति को अपने इच्छानुसार छोड़ जाने की स्वतंत्रता 
प्रदान करने में एवं विक्षिप्तता, वद्धावस्था एवं अनुचित नारियों के प्रभाव के संबंध में 
जो विद्यमान मर्यादाएँ थीं उनको निरस्त करने में उनका उद्देश्य यह था कि व्यवसायी 
अभियोक्‍ताओं के लिये कोई छिद्र न रह जाय । अन्य मामलों में भी इन छोगों का 
व्यवहार इसी प्रकार का था। आरंभ में उन्होंने इसी प्रकार से कार्य चलाया एवं 
व्यवसायी अभियोक्‍ताओं एवं ऐसे कुटिल तथा दृष्प्रवत्तिवाले लोगों को नप्ट कर दिया 
जिन्होंने अपना स्वार्थ साधने के लिये जनतंत्र के अनग्रह-संपादनाथ अपने का उससे 
सन्नद्ध कर दिया था एवं जिनसे जनतंत्र की अत्यन्त हानि हो रही थी । उनके इन सब 
कार्यो से नगर को बहुत प्रसन्नता हुई और नगर-निवासियों ने सोचा कि यह तीस 
(शासक ) सब कार्य श्रेष्ठ मनःप्रेरणा से कर रहे हैं । पर ज्यों ही उनको नगर पर 
सुदढ़ प्रभुत्व प्राप्त हुआ त्यों ही उन्होंने किसी नागरिक को नहीं छो ड़ा,प्रत्युत ऐसे प्रत्येक 
व्यक्ति को मरवा डाला जो धन, कुल अथवा ख्याति में प्रमूखता रखता था । ऐसा करने 
में उनका उद्देश्य उन मनुप्यों को मिटा देना था जिनसे उन्हें भय लगता था तथा इसके 
साथ ही साथ उनकी इच्छा उनके धन को अपहरण करने की भी थी ; थोड़े से ही समय 
मे उन्होंने कोई १५०० मन॒प्यों से कम की हत्या नहीं की । 


रेप 


(थेरामेनीस द्वारा इस शासन का विरोध । तीन-सह्ख्र की परिषद्‌ की नामावली ।) 


कक 


इस प्रकार नगर की दशा का पतन देखकर थेरामेनीस को इन तीस शासकों 
के कार्यों से बड़ी खिन्नता (व्यग्रता) हुई । उसने उनको यह परामशं दिया कि वे इस 
प्रकार के उच्छु खल कार्यों को बन्द कर दें, और उच्चतर वर्ग के नागरिकों को भी शासन- 
कार्य में हाथ बटाने दे । पहले तो उन्होंने उसके परामश का विरोध किया, पर जब 
उसके प्रस्तावों की चर्चा जनता में सब ओर फैल गई और बहुत कुछ जनता उसके 
साथ मिलने लगी तो इनको यह भय लगा कि कहीं थेरामेनीस जननायक बनकर 
उनकी इस उच्छ खल प्रभुता को नष्ट न कर दे । अतएव उन्होंने तीन सहस्र नागरिकों 
की एक सूची प्रस्तुत की, और यह घोषणा की कि इन तीस सहस्र व्यक्तियों को शासन-पत्ता 
में भाग मिलेगा। थेरामेनीस ने इस योजना में दोप निकाल दिये ; प्रथम तो उसने 
यह बतलाया कि जब कि इनका प्रस्ताव तो सभी संभ्रान्त नागरिकों को शासन-कार्य में 
भाग देने का है, वास्तव में यह केवल तीन सहस्र को शासन में हिस्सा दे रहे हैं, मानों 
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समग्र सदगुण इन तीन सहस््र में ही सीमित हों ; दूसरे यह कि यह लछोग दो परस्पर 
विरोधी कार्य कर रहे हैं, क्योंकि शासन-पद्धति को बल के आधार पर आशध्रित करके 
ये शासकों को शक्ति में शासितों से हीनतर बना रहे है । तथापि, उन्होंने इस आलोचना 
पर बहुत थोड़ा ध्यान दिया, एवं तीन सहस्र की नामावल्ि के प्रकाशन को बहुत समय तक 
टालते रहे, तथा उस सूची में अन्तर्भक्त नामों को उन्होंने अपन तक ही सुरक्षित रकवा ; 
और जब कभी भी उन्होंने इस सूची को प्रकाशित करने का निश्चय किया तभी उन्होंने 
उसमें सम्मिलित कुछ नामों को निकाल दिया, और जो अब तक उससे बाहर थे 
ऐसे कुछ अन्य नामों को सम्मिलित कर ल्टिया। 


की । 
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(थ्वरासीबलस का फोले पर अधिकार करना। थेरामेनीस को मृत्युदप्ड । 
लाकंदाय मान के रक्षादल का अंथेस में प्रवेश ।) 

अब जब कि जीतकाल आ पहुँचा तो थ्वासीबुूस्‌ ने निर्वासितों के साथ फीले 
नामक स्थान पर अधिकार कर लिया, तथा जिस सैन्यबल को लेकर “तीस” उन पर 
आक्रमण करने के लिये बढ़े उसको बरी तरह पराजित होकर पीछे छौटना पड़ा । 
इस पर तीस ने थेरामेनीस का विनाश करने के लिये, अधिकांश जनता को अस्त्र- 
शस्त्र से रहित कर दिया और यह काय निम्नलिखित प्रकार से किया गया। उन्होंने 
संसद्‌ में दो नियमों का प्रस्ताव किया और उनको मतदान द्वारा पास कराने का 
आदेश किया ; प्रथम नियम ने तो “तीस” को एऐसे किसी भी नागरिक को मृुत्युदण्ड 
देने का अधिकार दे दिया, जिसका नाम तीन सहस्र की तालिका में न हो ; दूसरे नियम 
ने किसी भी ऐसे नागरिक को नागरिक-अधिकार से वंचित कर दिया (रोक दिया) 
जिसने इप्रेतियोनेडया गढ़ के ढहाने में हाथ बँटाया हो अथवा जिसने पूवंकालीन 
अल्पजनतंत्र की प्रस्थापिका चार सौ की परिषद्‌ के विरुद्ध कुछ भी काये किया हो । 
थरामेनीस ने इन दोनों ही योजनाओं में सम्मिलित होकर काम किया था; अतएव 
इन नियमों के स्वीकृत होते ही वह नागरिक अधिकारों से स्वतः बहिप्कृत हो गया 
एवं तीस को उसको मृत्युदण्ड देने की पूर्ण मत्ता प्राप्त हो गई । थेरामेनीस के इस 
प्रकार हटा दिये जाने के उपरान्त उन्होंने तीन सहस्न को छोड़कर शेप जनता को निःशस्त्र 
कर दिया एवं अन्य भी बहुत से प्रकारों से उन्होंने निर्देयता और पापों की वृद्धि की । 
उन्होंने थेरामेनीस के चारिश््य को कलंकित करने एवं सहायता को याचना करने के 
लिये लाक॑दायमॉन्‌ (स्पार्टा) को अपने प्रणिधि भेजे; उनकी इस प्रार्थना को सुनकर 
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लाकेरायमॉत निवासियों ने शासक और सेनाध्यक्ष के रूप में कल्लिबियस्‌ को ७०० 
सैनिकों के साथ भेजा, जिन्होंने आकर अक्रोपॉलिस पर अधिकार कर लिया और उसी 


में रहने लगे। 
८ 


ल्‍!्ा 


(तीस की पराजय और उनका हटाया जाना। दस की संसद्‌। जनता का 
बविराग। द्वितीय दस की संतर एवं उसके द्वारा शान्ति क्री स्थापना । ) 

इन घटनाओं के पश्चात्‌ फोले में स्थित निर्वासितों द्वारा मृुनीखिया पर 
अधिकार कर लिया गया एवं यद्ध में तीसों' और उनके सहायकों को परास्त कर 
दिया गया । इस भश्रपूर्ण परगाजय के उपरान्त नगर का दल यद्धलेत्र छोड़कर नगर 
को लौट आया । दूसरे दिन उन्होंने बीच बाजार में सभा की और तीस" को उनके 
स्थान से हटा दिया एवं दस नागरिकों को चुनकर उनको युद्ध समाप्त करने के लिये 
पूर्ण अधिकार प्रदान किया । पर जब दस ने शासन-सत्ता ग्रहण कर ली तो जिस 
कार्य के लिये उनका चुनाव हुआ था उसके लिये उन्होंने कुछ भी नहीं किया प्रत्युत 
सहायता भेजने और धन उधार लेने के लिये दूतों को छार्केदायमॉन्‌ (स्थार्टा) भेजा । 
फिर, यह देखकर कि उनके इन कार्यों से मतदान का अधिकार रखनेवाले नागरिक 
अप्रमन्न हो गये हैं, उनको यह भय लगा कि कहीं यह नागरिक उनको शासनप्रमुख-पद से 
हटा न दे, अतएव उन्होंवे जनता को भयाप्लत करने के लिये देमारतस को, जिसके समान 
दूसरा कोई नागरिक नहीं था, पकड़कर मरवा डाला ; इससे उनके उट्देश्य की सिद्धि 
हो गई (अर्थात्‌ जनता संत्रस्त हो गई ) । राजकाज पर उनका अधिकार दढ़तर 
हो गया । इन सब कार्यों में उनको कुछ सरदारों के सहित कल्लिबियस और उसके 
साथी पेलोपॉनीसियनों की भी सहायता प्राप्त थी ; क्‍योंकि सरदारों के वर्म के कुछ 
सदस्य उन नागरिकों में से थे जो फीले के निर्वासितों को न लौटने देने के विपय में 
अत्यन्त उत्सुक एवं उत्साहपूर्ण थे । परन्तु जब सत्र जनता का झुकाव पिरेइयस्‌ और 
मूनिखिया के दलों की ओर हो जाने से युद्ध में इन दलों का पलछड़ा भारी हो गया तो नगर 
के दल ने प्रथमत: चुने हुए दस शासकों को उनके स्थान से हटा दिया और उनके स्थान 
पर दूसरे दस व्यक्तियों को चुना जो सर्वश्रेष्ठ ख्याति वाले थे। इन्हीं के शासन-काल में, 
इनके सक्रिय एवं उत्साहपूर्ण सहयोग से सम्मिलन, संधि घटित हुई एवं (इधर- 
उधर भागी हुई ) जनता नगर को लौट आई । इस शासक-पटल के सबसे प्रमुख सदस्य 
थे दो-पाएनिया का रिनॉनू और आखदेस का फौल्लस, जिन्होंने पौसानियास्‌ के 
आने से पहले ही पिरेइयस के दल से संधि-वार्ता आरंभ कर दी थी, एवं उसके आने के 
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उपरान्त उन्होंने निर्वासितों को लौटाने के उसके प्रयत्नों का उत्साहपूर्ण समर्थन किया ॥ 
क्योंकि, लाकंदायमॉन्‌ का राजा पौसानियास ही वह व्यक्त था जिसने, दस' मेल कराने- 
वाले पंचों की सहायता से (जों कि उसकी अभिनिवविष्ट प्रार्थना पर बाद को स्पार्टा से 
आये थ ) शान्ति और पुनः सम्मिलन को पूर्णता को पहुँचाया था । रिनॉन्‌ (और उसके 
साथियों ) ने जनता के प्रति जो भलमनसाहत प्रकट की उसके लिये उनको धन्यवाद दिया 
गया अर्थात्‌ उनकी सराहना हुई एव यद्यवि उन्होंने अपना पदभार अन्पजनतंत्र पद्धति 
के समय में ग्रहण किया और अपना लेखा-जोखा जनतंत्र के समय सौंपा तो भी न तो 
नगर में रहनेवाले दर के किसी व्यक्ति ने ही उनकी कोई शिकायत की और न 
पिरेइयस्‌ से छौटनेवाले निर्वासितों में से ही किसी ने । इसके विपरीत यह हुआ कि 
अपने इसी काय॑ के लिये रिनॉनू अविलम्ब सेनापति-पद के लिये चुन लिया गया । 


>श्प 


(् 


(सम्मिलन अथवा संधि को छातें । “तीस” के पक्षवालों का ऐल्यूसिस में बसना । ) 


यह संधि यक्‍लेदीस वे आज्नन-काल में निम्नछिशित जछार्तो पर हुई। वे सब 
व्यक्ति जो कि अद्यान्तिकाल में नगरी में बने रहे थे अब यदि वे अथेन्स को छोड़ना चाहें तो 
उनको ऐल्यूसिस'_ में बसने को स्वतंत्रता है, उनके सत्र अधिकार यथापूर्व रहेंगे और उनको 
आत्मशासन (स्वराज्य) का पूर्ण अधिकार रहेगा एवं वे अपनी निजी सम्पत्ति का 
उपभोग कर सकेंगे । ऐल्यूसिस का देवमन्दिर दोनों दलों के लिये समान उपयोन में 
आयेगा, एवं इसकी अध्यक्षता पुरातन नियम के अनुसार केरीकस और यूमौल्पल के 
वबंशधरों हारा की जायगी। ऐल्यूसिस में बसनेवालों का अथन्स में प्रवेश करने की 
आज्ञा नहीं होनी चाहिये और न अथन्सवासियों को ऐल्यसिस में प्रवेश करने की, पर 
रहस्य-छी ला काल में दोनों स्थानों के निवासी एक स्थान से दूसरे स्थान पर जा सकेंग 
और यह प्रतिबन्ध नहीं रहेगा । पृथक होनेवाले नागरिकों को सावेजनिक सुरक्षा- 
कोप में अपना अंश इसी प्रकार अवैण करता होगा जिस प्रकार अन्य अथेन्स-वासियों 
को । यदि कोई अपसरण करनेवाला व्यक्ति ऐल्यूसिस में मकान लेना चाहेगा तो स्वामी 
की स्वीकृति दिल्याने का प्रयत्न किया जायगा । किन्तु यदि वे परस्पर सहमत न हो 
सके तो उभय्रपक्ष की ओर से तीन तीन मल्य-निर्णायक नियुक्त किये जान चाहिये, 
तथा वे जो मुल्य निश्चय करें वह मकान के स्वामी को मिलना चाहिये । अपसरण 
करनेवाले ऐल्यूसिस के जिन निवासियों को रहने देना चाहें उनको वहीं रहने दिया 
जाय | जो लोग नगर को छोड़कर बाहर बसने जाना चाहते हों, उनमें से ऐसे व्यक्तियों 
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की तालिका, जो देश में हैं, शपथ ग्रहण करने के दस दिन पश्चात्‌ तैयार हो जानी चाहिये 
एवं उनका वास्तविक बहिगमन २० दिन में सम्पादित हो जाना चाहिये ; तथा जो 
लोग इस समय बाहर हों उनके लौट आने पर यही सुविधा उनको भी मिलनी चाहिये । 
ऐसा कोई भी व्यक्ति जो ऐल्यूसिस में जाकर बस गया है अथ॑न्स में किसी पद को ग्रहण 
करने के योग्य तब तक नहीं हो सकता जब तक कि वह पुनः अथेन्स नगर के निवासियों 
की तालिका में फिर से अपना नाम सम्मिलित न करा छे। हत्या के सब मामलों का 
और यदि किसी ने स्वयं अपने हाथ से किसी अन्य व्यक्ति को मारा अथवा घायल किया 
हो तो ऐसे सब मामलों का निर्णय पुरातन पुरखों की पद्धति के अनुसार होना चाहिये । 
“तीस, दस और ' ग्यारह की शासक मंडलियों एवं पिरेइय्रस के शासन-पदाधि- 
कारियों के अतिरिक्त अन्य सब व्यक्तियों में परस्पर किसी को किसी के प्रति दौमेनस्य 
नहीं रखना चाहिये, सबको साव॑त्रिक क्षमा प्रदान करना चाहिये; और यदि उपर्युक्त 
पदाधिकारी भी रीत्यनुसार अपना लेखा -जोखा सौंप दे तो इनके प्रति भी दुर्भावना नहीं 
रहनी चाहिये--इनकों भी क्षमा मिल जानी चाहिये । जो छोग पिरेइयस में शासन-कार्य 
करते थे उनको पिरेइयस के जन-न्यायालय के समक्ष अपना लेखा प्रस्तुत करना 
चाहिये एवं जो लोग अथेन्‍्स में पदाधिकारी थे उनको वहाँ के जन-न्यायालय के समक्ष । 
जो पृथक होना चाहते थ वह इन छझर्ता पर पृथक हो सकते थ'। प्रत्येक दल ने यद्ध- 
संचालन के लिये जो घन उधार लिया था उसको प्रत्येक दल को स्वयमेव (अन्य 
दलों से अंग) चुकाना चाहिये । 
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(जनतंत्र का पुनरुद्धार । आर्खोनूस का कुशलनोतिपूर्ण कार्य । अर्थेंस छोड़कर 
लोगों का ऐल्यूसिस में बसना बन्द । ) 


जब उपयुक्त शर्तों के अनुसार मेल स्थापित हो गया, तो जो छोग तीस का 
पक्ष ग्रहण करके लड़ें थे उनको बहुत कुछ आशंका और भय हुआ और बहुत से 
अथन्स को छोड़कर चले जाने का विचार करने लगे। पर जेसा सभी का करने का 
स्वभाव होता है, जब वे अपने नाम लिखाने का कार्य अन्तिम दिन के लिये टालते रहे 
तो आर्ख़ीनस ने उनकी इतनी बड़ी संख्या देखकर उनको अथेन्‍्स के ही नागरिकों के 
रूप में रोक रखने के लिये नाम-तालिका को चाल रखने के शेष दिनों को काट दिया ; 
इस प्रकार बहुत से व्यक्ति तब तक: बड़ी अनिच्छापूर्वक अथेन्स में रहने के लिये विवश 
हो गये जब तक कि उनको पुनः विश्वास न जम गया । यह एक ऐसा विषय था जिसमें 
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ऐसा प्रतीत होता है कि आर्खीनस ने अत्यन्त कुशल राजनीतिज्न के समान काम किया; 
इसके उपरान्त उसने एक अनियमित कारये करने के कारण थ्वासीबुलस पर अभियोग 
चलाया; क्योंकि उसने एक प्रस्ताव द्वारा उन सब लोगों को मतदान का अधिकार देना 
चाहा था जिन्होंने पिरेइयस से लौटने में भाग लिया था यद्यपि उनमें कुछ लोग स्पष्टतया 
दास थ। और तीसरा इसी प्रकार का कार्य उसने तब किया जब कि एक छौटे हुए 
निर्वासित व्यक्ति ने क्षमा की शत को तोड़ना चाहा । आर्खीनिस ने उसको खींचकर 
परिषद्‌ के समक्ष उपस्थित किया और परिपद्‌ को समझाक र मनाया कि वह उसको बिना 
परीक्षण के मृत्युदण्ड दे दे । उसने कहा कि अब आप लोगों को यह दिखलाना होगा कि 
आप जनतंत्र की रक्षा करना और जिन शपथों को आपने ग्रहण किया है उन पर स्थिर 
रहना चाहते हैं या नहीं । यदि आप इस व्यक्ति को छूट जाने देंगे ता दूसरों को भी 
एसा ही करने के लिये प्रोत्साहित करेंगे, और यदि इसको मृत्युदण्ड दिया तो वह 
सबको सिखानेबाला एक उदाहरण बन जायगा । परिणाम ठीक ऐसा ही हुआ भी ; 
इस व्यक्ति के मत्यदण्ड पाने के उपरान्त फिर किसी ने क्षमा की जर्तो को नहीं तोड़ा । 
इसक्रे विपरीत, ऐसा लगता है कि अथन्‍न्सवासियों ने, भतकाल की दुर्घटनाओं के 
संबंध में व्यक्तिगत तथा सार्वजनिक जीवन मे अत्यन्त उत्तमता एवं राजनीतिक कुशलता 
के साथ व्यवहार किया । न केवल उन्होंने भूतकालीन अपराधों की स्मृति को ही मिटा 
दिया, प्रत्युत उन्होंते छाकंदायमॉन (स्पार्टाी) का वह धन भी सार्वजनिक कोप से 
चुका दिया जो “तीस ने युद्ध-संचालन के लिये उधार लिया था ; यद्यपि सन्धि की 
निर्धारित शतं के अनुसार होना यह चाहिये था कि प्रत्येक दल --नगर के दक और 
पिरेइयस के दल--अपना ऋण पृथक पृथक चुकाये। पर उन्होंने ऐसा यह सोचकर 
किया कि सममनस्कता की स्थापना के लिये यही प्रथम आवश्यक काय है। पर अन्य 
नगर-राज्यों में (विजयी ) जनतंत्री-दल में इस प्रकार से अपनी सम्पत्ति में से दूसरों 
को दान देने की प्रवृत्ति नहीं पारे गई, वे तो प्रायः भूमि का पुनविभाजन ही कर दिया 
करते है । और इस अपसरण के तीन वर्ष पीछे तो क्षत्वेतस के आखेनकाल में नगर 
छोड़कर चले जानेवालों के साथ ऐल्यूमिस में ही अन्तिम सन्धि की गई 
४१ 

(इयॉस्‌ के समय से लेकर जनतंत्र के पुनरुद्धार के समय तक के सब संविधानों 

का सिहावलोकन । परिषद्‌ से उपस्थिति के लिए वेतन की प्रथा का विवबर ।) 


परन्तु यह सब बाते तो कुछ समय पश्चात्‌ घटित हुई। जिस समय की हम 
चर्चा कर रहे है उस समय तो, जनता ने शासनसत्ता पर प्रभुत्व प्राप्त करके वह 
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संविधान स्थापित किया जो आज तक विद्यमान है। उस समय पीथोदौरस आखंन 
था। पर ऐसा प्रतीत होता है कि जनतंत्र ने सर्वोच्च शासनसत्ता को पूर्णतया 
न्यायानुमोदित ढंग से प्राप्त किया था क्योंकि उसने अपना प्रत्यावर्तत अपने ही उद्योग 
से सिद्ध किया था। अथेन्स के संविधान में यह ग्यारहवाँ परिवर्तत था। नितान्त 
आदिम अबस्था में प्रथम परिवर्तन तब हुआ जब इधॉन्‌ और उसके साथियों ने जनता 
को एकब्रित करके समाज के रूप में उसका संघटन किया, क्योंकि उसी समय समग्र 
जनवर्ग चार गणों (जातियों) में विभकत किया गया और गणराजाओं की स्थापना 
हुई । दूसरा, एवं इस स्थापना के पश्चात्‌ प्रथम, संविधान की व्यवस्था-सा प्रतीत 
होनेवाला परिवर्तन वह था जो थीसियस्‌ के जासनकारू में घटित हुआ, जिसमें 
एकरादतंत्र में किडिचन्मात्र परिवतेन हुआ । इसके उपरान्त द्राको के समय के 
संविधान का नम्बर आता है, जिसमें प्रथम नियम-संग्रह संग्रथित किया गया । तीसरा 
संविधान नगर-विप्लव के पश्चात्‌ सोलॉन्‌ के समय में बना, जिससे जनतंत्र का उदय 
हुआ । चौथा परिवतंन था पिसिस्त्रातस्‌ की तानाशाही । पाँचर्वा संविधान वह था 
जो तानाशाहों के विनिपात के पद्चात्‌ वलेस्थेनीस के द्वारा स्थापित किया गया एवं 
जो सोलॉन्‌ के संविधान की अपेक्षा अधिक जनतंत्रात्मक था | छठा परिवर्तन मीडिक 
युद्धों के उपरान्त हुआ जब कि शासनकार्य की अध्यक्षता अर्योपागस्‌ की परिपद्‌ 
के अधीन थी। सातवाँ परिवर्तन जो इसके पश्चात्‌ हुआ वह था जिसकी रूपरेखा 
अरिस्तंदीस्‌ ने प्रस्तुत की थी एवं जिसको, एक्रियाल्तीस्‌ ने अस्योपागस की परिपद्‌ 
को अधिकारच्युत करके, चरम रूप प्रदान किया था। इस (संविधान के) काल में, 
नगर ने लोकनायकों के बहकाने पर अपने सामुद्रिक शासन के लिये सबसे बड़ी भूल 
(गलती ) की । चार सौ की परिषद्‌ की स्थापना आठवाँ और तद॒परान्त जनतंत्र का 
पुनरुद्धार नवाँ परिवतेन था । दसरववाँ परिवर्तन था “तीस” और “दस की तानाशाही । 
ग्यारहवाँ परिवर्तन फ़ीले और पिरेइयस्‌ से (जनता के ) लौटने के उपरान्त घटित हुआ ; 
एवं उस दिन से लेकर आज तक यही पद्धति चाल रही है तथा जनता को निरन्तर 
अधिकाधिक शक्ति का लाभ होता गया है। 

जनता ने सभी विषयों में अपने को सर्वोपरि सत्ता बना लिया है, एवं परिपद्‌ 
में मतदान के द्वारा एवं न्यायालयों के निर्णयों द्वारा (जिनमें कि इसको पूर्णाधिकार 
प्राप्त है) जनता ही सब बातों की व्यवस्था करती हैं। परिषद्‌ के निर्णयों का अधिकार 
भी (अब) साधारण छोकवर्ग के हाथों में चछा गया हैं एवं यह परिवर्तन ठीक ही 
हुआ प्रतीत होता है; क्योंकि बड़े संस्थानों की अपेक्षा छोटे संस्थान, धन अथवा प्रभाव 
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(दाक्षिण्य ) द्वारा सरलता से विकार ग्रस्त हो जाते हैं । आरंभ में तो परिषद्‌ में उपस्थिति 

के लिये भत्ता देना स्वीकार नहीं किया गया था; पर इसका परिणाम यह 
हुआ कि सदस्य एकत्रित नहीं होते थे । अत: जब प्रीतानी लोगों के, जनता को परिषद्‌ में 
लाने और मतदान को स्वीकार करने के लिये किये मनुहार के सब उपाय निरर्थक सिद्ध 
हुए तो अगिहियस्‌ ने पहली बार एक ओबल प्रतिदिन की व्यवस्था की जिसको 
क्लाज़ीमनाए के हेराकलेदीस ने (जिसको राजा भी कहते थे) बढ़ाकर दो ओबलर कर 
दिया, एवं अगिहियस ने इसके बाद तीन ओबल कर दिया।।' 


द्वितीय भाग ४२-६६ 


रु र्‌ 
(मताधिकार को प्राप्त करने की विधि। युवकों की शिक्षादीक्षा ।) 


आजकल अथेनन्‍्स के संविधान की स्थिति निम्नलिखित प्रकार की है | नागरिक 
माता-पिता से जिनका जन्म हुआ हो ऐसे सब व्यक्तियों को संविधान के अनुसार 
मताधिकार (5 नागरिकता का अधिकार अथवा शासन-व्यवस्था में भाग लेने का 
अधिकार ) प्राप्त होता है । जन्म से १८वें वर्ष की अवस्था में उनको मुहल्लेवालों की 
सूची में सम्मिलित कर लिया जाता है। सूची में सम्मिलित किये जाने के अवसर 
पर मुहल्लेवालों को शपथपूर्वक प्रथम तो इस विपय में अपना मत देना पड़ता है 
कि प्राथे। नियम द्वारा निर्धारित आय के प्रतीत होते हैं या नहों (यदि वे ऐसे प्रतीत 
नहीं होते तो लड़कों की श्रेणियों में परिगणित होते हैं) ; दूसरे इस विपय पर कि वे 
(प्रार्थी ) स्वतंत्रजन्मा, एवं ऐसे माता-पिताओं की सनन्‍्तान हैं या नहीं जैसे कि नियमानुकूछ 
हैँ ; (अर्थात्‌ उनके माता-पिता दोनों स्वतंत्र नागरिक है या नहीं।) यदि वे ऐसा मत 
दें कि प्रार्थी स्वतंत्र-जन्मा नहीं है, तब वह न्यायालय में अपील करता है और मुहल्ले- 
वाले अपने में से पाँच व्यक्तियों को अभियोगियों के रूप में चुनकर भेजते हैं । यदि 
न्यायालय यह निर्णय करता है कि उसका सूची में सम्मिलित किया जाना उचित नहीं 
है तो राप्ट्र उसको दास के रूप में बेच देता है ; पर यदि वह अभियोग में जीत जाता 
है तो अवश्यमेव मुहल्लेवालों की सूची में सन्निविप्ट कर लिया जाता है। इसके 
पश्चात्‌ सूची सन्निविप्ट जनोंका परीक्षण परिषद्‌ करती है; और यदि परिषद्‌ यह निर्णय 
करती है कि उनमें से कोई व्यक्ति १८ वर्ष से कम अवस्था का है, तो वह उन मुहल्ले- 
वालों पर, जिन्होंने उसको सूची में सम्मिलित किया है, अर्थ-दण्ड डालती है ; 
जब यवक इस परीक्षा में उत्तीर्ण हो जाते हैं तो उनके पिताओं का गणश: सम्मेलन होता 
है और वे अपने गण में से चालीस वर्ष से अधिक अवस्थावाले तीन ऐसे व्यक्तियों को 
दापथपूर्वक नियुक्त करते हैं जो उनके मतानुसार इन युवकों की सार-सेँभाल करने के 
लिये श्रेष्ठ एवं परमोपयोगी होते हैं ; परिषद्‌ इन व्यवितयों में से प्रत्येक गण से एक 
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मनुष्य संरक्षक के रूप में चुन छेती है एवं इन सब का नियमन करने के लिये समग्र 
अथेन्स की जनता में से एक अनुगासक चुन छेती है । इनकी रक्षावेक्षा में यह युवक 
जो एफेवी कहलाते हैं) सबसे पहले मन्दिरों की (देवालयों की) प्रदक्षिणा करते 
; तदुपरान्त वे पिरेइयस की ओर प्रस्थान करते हैं और उनमें से कुछ मूनिखिया 
के रक्षक-मंडल में काम करने छगते है और कुछ पिगरेइयस के दक्षिण समुद्रतट पर स्थित 
आक्ते के रक्षा-मंदल (गैरीज़न) में । (इसकी युद्धकला की शिक्षा के लिये) परिषद्‌ 
कुछ उपाध्यायों के सहित दो आचार्या को भी चनती है जो इनको भारी कवच धारण 
करके युद्ध करन की, बाण और भाला चछाने की तथा गोफण से अस्त्र चलाने की 
शिक्षा देते & । सरकार प्रत्येक अनुशासक को भरण-पोपण के लिये एक द्राख्मा और 
प्रत्येक नवय॒वक का ३ ओबल देती है । प्रत्येक संरक्षक अपने गण के सब नवयुवकों के 
लिये भूति को ग्रहण करता है एवं सम्मिलित भंडार के लिये आवश्यक सामग्री खरीदता 
ट (एक गण का भोजन एक साथ होता है ) एवं सामान्यतया अन्य सब बातों की सार- 
संभाल करता है। इस प्रकार उनका प्रथम वर्ष व्यतीत हो जाता है। दूसरे वर्ष 
जब (दियौनीसियस के उत्सव पर) परिषद का सम्मेलन रंगस्थली (थियेतर) में 
होता है तब वे अपने युद्ध संबंधी कौशल के विकास का सार्वजनिक प्रदर्शन करके 
सरकार से एक ढाल और भाडा पाते हैं ; तदुपरन्त वे सारे देश के रक्षार्थ भ्रमण 
(गदहत ) करते हैँ और अपना समय किलों में व्यतीत करते हैँ । इन दो वर्षों में वे 
(वास्तव में ) रक्षा कार्य मे (गरीजन ड्यूटी) लगे रहते है, सैनिकों के प्रावारक को 
धारण करते हैं और इतने समय तक सब प्रकार के करों से म॒ुक्‍त रहते हैं । वे इस समय 
न तो दूसरों पर कोई अभियोग चला सकते हैं और न उन पर ही अभियोग 
चलाया जा सकता है, जिससे कि उनको अनुपस्थिति के लिये छटटी माँगने 
का बहाना न मिल राके, यद्यपि उत्तराधिकार एवं रक्षिताओं' से संबंध रखनेवाले 
व्यवहारों में और कुट॒म्ब परिवार में विशेष यज्ञोत्सव होने पर इस नियम को बाद दिया 
जा सकता है । जब इस प्रकार दो वर्ष व्यतीत हो जाते हैं तो वे अन्य नागरिकों के मध्य 
अपना ( समुचित ) स्थान ग्रहण कर लेते हैं। नागरिकता-प्राप्ति और युवकों की 
शिक्षा की पद्धति इसी प्रकार को है। 


री] 
टे 


४३ 
(पाँच सौ को परिषद्‌ । इसके प्रीतानी परिषद्‌ का कार्य-क्रम । ) 

सेनिक कोपाध्यक्ष, रंगनिधि के आयोक्‍ता एवं स्रोतों के अध्यक्षों को छोड़कर 

दोंप सब शासन-पदाधिका री, जो शासन के दैनन्दिन कार्यो की व्यवस्था से संबंध रखते 
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हैं शलाकाग्रहण की पद्धति से चुने जाते हैं। उपर्युक्त अधिकारी-वर्ग मतदान द्वारा 
चुने जाते हैं और एक पानाथेनिक उत्सव से दूसरे पानाथेनिक' उत्सव तक पदारूढ़ 
रहते है । सब युद्धाधिकारी भी मतदान द्वारा ही चने जाते थे । 


पंचशती परिषद्‌ का चुनाव शल्णकाग्रहण पद्धति से होता है, प्रत्येक गण में से 
५० सदस्य चुने जाते हैं । प्रत्येक गण के प्रतिनिधि बारी बारी से प्रधान-समिति बनाते 
हैं एवं कब किसकी बारी हो यह बात पर्ची स निश्चित की जाती है। प्रथम चार 
प्रधान समितियाँ ३६, ३६ तीन पदासीन रहती हैं, शेष ६ में से प्रत्येक ३५ दिन पदारूढ 
रहती है क्योंकि वर्ष की गणना चान्द्र मास के हिसाब से होती है । जिस समय जो 
प्रधान समति होती है वह प्रथम तो एक साथ थौलस'" सें भोजन करती है, तथा उसको 
अपने भरण-पोपण के लिये राष्ट्र (सरकार ) से घन मिलता है; दूसरे वही परिषद 
और संसद्‌ का सम्मेलन करते हैं । छटटी न होने पर, परिएद्‌ की बैठक तो वे 
प्रतिदिन ब॒ुलाते हैं और संसद्‌ का सम्मेलन एक प्रधानसमिति के स्थितिकाल में चार 
बार होता है। परिषद्‌ के कार्यक्रम को प्रस्तुत करना, तथा यह निश्चय करना कि 
प्रत्यूक दिन कितना काम परिपद्‌ को करना होगा एवं बैठक कहाँ होगी, यह सब प्रधान- 
समिति का ही कत्तंव्य है । अपने कार्यकाल में होनेवाली संसद की बैठकों का कार्य ्रम 
तेयार करना भी इन्हीं का काम है। इन एक प्रधान समिति के कार्यकाल में होने- 
वाले संसद के चार सम्मेलनों में से एक सर्वंसत्ताक (थश्रेप्ठ) सम्मेलन कहलाता है, 
जिसमें, जनता को शासनाधिकारियों को (यदि उन्होंने अपना काय सुचामर रूप से 
किया हो तो) आगे भी पदारूढ़ रहने की स्वीकृति देनी होती है ; अन्न-(संग्रह) एवं 
देशरक्षा की समस्या पर विचार करना होता है। इसी दिन जो कोई व्यक्ति किसी के 
विरूद्ध अभियोग लाना चाहे तो उसका भी आरभ हो सकता है ; सरकार (जनता ) 
हारा (ज5ठ:) अपहृत सम्पत्ति की तालिका एवं उत्तराधिकार' तथा रक्षिता संबंधी 
प्राथनापन्न स्पप्टतया पढ़े जाते है, जिससे कोई भी विपय संबंधित व्यक्ति के अनजाने 
में बिना आलोचना के निर्णीत न हो सके । छठी प्रधान समिति के कार्यकाल में हाने- 
वाली “अ्रेप्ठ” बैठक में उपर्युवत कार्य के अतिरिवत यह प्रश्न भी मतदान के लिये प्रस्तुत 
किया जाता है कि बहिष्कार के विपय में मत देंना वांछनोय है या नहीं, अथन्सनिवासी 
एवं अथेन्स में बसे हुए विदेशी अभियोग-जीबियों के विरूद्ध दोनों वर्गों में से प्रत्येक 
के विरुद्ध तीन तक शिकायतें सुनी जाती हैं एवं इसके साथ ही ऐसे मामलों की भी 
सुनवाई होती है जिनमें किसी व्यवित ने जनता के प्रति कोई प्रतिज्ञा करके उसे पूर्ण न 
किया हो । प्रत्येक प्रधान समिति के कार्यकाल में संसद की एक दूसरी बैठक प्रार्थनाएँ 
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सुनने के लिग्रे नियुक्त की होती है । इस बैठक में, प्रार्थी के जितून की (ऊन से 
लिपटी ) शाखा भेंट करने पर किसी भी व्यक्ति को किसी भी व्यक्तिगत अथवा 
सावजनिक विपय में जनता के प्रति बोलने की स्वतंत्रता होती है । शेष दो सम्मेलन 
अन्य सभी विषयों के निर्मित्त हें। सकते हैं । नियमों का इनके विषय में निर्देश यह है 
कि इनमें तीन धर्म संबंधी विपयों का विचार हो, तीन संदेशहरों तथा राजदूत संबंधी 
विपयों का एवं तीन छोकिक विपयों का । कभी कभी कुछ ऐसे विययों पर भी विचार 
किया जाता है जिनको विचारणीयता के विपय में संसद्‌ में प्राकूमतदान नहीं हुआ होता। 


संदेशहर एबं राजदूत सबसे पहले प्रवान समिति के हो समक्ष उपस्थित होते है 
तथा लेखटारक भी अपने लेखों को प्रथम प्रधान समिति को ही अपित करने हैं । 


ढ़ 


( प्रितानेइया ( प्रधान-सभा ) का अध्यक्ष । संरक्षक कार्यवाह। युद्धाध्यक्षों का चुनाव । ) 


प्रधान समिति का एक अध्यक्ष होता है जो शलाकाग्रहण द्वारा चना जाता है 
तथा जो एक रात और एक दिन के लिये अध्यक्ष का कार्य करता है; वह न तो इतने 
समय से अधिक पदारूढ़ रह सकता है और न दो बार अध्यक्ष बन सकता है । वह पवित्र 
भंडारों की कुंजियाँ अपने पास रखता है जिनमें कोप और राष्ट्र का अभिलेख-संग्रह 
संरक्षित रहता है एवं मद्रा भी रहती है ; उसको अपने द्वारा निदिप्ट एक तिहाई प्रधान 
समिति के साथ अवधश्यमेव थीलस्‌ में रहना पड़ता हे। जब कभी प्रधान समिति परिषद्‌ 
अथवा संसद का सम्मेलन आयोजित करती है तो प्रधान समिति का अध्यक्ष, उस गण 
को छोडकर जिसमें से विद्यमान प्रधान समिति का निर्माण हुआ होता है, दोष नी गणों 
में से शलाकाग्रहण द्वारा प्रत्यक से एक एक संरक्षक कार्यवाह चुनता है, और फिर 
इसी प्रकार इनमें से एक को इनके अध्यक्ष के रूप में नियक्‍्त करता है एवं सम्मेलन का 
कार्यक्रम उनको सौंप देता है। वे उसको छे लेते है और सम्मेलन में सुब्यवस्था की 
देखभाल करते हैं, जिन समस्याओं (विपया) पर विचार करना होता है उनको प्रस्तुत 
करते हैं, मतदान के परिणाम का निर्णय वारते हैं एवं सामान्यतया सभी कार्य-संचालन 
की व्यवस्था करते हैं। उनको सम्मेलन को समात करने का अधिकार भी होता 
है । कोई भी व्यक्ति एक वर्ष में एक बार से अधिक कार्यवराह-समिति का अध्यक्ष 
नहीं हो सकता, किन्तु प्रत्येक प्रधान समिति के कार्यकाल में एक बार कार्यवाह 
हो सकता है। 

३८ 
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प्रधान युद्धाध्यक्ष, अश्वसेनाध्यक्ष एवं अन्य युद्धाधिकारियों तथा सेनापतियों के 
पदों के चुनाव जन (-संसद ) में होते हैं, तथा इन निर्वाचनों का प्रकार जनमत के अनुसार 
निश्चय किया जाता है। यह निर्वाचन छठी प्रधान-समिति के कार्यकाल के उपरान्त' 
ऐसी प्रधान-समिति के द्वारा किया जाता है जिनके समय लक्षण (शकुन) शुभ हों । 
पर इस विषय में भी परिषद्‌ के द्वारा पूवमेव विचार कर लेना आवश्यक है । 


४५ 
(परिषद्‌ का दण्ड संबंधी निर्णयक्षेत्र । इसकी मर्यादा प्रारंभिक परोक्ष ग तक है ।) 


प्राचीन काल में तो परिषद्‌ को, धनदण्ड देने का, कारावास देने का एवं मृत्युदण्ड 
देने का पूर्ण अधिकार था। पर जब उस (परिषद ) ने लठीसिमाखस' को घातक को 
सोंप दिया था, एवं वह तत्काल वध किये जाने की आशा में बेठा था, तो अलोपैकी 
के यूमेलिदीस ने उसको परिपद्‌ से छ्म लिया और यह प्रतिपादित किया कि 
न्यायालय की जानकारी (अथवा निर्णय) के बिना किसी नागरिक का वर्न नहीं 
होना चाहिये । अतरव उस पर नन्‍्यायारूय में अभियोग चछा और लीसिमाखस 
वहाँ से (अपराध-) मक्‍त कर दिया गया, एवं इसके अपरान्त उसको “वध मगदर से 
बचा हुआ यह उपनाम मिला । जनता ने उस समय से परिषद्‌ को मृत्युदण्ड, कारादण्ड 
एवं अथंदण्ड देने के अधिकार से वंचित कर दिया; एवं यह नियम निर्धारित किया कि 
यदि परिपद्‌ किसी व्यक्ति को किसी अपराध के लिए दण्डनीय निर्णय करे अथवा उस पर 
अथ्थंदण्ड डाले तो थस्मॉथीताए' परिषद्‌ के निर्णय अथवा अर्थदण्ड को न्यायालय के 
समक्ष प्रस्तुत करेंगे, एवं इस विपय में अन्तिम निर्णय का अधिकार न्यायपुरूषों (जूरस) 
के मतदान को होगा । 

परिषद्‌ प्रायः अधिकांश शासनाधिकारियों के विषय में निर्णय किया करती है, 
विशेषकर उनके विषय में जिनके हाथ में धन का प्रबन्ध रहता है। तथापि इसका निर्णय 
अन्तिम नहीं होता, न्यायालय में इस निर्णय का पुनविचार (अपील) हो सकता है । 
सामान्य व्यक्ति भी चाहे तो किसी शासनाधिकारी के विरुद्ध परिषद्‌ में यह घोषणा करने 
का अधिकार रखता है कि अमुक अधिकारी नियमों का पालन नहीं कर रहा है ; 
परन्तु यदि परिषद्‌ इस आरोप को सिद्ध हुआ घोषित करे तो इसका पुनविचा र (अपील ) 
न्यायालय में हो सकता है। परिषद्‌ उन छोगों का भी परीक्षण (अथवा निकषण) 
करती है जो आगामी वर्ष में इस (परिषद्‌) के सदस्य होनेवाले हैं एवं इसी 
प्रकार नी आखेनों का भी परीक्षण करती है । पहले तो (विविध पदों के ) प्राथियों को 
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( अयोग्य होने के कारण ) अस्वीकार कर देने का पूर्णाधिकार परिषद्‌ को था, पर अब वे 
न्यायालय में पुनविचार (अपील) कराने का अधिकार रखते हैं। अतएव इन सब 
मामलों में परिषद्‌ का निर्णयाधिकार सर्वोच्च (अथवा अन्तिम) नहीं है। तथापि 
जो भी विपय जनसंसद्‌ के समक्ष उपस्थित किये जाते हैं उनका पूर्व प्रारंभिक परीक्षण 
करना परिपद्‌ का काम है। जनसंसद्‌ तब तक किसी विपय पर मत नहीं दे सकती जब 
तक कि परिपद्‌ के द्वारा उस पर विचार करके, प्रधानसमिति के द्वारा उसको कार्यक्रम में 
सम्मिलित न कर लिया गया हो। क्योंकि कोई भी एऐसा व्यक्ति जो जनसंसद में कोई 
प्रस्ताव स्वीकार करा ले तो इस नियम के अनुसार उस पर अनियमित प्रस्ताव पास 
कराने के कारण अभियोग चलाया जा सकता है। 
दर 
(पोतनिर्माण-योजना का निरीक्षण और संचालन । सार्वजनिक भवनों का निरीक्षण । ) 


परियद उन सब त्रिरीमी' पोतों (नौकाओं) की उनकी साजसज्जा एवं नावघरों 
के सहित सारसंभाल करती है जो पहले से विद्यमान होते हैं । तथा त्रिरीमी अथवा 
चतुरीमी (जंसा भी जनसंसद्‌ अपने बहुमत से निर्णय करती है), नये पोतों का तदनुरूप 
सज्जा और नावघरों के सहित निर्माण भी करती है । इन नौकाओं के निर्माण के लिए 
प्रमुख निर्माताओं को जनसंसद्‌ अपने बहुमत से नियुक्‍त करती है। यदि वे लछोग 
इन नोकाओं को परिपूर्ण रूप में बनाकर दूसरी परिषद्‌ को नहीं सौंप देते हैं तो पुरानी 
परिपद्‌ को वह दान प्राप्त नहीं हो सकता--जो कि चलन के अनुसार उत्तराधिकारी 
परिषद्‌ के कार्यकाल में विगत परिपद्‌ को मिछा करता है । त्रिरीमी नौकाओं को बनाने 
के लिए परिषद्‌ अपने में से ही १० व्यक्तियों को आयोकक्‍ता के रूप में चुनती है वे ही इन 
नौकाओं को बनवाते हैं। परिपद्‌ सब सावेजनिक भवनों का भी निरीक्षण करती है, 
और यदि उसकी सम्मति मे राष्ट्र को धोखा दिया जा रहा हो तो वह धोखा देनेवाले की 
सूचना जनसंसद को दे देती है और दण्डादिप्ट होने पर उसको न्यायालय को सौंप देती है। 

४9 

(अन्य अधिकारियों के साथ परिषद्‌ का सहयोग । कोषाःयक्ष ओर सार्वजनिक 
ठेकों के अध्यक्ष ) 

परिषद्‌ अन्य शासनाधिकारियों के ब:त से कतंव्य-कार्यो में उनके साथ मिलकर 
प्रबन्ध करती है । सबसे पहले अथेना देवी के कोषाध्यक्षों को ही ले; इनकी संख्या १० 
होती है एवं यह शलाकाग्रहण पद्धति द्वारा प्रत्येक गण में से एक के हिसाब से चुने जाते 
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हैं। सोलॉन्‌ के नियम के अनुसार (जो नियम इस समय भी चाल है) यह पंचशतियों 
(पता कौसियोमेदिम्नस्‌ ) में से होने चाहिये, पर वास्तविकता यह है कि यदि पर्ची से 
कोई नितानन्‍त निधन व्यक्ति भी चन लिया जाता है तो वह भी इस पद का काय करता 
है । यह पदाधिकारी परिषद्‌ के समक्ष अथीना और विजया की मूृत्तियों,' मन्दिर 
के अन्य आभूषणों एबं अलंकारों तथा कोश सब की रक्षा का भार (चाजं) ग्रहण 
करते हैं । 


इसके उपरान्त सार्वजनिक टेकों और अभिसमयों के आयोक्‍्ताओं का नम्बर आता 
है, यह भी दस होते हैं और इनमें से प्रत्येक व्यक्ति एक एक गण में से गृटिका द्वारा 
चुना जाता है । यह लोग सब सार्वजनिक ठेकों को उठाया करते हैं । सेनिक कोपाध्यक्ष 
एवं रंगकोप के आयोक्‍क्ताओं के साथ मिलकर यह लोग खानों और करों को परिपद्‌ की 
उपस्थिति में ठेके पर उठाया करते हैं, तथा परिषद्‌ के मतदान द्वारा निर्दिष्ट व्यक्तियों 
को उन खानों पर अधिकार प्रदान करते हैं जो सरकार द्वारा ठेक़े पर दी जाती ह, 
जिनमें वे खानें भी सम्मिलित होती हैं जो खोदने योग्य होती है तथा जो तीन वर्ष के छिए 
ठेके पर दी जाती है, तथा वे भी होती है जो विशेष (रियायती ) प्रबन्ध के कारण 
दस वर्ष के लिए उठाई जाती है। परिषद की उपस्थिति में वे उन लोगों की सम्पत्ति को 
बेचते हैं जो अरियोपागस के न्यायालय से निर्वासित कर दिये गये है अथवा अन्य किसी 
कारण से, तथा ये सब ठेके नौ आखनों द्वारा प्रमाणित किये जाते हैं। जिन करों 
(चुगी) का वर्ष के लिए ठेका दिया जाता है उनकी तालिकाओं को, ब्वेत पद्चिकाओं 
पर ठेकेदारों का नाम और दिये हुए दाम लिखकर, वे परिषद्‌ के पास जमा कर देते हैं । 
वे विविध प्रकार की सूचियों को पृथक पृथक प्रस्तुत करते हैं; प्रथम सूची उन लोगों 
की होती हैं जो अपने अंश प्रत्येक प्रधान समिति के कार्यकाल मे चकाने हैं, यह 
अलग दस पद्टिकाओं पर अंकित होती है; दूसरी सूची उन लोगों की होती है जो 
वर्ष में तीन अंश चुकाते हैं, इसमें भी प्रत्येक अंश की एक पढ़िका होती है; 
तीसरी सूची ऐसे व्यक्तियों को होती हैं जो अपना द्रव्य वर्ष में केवल एक 
बार नवीं प्रधान-समिति के कार्यकाल में चुकाते हैं । जो खेत और घर न्यायारूय के 
आदेशानुसार (सरकार के द्वारा अपहृत ) किये और बेचे गये हैं उनकी भी वे एक तालिका 
बनाते हैं ; क्योंकि यह भी उन्हीं का काम है। घरों का मूल्य अवश्य ही पाँच वर्ष में चुका 
दिया जाना चाहिये एवं खेतों का दस साल में । इनके मुल्य के वापिक अंश प्रतिवर्ष 
नवीं प्रधान-समिति के कार्यकाल में दिये जाते हैं। इसके अतिरिक्त राजा-आखंन 
आवेष्टित देवभूमियों' के श्वेत पट्टिकाओं पर अंकित ठेकों को भी परिपद्‌ के समक्ष 
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प्रस्तुत करता है । यह ठेके भी दस वर्ष के लिए होते हैं और इनके मूल्य के वाधिकांश 
भी नवीं प्रवान-समिति के कार्यकाल में ही जमा किये जाते हैं । इसलिए इस नवीं प्रधान- 
समिति के कार्यकाल में सबसे अधिक धन का मंग्रह होता है। दातव्य धनांशों की 
सूचियों से अंकित पड्)िकाएँ परिषद में छाई जाती हैं, एवं जनलेखक उनकी रक्षावेक्षा 
(स।र-पंभाल ) करता है। जब कभी धनाश जमा करता होता है तो वह कोप्ठकों में ठीक 
उस धन की तालिका को निकालता है जो उस दिन जमा होकर काट दी जानी चाहिये 
एवं उस तालिका को मख्य प्रतिगृहीता को दे देता है। शेप तालिकायें अलग रखी जाती 
हूँ जिससे जमा हाने के पहले किसी घनराशि की तालिका को काट न दिया जाय । 


रद ८ 


(मख्य प्रतिगृहृता । आयब्यय निरीक्षक । आयबव्यय के लेखे के परी ज्ञक ।) 


इस धन को ग्रहण करनेवाले मुख्य प्रतिगृहीता (अवोदेक्ताए) होते हैँ, यह भी 
प्रत्येक गण मे से एक के हिसाब से गूटिका द्वारा चुने जाते हैं । ये जन-लेखक से पट्धिकाओं 
को लेकर परिषद्‌ की उपस्थिति में जो ठेकों के धनांश जमा कर दिये जाते है उनको 
तालिकाओं में से काटते जाते है और अन्त में पटद्धिकाओं को जन-लेखक को लौटा देते हैं । 
यदि कोई व्यक्ति दातव्य धनांश को जमा नहीं कर पाता है तो इस बात को पट्टिका पर 
उल्लिखित कर दिया जाता है; तथा उसको कमी का दुगुना घन देने को बाध्य होना 
पड़ता है, और यदि न दे पाये तो काराबद्ध होना पड़ता है । इस घन को वसूल करने 
और इस कारादण्ड को देने का पूर्ण अधिकार परिषद्‌ को नियमान्‌सार प्राप्त है । 
अतएव वे इन सब धनांशों को पहले तो एक दिन प्राप्त (वसूछ ) करते हैं और शासनाधि- 
कारियों में बाँट देते हैं, एवं दूसरे दिन वे इस विभाजन के विवरण को काप्ठ के सूचना 
पटल पर लिखकर प्रस्तुत करते है और उसको परिपद्-भवन में पढ़कर सुनाते हैं । 
इसके उपरान्त वे परिधद्‌ में सबके सामने खुला प्रश्न रखते हैं कि क्‍या किसी को इस 
विभाजन के विपय में किसी शासनाधिकारी अथवा अन्य साधारण व्यक्ति के संबंध में 
किसी अनौचित्य का पता है, और यदि किसी का अनौचित्य समझा जाता है तो उसके 
विषय में मत लिया जाता है । 


परियद अपने ही सदस्यों में से गुटिका 8 रा दस आयबव्यय-निरीक्षक (लौगिस्ताई ) 
चनती है जिनका काम प्रत्येक प्रधान-समिति के कार्यकाल के शासन-पदाधिकारियों के 
आयव्यय के छेखे का परीक्षण करना होता है। वे प्रत्येक गण में से गुटिकरा द्वारा 


५९८ अरिस्त की राजनीति 


एक एक लेख-परीक्षक भी चुनते हैं एवं प्रत्येक परीक्षक के साथ दो सहचरों को नियुक्त 
करते हैं, जिनका अनिवाय॑ कतंव्य सामान्य हाट-बाजार के समय अपने अपने गण के 
आदिपुरुष की मृति के समक्ष बेठे रहना है, और यदि कोई व्यक्ति, किसी शासनाधिकारी 
के विरुद्ध, जिसका लेखा-जोखा न्यायालय के समक्ष जा चुका है, लेखा-न्यायालय के 
समक्ष प्रस्तुत होने के तीन दिन के भीतर किसी व्यक्तिगत अथवा सार्वजनिक 
आधार पर कोई दोपारोपण करना चाहने हैं तो वह श्वेतवर्ण की छोटी सी पद्टिका पर 
अपना नाम, आरोप्यमाण शासनाधिकारी का नाम तथा आरोपित न्यायालय को लिख 
देता है, एवं उसको जितना उचित प्रतीत होता है उतने धन का दण्ड भी अपने लिये लिख 
देता है और इस अभिलेख को परीक्षकों को दे देता है। परीक्षक इसको ले लेता है 
और यदि पढ़ने के उपरान्त वह आरोप को सिद्ध हुआ समझता है तो यदि व्यक्तिगत 
अभियोग हुआ ते। उसका स्थानीय न्‍्यायाधिकारियों को दे देता है जो। उस व्यक्ति के 
गण के अभियोगों की चालना करते हैं, और यदि सार्वजनिक अभियोग हुआ तो 
उसको थस्मौथीतियों (नियम-निर्माताओं ) की पंजिका में लिख देता है। तब यदि 
नियम-निर्माता इसको स्वीकार कर लेते है तो वे उस शासनाधिकारी के हिसाब को एक 
बार फिर न्यायालय के समक्ष उपस्थित करते है एवं (इस बार ) न्‍्यायाधिकरण के सम्यों 
(जूरियों ) का निर्णय अन्तिम (अर्थात्‌ अपरिवतेनीय ) होता है । 
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(अश्वरोही सेना की तालिका बनाने वाले आयोक्‍ता। अच्वारोहियों के निरी- 
क्षक । सेना का कोषाध्यक्ष । अनाथ ओर पंगओं के परीक्षक और पोषक। 


परिषद्‌ (राष्ट्र की सेना के) घोड़ों की जाँच-पड़ताल करती है और यदि किसी 
व्यक्ति के पास अच्छा घोड़ा हो पर वह उसका पालनपोषण बरे प्रकार से करता हो 
तो उसको (दाने चारे के) अन्न म॑ कमी करके दंड दिया जाता है ; तथा जो घोड़े 
(युद्ध में) अन्य अच्छे घोड़ों का साथ नहीं दे सकते हैं, जो बिदकते हैं अथवा स्थिरता- 
पूर्वक खड़े नहीं रह सकते ऐसे घोड़ों के जबड़ों पर चक्र का चिह्न दाग दिया जाता है 
एवं इस प्रकार के चिह्नवाला घोड़ा यद्धसेवा के अयोग्य हो जाता है। परिपद्‌ उन 
लोगों का भी निरीक्षण करती है जो सेना के अग्रभाग में संचार करने योग्य होते है 
और यदि वह किसी को अस्वीकार कर देती है तो वह अपने घो $ से वंचित कर दिया जाता 
है। वह अश्वारोहियों के साथ काम करनेवाले पदातियों का भी निरीक्षण करती है 
और यदि वह उनमें से किसी को अस्वीकार कर देती है तो उसको वेतन मिलना बन्द हो 


अरिस्तृ की राजनीति ५९९ 


जाता है । अश्वारोही सेना की तालिका सूची--आयोकक्‍्ताओं के द्वारा प्रस्तुत की जाती 
है जिनकी संख्या १० होती है तथा जो संसद के द्वारा खले मतदान से चने जाते हैं । 
यह लोग जिनको सूची में संकलित करते है उनकी तालिका को अड्वसेनापतियों और गण- 
सनाध्यक्षा का सांप देते है और यह पदाधिकारी इसकी लेकर परिषद के समक्ष उपस्थित 
करते है, और वहाँ अब्वारोही सेनिकों की नामावलि से अंकित मद्वित पटिकाएँ खोली 
जाती हैं । जिन व्यक्तियों के नाम पहले से अण्वारोही सैनिकों की तालिका में होते 
हे उनमें यदि कोई शपथपूृवक यह कहने है कि वे शारीरिक दुर्बलता के कारण अब्ब- 
सेना में कार्य करने की सामर्थ्य नहीं रखते त। उनका नाम काट दिया जाता है । इसके 
पश्चात्‌ वे नये भरती किये तालिकाभवत लोगों को बाते हैं, ओर यदि कोई शपथपूर्वक 
यह कहता हे कि में ब्रारीरिक दौबेल्य अथवा धनाभाव के कारण अव्वसना का कार्य 
करने में असमर्थ हँ तो वे उसको निकाल देते है, पर यदि ऐसी शपथ न की जाय तो 
परिषद में इस बात पर मल छिया जाता है कि प्रसंगगत व्यक्ति अब्वसना के कार्य के 
योग्य है या नहीं । यदि परिषद्‌ का मत अनुकूल होता है तो उसका नाम पढ़िका में 
लिख लिया जाता है और यदि प्रतिकल होता है तो उसको निकाल दिया जाता है । 


पहले तो सावेजनिक भवनों की आयोजनाओं एवं अथीना देवी की चादर' के 
विपय में भी परिषद ही निर्णय करती थी, पर अब यह काये न्यायालयों में गूटिका के 
द्वारा चने हुए न्‍्यायाधिकरण के समभ्यों द्वारा किया जाता है, क्योंकि परिषद के विपय 
मे ऐसा समझा गया कि उसने अपने तनिणयों में अनचित पक्षपात किया था ै। 
विजया की मृतियों एवं पानाथोनी उत्सव में उपहारों के निर्माण कार्य की 
अध्यक्षा और देखभाल सेना के कोपाध्यक्ष के साथ मिलकर परिषद भी 
किया करती है 


असमर्थ (लले लगढ़े लोगों की) जाँच-पड़ताल भी परिषद्‌ किया करती है 

क्योंकि एक नियम (कानून) इस प्रकार का आदेश करता है कि जिन मनुष्यों 
की संपत्ति तीन मिना तक हो एवं शरीर ऐसा विकलांग हो कि वे कुछ काम न कर सकते 
हों, तो परिषद्‌ के द्वारा परीक्षण किये जाने के पश्चात्‌, सरकार से उनका भरण-पोषण 
के लिये प्रतिदिन दों ओबल मिलने चाहिये । इनकी देखभाल के लिये एक कोवाध्यक्ष 
गटिका द्वारा चना जाता है । और जो अन्य अधिकारी लोग होते है उनके भी अधिकांश 
कार्यों में परिषद सहयोग करती है, ऐसा स्थूलरूपेण कहा जा सकता है । इस प्रकार 
परिषद के व्यवस्था कार्यों की तालिका समाप्त हुई । 


६०० अरिस्तू की राजनीति 
प्‌ |] 
(मन्दिरों के जीणं द्वार करने वाले आयोदता । नगर-बस्तु आयोकता। ) 


देवमन्दिरों के जीणोद्धार (मरम्मत) के लिये भी दस आयोकता होगे है जो गूटिका 
द्वारा चुने जाते है, जो मुख्य आहर्ता से तीस मीना लेते हैँ और इस धन के द्वारा वे मन्दिरों 
का परमावश्यक जी्णद्वार किया करते है । और इसी प्रकार दस नगरशध्यक्ष भी है 
इनमे पाँच पिरेइयस में पदारूढ़ रहते हे एवं पाँच नगर (अथेन्स) में। उनका काम 
यह देखभाल करना था कि वंशी, विपंची एवं सितार बजानेवाछी स्त्रियाँ (संगीत- 
जीविकाएँ ) दो द्राख्मा से अधिक पर उपनियकत न की जायें; एवं यदि एक से अधिक 
व्यक्ति एक ही संगीताजीविका को उपनियुक्ति करने के लिये उत्सुक हों, तो यह अध्यक्ष 
लोग पर्ची डालते हैं तथा जिसके नाम की पर्ची निकले वही उसको उपनियुकक्‍त कर सकता 
है । इस बात की देखभाल करना भी उनका कलंव्य है कि कोई भी मल और खाद को 
इकट्ठा करने वाला व्यक्ति कुद्े-कचरे को नगरप्राच्ीर से १० स्तदिया' से कम दूरी पर 
न फेंके । वे (नगरनिवासी ) मन॒प्यों को भवननिर्माण द्वारा मार्ग रोकने, सहकों पर बाड़ा 
बाँधने, खुली वाय में सड़क पर गिरनेवाली परनालों को बनाने, सड़कों पर बाहर की 
ओर खुलनेवाले द्वार (अथवा खिड़कियः) बनाने से रोकते हैं । जो छोग नगर की 
सड़कों पर मर जाते हैं उनके मृतक शरीरों को भी वे ही हटवाते हैं, एवं इस कार्य के 
लिये कुछ सार्वजनिक दास उनको मिले रहते है । 


ण्‌ 9 


डे 


(हट्‌टाध्य क्ष । नाप-तौल के अध्यक्ष । अन्ताःयक्ष । हृदनियंत्रक ।) 

हाट के (१०) अध्यक्ष (अगोरानोमी) शलछ्णकाग्रहण-पद्धति से चुने जाते हैं 
जिनमे से पंच पिरेइयस के लिये होते हैं और परँच (अथेन्स ) नगर के लिये । नियम के 
हारा निपोजित उनका कर्तव्य यह है कि बाज़ार में जो बस्तुएँ विक्रय के लिये छायी 
जाती हैं वे उनके विपय में यह सारसेंभाल रखें कि वे शुद्ध और अविमिश्चित (घालमेल 
से रहित) हैं । 

नापतौोल के (१०) अध्यक्ष भी गुटिका द्वारा चुने जाते हैं, पाँच (अथेन्स ) नगर के 
लिये और पाँच पिरेइयस के लिये । यह सब नापतौठों की जाँच पड़ताल रखते हैँ 
जिससे सब बेचनेवाले समुचित नापतौल का ही व्यवहार करें । 


अरिस्तू की राजनीति ६०१ 


पहले गुटिका द्वारा चुने हुए दस अन्नाध्यक्ष हुआ करते थे, पाँच पिरेशयस में और 
पाँच (अथन्स) नगरी में ; अब बीस नगरी में है और पन्‍न्द्रह पत्तन (पिरेइयस) में । 
प्रथम तो वे इस बात की देखभाल रखते है कि बाजार में बेचा जानेवाला अभिद्धान्न 
उचित (टीक ) मृल्य पर बेचा जाता है, दूसरे यह देखते रहते है कि पीसनेवाले जौ के 
आटे को जी के समानुपरातिक मूल्य पर बेचें, तथा रोटी बनानेवाले गेह (अग्निकणाज्न ) 
की रोटा को गेह के समानपरातिक मुल्य पर बेचें और ऐसी (इतनी) तौल बनाक 
बेचें जेस (जितनी ) अध्यक्षों ने नियत कर दी है । क्योंकि तौलठ को नियत करने का आदेश 
नियम (कानन ) द्वारा किया गया है। 


गे 


मण्डी (हाट) की देखभाल (व्यवस्था) करतेवाले १० अध्यक्ष (नियंत्रक) 
हैते हैं जो गटिका द्वारा चने जाते हैं, इनका मंडी की सारसेभाठ करने का आदेश किया 
होता हैं एवं यह आज्ञा मिली होती है कि जितना अन्न समुद्र के मार्ग से मंडी में आया है 
उसके २।३ भाग को नगर में छाने के लिये व्यापारियों को विवश करें । 


2. ६४ 


च्ः 


प्‌ ० 
( ग्यारह काराध्यक्ष । मासिक अभियोग और उनके प्रवत्तंक । ) 


सरकारी कारागारों में बन्दियों की देखभाल करने के लिए ११ काराध्यक्ष गुटिका 
द्वारा नियक्त किये जाते है । चोर, मानवापहारी (आदमचोर ) और गिरहकट छोग 
इनके पास छाये जाते हैं, और यदि वे अपना अपराध स्वीकार कर लेते हैँ तो उनको 
मृत्युदण्ड दिया जाता है, परन्तु यदि वे अपराध के विषय में विवाद करते हैं तो ये 
काराध्यक्ष उनके मामले को न्‍्यायाल्य के समक्ष ले जाते हैं ; यदि बन्दी लोग अपराध- 
मक्‍त कर दिये जाते है तो उनको छाइ दिया जाता है ; यदि ऐसा नहीं होता तो 
वे उनको मत्यदण्ड दे देते हैं। जिन खेतों और मकानों को गे सरकारी घोषित किया जाता है 
उनकी तालिका को भी वे न्यायालयों के समक्ष उपस्थित करते हैं ; यदि यह निर्णय 
कर दिया जाता है कि वे सरकारी सम्पत्ति हैं तो वे उनको सरकारी ठेके देनेवाले 
अधिकारियों को सौंप देते हैं । जो पदाधिकारी अपने पद के अयोग्य समझे जाते है 
उनके विरुद्ध जो सूचना और प्रमाण होते हैं उदको भी यही लोग न्यायालय में उपस्थित 
करते है ; ऐसा करना भी इल्हीं का कार्य है ; पर इस प्रकार के कुछ मामले थंस्मौ- 
थीतियों के द्वारा भी प्रस्तुत किये जाते हैँ । 


६०२ अरिस्त्‌ की राजनीति 


अभियोग प्रवत्तंक पाँच व्यक्ति भी गटिका द्वारा चुने जाते हैं ; इनमें से प्रत्येक 
व्यक्ति दो गणों के लिए चुना जाता है तथा इनका कार्य मासिक अभियोगों को 
न्यायालयों में प्रस्तुत करना है। मासिक अभियोग इस प्रकार के होते हैं--जब किसी 
को दायज (यौतुक) देना हो और उसको न देना चाहे ; १२ प्रतिशत पर ऋण लिये 
हुए धन पर कोई सूद न देना चाहे: अथवा बाजार में व्यापार आरंभ करने का इच्छुक 
कोई व्यक्ति आरंभ में किसी दूसरे से ऋण ले ; इसी प्रकार अपमान करने के मामले, 
पत्तीदारी और साझेदारी के मामले, दास संबंधी अभियोग,भारवाही पशुओं के मामले, 
नावों के मृखियों के मामले अथवा बेकों के अभियोग । यह अभियोग मासिक 
अभियोगों के रूप में इन अधिकारियों द्वारा न्यायालयों में उपस्थित किये जाते हैं; किन्तु 
करसंग्राहकों के पक्ष अथवा विपक्ष में इसी प्रकार का कार्य मुख्य-आहर््ताओं को करना 
पड़ता है । जिन अभियोगों में विवादग्रस्त धन १० द्राख्मा स अधिक नहीं होता उनको 
निर्णय करने का अधिकार स्वयं उन्हें ही होता है, पर इस अधिक म्‌ल्यवान्‌ अभियोगों को 
वे निर्णय के लिये न्यायालयों के समक्ष उपस्थित करते हैं । 


रे 


(चालीस स्थानीय न्यायकर्त्ता । मध्यस्थ निर्णता। सरनाम स्थविर-बर्ग ।) 


चालीस स्थानीय न्यायकर्त्ता, प्रत्येक गण में से चार के हिसाब से, शलाकाग्रहण 
पद्धति से चुने जाते हैं ; आवेदक लोग अन्य सब प्रकार के अभियोग इनके समक्ष 
उपस्थित करते हँ । पहले इनकी संख्या तीस थी; और यह लोग अभियोगों को सुनने 
के लिए महल्लों की फेरी किया करते थे पर “तीस” के अल्पजनतंत्रास्मक शासन के 
पश्चात्‌ इनकी संख्या बढ़ाकर चालीस कर दी गयी । जिन अभियोंगों में विवादग्रस्त 
धन की मात्रा १० द्राख्मा तक होती है उनको निर्णय करने की पूर्ण शक्ति (अधिकार ) 
इनको प्राप्त है ; पर इस मल्य से अधिकवाले मामलों को वे मध्यस्थनिर्णताओं के पास 
भेज देते हैं । मध्यस्थ लोग इन अभियोगों को ग्रहण कर लेते हैं और यदि वे दोनों पक्षों 
में मेल (सन्धि) नहीं करा सकते तो वे अपना निर्णय दे देते हैं। यदि उनका निर्णय 
दोनों पक्षों को सन्तुष्ट कर दे और वे उनकी ज्ञर्तों को मान लें, तो अभियोग की समाप्ति 
हो जाती है ; पर यदि उभय पक्षों में स कोई भी एक न्यायालय में प्रतिनिविदन (अपील ) 
करता है तो मध्यस्थ छोग उभय पक्ष द्वारा प्रस्तुत साक्ष्यों, तर्कयुक्तियों एवं नियमों 
के उद्धरणों को पृथक पृथक भाण्डों में (वादी पक्ष के एक में और प्रतिवादी पक्ष के 
दूसरे में ) बन्द कर देते हैं । इन भाण्डों को वे मुद्रा से अंकित एवं हस्ताक्षरों से युक्त कर 
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देते हैं, इनके साथ में वे मध्यस्थ का निर्णय भी पट्धिका पर लिखकर जोड़ देते हैं; एवं 
इन भाण्डों को उन चार न्यायकर्ताओं की संरक्षा में दे देते हैं जिनका कतंब्य प्रतिवादी 
के गण के अभियोगों को निर्णयार्थ (न्यायालय में) उपस्थित करना होता है। ये 
(चार) अधिकारी इन भाण्डों को ले लेते हैं, और यदि मामलछा १००० द्राख्मा तक का 
होता है तो उसको २०१ जरियों के न्‍्यायाछय में उपस्थित करते हैं और यांद इससे 
अधिक मृन्य का हुआ तो ४०१ के । (इस अपील में) जो नियम, तर्क, यक्‍्तियाँ एवं 
साक्ष्य मध्यस्थ के समक्ष प्रस्तुत किये गये थे तथा जो भाण्डों में बन्द हैं. उनके अतिरिवत 
और कोई नियम, तक और साक्ष्य उपस्थित नहीं किये जा सकते । 


बे 


मध्यस्थ लोग ६० वर्ष की अबस्थावाले होते हैं ; यह बात आखंनों एवं 
ख्यातनामा व्यक्तियों की सूची से स्पष्ट हो जाती है। ख्यातनागत (सरनाम) 
व्यक्तियों के दो वर्ग हें ; एक तो उन दस ख्यातनामा पुरुषों का वर्ग है जिनके नाम पर 
दस गणों के नाम पढें हैँ, दूसरा वर्ग उन ४० ख्यातनामा पुरुषों का है जिनके नाम पर 
(सेवा के) वर्षा के नाम पद्े हैं। पहले, जब यवक लोग नागरिकों की सूली में 
सन्निविप्ट होते थे तो उनका नाम द्वेतवर्ण की पढद्टिका पर लिख लिया जाता था, 
साथ ही उस आखंन' का नाम भी लिखा जाता था जिसके वर्ष में यह निविष्ट होते 
एवं उस ख्यातनामा पुम्प का नाम भी लिखा जाता था जिसका नाम गत व में चाल 
था ; आजकल उनका नाम एक पीतल दे स्तम्भ पर लिख दिया जाता है और यह 
स्तम्भ परिषद्‌ भवन के सामने गणों आदि पुरुषों के समीप स्थित है । तो यह चालीस 
स्थानीय न्यायकर्ता सेवावर्षों के अन्तिम नामदाता पुरुषों को लेते हैं और मध्यस्थता 
का कार्य उस वर्ष से संबंध रखनेवाले व्यक्तियों को सौंप देते हैं ; किसको कौन से 
मध्यस्थता के कार्य करने होंगे इसके लिए शल्ठाकाग्रहण-पद्धति का उपयोग किया जाता 
है; एवं शलाकाग्रहण द्वारा जो मध्यस्थता का कार्य जिसके भाग में आता है वह 
उसको अनिवायतया करना ही प डइता है। इस विषय का नियम ऐसा है कि जो व्यक्ति 
मध्यस्थता के लिए आवश्यक वबयमस को प्राप्त होकर मध्यस्थ के रूप मे राष्ट्र की सेवा 
नहीं करेगा वह (यदि वह उस समय अन्य पद पर आरूढ़ न हो अथवा विदेश में न गया 
हो ) नागरिक अधिकारों से वंचित कर दिया जायगा । केवछ यही व्यक्ति (अर्थात्‌ अन्य 
पद पर आरूढ़ और प्रवास में गये हुए व्यक्ति) इस कार्य से मुक्त रहते हैं । यदि 
किसी के प्रति मध्यस्थ द्वारा अन्याय किया गया हो तो वह समग्र मध्यस्थ पटल के समक्ष 
प्रतिवेदन (अवील ) कर सकता है ; यदि वे उस (मध्यस्थ) को अपराधी पायेंगे तो 
वह अपने नागरिकता के अधिकारों से वंचित हो जायगा । इस प्रकार दंडित हुए 
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व्यक्तियों को भी प्रतिवेदन का अधिकार है । सैनिक अभियानों के संबंध में भी ख्यात- 
नामाओं की समयगणना का उपयोग होता है । जब सैनिक अवस्था को प्राप्त हुए 
व्यवित सैनिक सेवाकार्य के लिए भेजे जाते है तो इस प्रकार की सूचना लिखकर 
लगा दी जाती है कि अमुक आखंन और अमुक ख्यातनामा के समय से लेकर अमुक 
आखंन और ऊमुक ख्यातनामा के समय के सैनिकों को अभियान पर जाना है। 


्‌ ह,५ 


(सड़कों के अध्यक्ष । आयबव्ययनिरीक्षक । संसद के लेखक और पाठक । 
सार्वजनिक यज्ञादि के अध्यक्ष । उत्सवों के आयोक्‍्ता । सालामिस और पिरेइयस के 
प्रमखशासक । ) 


बन 


निम्नलिखित पदाधिकारी भी शल्ठाकाग्रहण-पद्धति से चने जाते है । पाँच सड़कों 
के अधिकारी होते हैं जो अपने अधिकार में सार्वजनिक श्रमिकों का एक दल रखते है 
तथा जिनका काम सड़कों को ठीक रखना है। दस आयब्यय निरीक्षक होते है एवं 
दस उनके सहायक होते हैं ; वे सब व्यक्ति जो किसी भी ज्ञासन पद पर काम करते 
रहे हैं अपना अपना हिसाब इनके समक्ष ले जाते हैं । केवल यही अधिकारी ऐसे है 
जो उन सब पदाधिकारियों के हिसाब का निरीक्षण करते हैं जिनका नियमानुसार 
निरीक्षण होना चाहिये! और यही इन हिसाबों को परीक्षण के लिये न्यायालयों में 
उपस्थित करते हैं। यदि वह किसी पदाधिकारी द्वारा किये गये धनापहरण का 
उद्घाटन करे, न्यायकर्त्ता उसको चोरी के लिये दंडित कर दें तो उसने जितने धन को 
अनुचित प्रकार से आत्मसात्‌ किया है, उससे दसगुना धन उसको देना पड़ता है । 
यदि वे किसी पदाधिकारी के विषय में यह प्रदर्शित (अथवा आरोप ) करें कि उसने 
उत्कोच ग्रहण की है और न्यायकर्ता उसको अपराधी ठहरा दे तो यह उस पर अप्टाचार 
के कारण अर्थदण्ड डालते हैं एवं उसको यह धन दसगुना लौटाना पड़ता है । अन्यथा 
यदि वे किसी अनुचित (अन्याय ) व्यवहार का अपराधी ठहरायें तों इस दोष के कारण 
उस पर अर्थदण्ड (जुर्माना ) डाला जाता है, और यदि यह धन नवीं प्रध्चान समिति के 
कार्यकाल के पूर्व ही चुकता कर दिया जाय तो इसमें वृद्धि नहीं की जाती ; अन्यथा यह 
द्विगुणित कर दिया जाता है। दसगुना दण्ड द्विगुणित नहीं किया जाता । 


वह अधिकारी जो प्रधान समिति का लेखक कहलाता है गुटिका हारा चुना जाता 
है । सब सार्वजनिक आलेख उसके अधिकार में रहते हैं, जो प्रस्ताव संसद के द्वारा 
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स्वीकार किये जाते हैं उनकी रक्षा भी वही करता है। अन्य सब सरकारी पत्रों की 
प्रतिलिपियों की जाँच करना भी उसी का काम है, तथा वह परिषद्‌ की बैठकों में भी 
उपस्थित रहता है। पहले वह हाथ उठाकर खुले मतदान के द्वारा चुना जाता था, 
एवं सर्वाधिक प्रतिष्ठाप्राप्त तथा विश्वसनीय व्यक्ति ही इस पद के लिये निर्वाचित होता 
था, पर उसका नाम उन स्तम्भों पर अधिलिखित पाया जाता है जिन पर सन्दध्रियों, 
राजदूत की पदवी एवं नागरिकता के दानों का अभिलेख है । पर अब वह शलाका- 
ग्रहण हारा चुना जाता है। इसके अतिरिक्त एक नियम (कानून) का लेखक भी होता 
है, वह भी शलाका-ग्रहण द्वारा चुना जाता है एवं वह परिषद्‌ की बैठकों में उपस्थित 
रहता है; तथा वह भी सब नियमों की प्रतिलिपियों की जाँच करता है। 
संसद अपने और परिषद्‌ के लिये अभिलेखों को पढ़ने के ब्यि एक पाठक 
को हाथ उठाकर खुले मतदान द्वारा चुनती है। उच्च (एवं स्पप्ट) स्वर से 
अभिलेखों के वाचन के अतिरिक्त इसका अन्य कोई अधिकार (अर्थात्‌ कतेंब्य) 
नहीं होता । 


सार्वजनिक पूजा-अर्चा के कार्य को सम्पादित करनेवाले दस व्यक्तियों को भी 
संसर्‌ गुटिका द्वारा निर्वाचित करती है ; यह यज्ञयाग के आयोक्‍्ता कहलाते हैं एवं 
देववाणी द्वारा निर्दिष्ट यज्ञों का अनुष्ठान करते हैं और अवसर आने पर दृष्टान्तों के साथ 
शुभ मुहत्त को भी ग्रहण (अथवा अन्वेषण) करते हैं। संसद्‌ अन्य १० व्यक्तियों को 
भी शलाकाग्रहण द्वारा निर्वाचित करती है जो (सांवत्सरिक) आयोक्‍्ता कहलाते हैं 
तथा जो कुछ यज्ञ किया करते है एवं जो पानायेनेइया के अतिरिक्त अन्य सब पंचवाषिक' 
उत्सवों का प्रबन्ध किया करते हैं | पंचवाधिक उत्सव निम्नलिखित हैं, प्रथम देलॉस का 
उत्सव (यही एक सप्तवाधपिक उत्सव भी होता है) दूसरे ब्राउरो निया, तीसरे हेराक्लेइया 
चौथे ऐल्यूसिनिया और पाँचवें पानाथेनिया ; इनमें से कोई भी दो एक ही स्थान 
(अथवा वर्ष ) में नहीं हो सकते । केफिस्टोफान के आख्ननका ल में इनके साथ हेफाएस्तिया 
नाम के एक और उत्सव को जोड़ दिया गया । 


सालामिस के लिये भी एक आखेन शलावाग्रहण पद्धति से चुना जाता है, एवं 
पिरेइयस के लिये भी एक लोकनाथ (देमाखे) (इसी प्रकार) निर्वाचित किया 
जाता है। यह पदाधिकारी इन स्थानों पर दियोनिसिया उत्सव मनाते हैं और व्यय- 
वाहकों (खोरेगस्‌) को नियुक्त करते हैँ । इसके अतिरिक्त सालामिस्‌ में तो आज्ेन 
का नाम सार्वजनिक रूपेण अभिलिखित होता है। 
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श 
(आल्त्‌ और उनके चुनाव का विधिविहित अनष्ठान ।) 


पूर्वोल्िखित यह सब ज्ासनाधथिकारी शछ्णकाग्रहण पद्धति से चने जाते हैं एवं 

नके अधिकार भी उपयंक्‍्त ही है । अब इनके उपरान्त नौ आखंनों का प्रसंग आता है । 
ये जो अधिकारी नौ आश्नन कहलाते है, उनकी नियक्ति का जो प्रकार आरंभ से चला 
आ रहा है, वर्णन किया जा चुका है। आजकल ६ थैस्माथीताए (नियमदाता ) अपने 
अभिलेखक (मंशी ) के सहित शल्ाकाग्रहण पद्धति से चने जाते हैं ; इनके अतिरिक्त 
परमाजन, राजा और यद्वाध्यक्ष भी चने जाते हैं । इनमें से एक एक व्यक्ति बारी बारी 
से प्रत्येक जनगण (फिली) में से चना जाता है। अभिलेखक को छोड़ गेप ९ आख़ंनों 
का सर्वप्रथम परीक्षण (जाँच पड़ताल )पाँच सौ की परिपद्‌ के द्वारा किया जाता है। 
लेवक का परीक्षण अन्य ( "नव आखंनों को छोड़कर शेप ) शासनाधिकारियों की 
भाँति केवल न्यायालय द्वारा ही किया जाता है (क्योंकि चाहे तो कोई पदाधिकारी 
दइलाकाग्रहण द्वारा चुता जाय और चाहे हाथ उठाकर खुले मतदान द्वारा, न्यायालय द्वारा 
सभी के परीक्षण का विधान है ।) किन्तु नो आजेनों का परीक्षण दोनों स्थानों पर होता 
है ; प्रथम परिषद्‌ में और फिर न्‍्यायारूय में । पहले ऐसा होता था कि जिस व्यक्ति 
को परिषद्‌ अस्वीकार कर देती थी वह आखेन नही हो सकता था; पर आजकल अस्वी- 
कृत व्यक्ति को न्यायालय में प्रतिवेदन (अपील ) करने का अधिकार है, एवं परीक्षण 
के संबंध में चर्माधिकार न्यायालय को ही प्राप्त हैं। जब उनका परीक्षण होता 
है तो सबसे पहले उनसे पूछा जाता है कि तुम्हारे पिता का क्‍या नाम है, वह कौन 
दीन (मुहल्ले) का रहनेवाला है ? तुम्हारे पिता का पिता कौन है ? तुम्हारी माता 
कौन है ? तुम्हारी माता का पिता कौन है ” और कौन से मुहल्ले का रहनेवाला है ? 
तदुपरान्त उससे यह पूछा जाता है कि तुम्हारे यहाँ पैतृक अपोलो (सूर्यदेव) एवं घर 
की बाड़ी में स्थित ज्यूस' (सं ० द्यौस) है अथवा नहीं ; यदि है तो उनका देवागार कहाँ 
है ? तदुपरान्त यह प्रश्न पूछे जाते हैं, क्या तुम्हारे यहाँ काटुम्बिक शवालय है, यदि 
है तो कहाँ है ? इसके पश्चात्‌ (अन्त में) यह पूछा जाता है, क्या तुम अपने माता-पिता 
के प्रति सदव्यवहार करते हो ? क्‍या तुम (राजकीय ) करों को चुकाते रहते हो, क्‍या 
तुमने नियमापेक्षित युद्धाभियानों में सैनिक सेवा की है ? इन प्रश्नों को पूछ लेने के 
उपरान्त वह प्रार्थी से कहता है, “इन तथ्यों के साक्षियों को बुलाओ”; जब प्रार्थी अपने 
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पक्ष के साक्षियों को प्रस्तुत कर चुकता है तो परीक्षक पूछता है “क्या कोई व्यक्ति इस 
प्रार्थी के विरुद्ध कोई दोषारोपण करना चाहता है ?” यदि कोई दोपारोपक होता है 
तो वह उभय पक्षों को अपना आरोप एवं आरोप का प्रत्याख्यान प्रस्तुत करने का अवसर 
देता है। तत्प*चात्‌ वह परिषद मे प्रस्ताव उपस्थित करता है कि वह परीक्षार्थी के 
विपय में हाथ उठाकर मतदान से निर्णय कर दे, एवं न्यायालय में भी प्रस्ताव उपस्थित 
करता है कि वह अपना अन्तिम निर्णय दे दे । यदि कोई भी उस पर आक्षेप न करना 
चाहे तो सीधे एकदम मतदान होने छगता है | पहले तो (न्यायालय में) केवल ही 
व्यक्ति सब न्यायकर्ताओं के लिये मतदान कर देता था, पर आजकल प्रत्येक न्यायकर्ता 
को प्रार्थी के विषय में अनिवार्यतया पृथक पृथक मत देना पड़ता है, जिससे यदि कोई 
अयोग्य (अर्थात्‌ दृश्चरित्र ) प्रार्थी आक्षेप करनेवालों से छटकारा पा भी जाय तो न्याया- 
लय में उसको अयोग्य सिद्ध करना संभव हो सके । इस प्रकार से परीक्षण समाप्त 
हो चुकने पर वे उस शिला की ओर जाते है जिस पर बलिपश के खंड पड़े होते हैं तथा 
जिसके ऊपर मध्यस्थ अपना निर्णय देने के पूर्व शपथ लिया करते हैं एवं साक्षी लोग 
शपथपूर्वक अपना साक्ष्य देते हें। आखेन लोग इस शिला पर खड़े होते हे 
एवं इस बात की शपथ करते हैं कि हम न्यायपूर्वक तथा नियमानुसार शासन करेंगे, 
दशासनकाय के संबंध में किसी प्रकार की भेंट पूजा स्वीकार नहीं करेंगे और यदि स्वीकार 
की तो स्वर्ण की प्रतिमा का उत्सग्ग करेंगे । यहाँ शपथ लेने के उपरान्त वे अक्रोपोलिस 
की ओर जाते है और वहाँ पर फिर एक बार इसी दपथ को दोहराते है ; इसके उपरान्त 
वे पदारूढ़ हो जाते हैँ । 


जद 


(सुख्य आख्न ओऔर उसके कर्तव्य तथा अधिकार; व्ययवाह्कों को नियुक्ति; 
उत्सवों के मनाने में उसका सहयोग; उसके समक्ष आने थोग्य अभियोग ।) 


आखंन, राजा और यद्धाध्यक्ष इन तीन अधिकारियों में से प्रत्येक को, जिनको यह 
स्वयं चाहें ऐसे दो दो सहायक मिलते हैं । अपने पद का काय आरंभ करने के पूर्व 
न्यायालय में इनका परीक्षण होता है ; एवं जब भी (अर्थात्‌ जितनी बार) ये लोग 
इस पद पर कार्य करते हैं तब ही इनको अपना हिसाब प्रस्तुत करना होता है । 


ज्यों ही आखंन पदारूढ़ होता है वह तत्काल पहले पहल यह घोषणा करता है 
कि जो कुछ (धनधान्य ) किसी के पास मेरे पदारूढ़ होने के पूवे था वह मेरे कार्यकाल 
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की समाप्ति तक उसके पास एवं उसके अधिकार में रहेगा । इसके उपरान्त वह अथेन्स 
के सब मनुष्यों में जो सबसे अधिक धनवान होते है ऐसे तीन व्यक्तियों को त्रागेदी लेखक 
कवियों की मायकमंडली के लिये व्ययवाहक नियक्त करता है। पहले वह कॉमेदी- 
कारों के लिये भी पाँच व्ययवाहक (खारिंगस ) नियुक्त किया करता था, पर अब इनका 
व्ययभार सब गण वहन करते हैं । इसके पश्चात्‌ वह गणों के द्वारा भरित दिश्रौनीसिया 
के उत्सव के पुरषों और लड़कों के गायकमंडल्' एवं कामेदीकारों के गायकमंडल के 
व्ययवाहकों ( अथवा मंडल नेताओं ) को एवं थागेलिया के उत्सव के पुस्पों एवं लड़कों के 
गायनमंडल के व्ययवाहकों को ग्रहण करता है। (दियौनीसिया के उत्सव में प्रत्येक 
गण के द्वारा दिया हुआ एक एक गायकमं डर (खोरस ) होता है पर थार्गेलिया के उत्सव 
में दो गणों के पीछे एक मंडल होता है और प्रत्येक गण गायकमं इल के व्यय के अर्द्धांश 
को वहन करता है ।) वह इनके लिये सम्पत्ति के परिवतन का प्रबन्ध करता है और 
यदि कोई यह देतु प्रस्तुत करें कि में तो इस प्रकार के सेवाभार को पहले ही उठा चुका है 
अथवा में तो इस प्रकार के सेवाभार से मक़्त * क्योंकि में इसी के सद श दूसरा भार उठा 
चुका हँँ और मेरी छुट का समय अभी समाप्त नहीं हुआ है, अथवा अभी में इसकार्ये 
के लिये वय:प्राप्त नही (क्योंकि लड़कों का गायकमंडल का व्ययवाहक (अथवा नेता ) 
४० वर्ष से अधिक आयु का होना चाहिये ) तो वह इस प्रकार के हेतुओं की सूचना देता है। 
वह देलास के उत्सव के लिये भी व्ययवाहक को नियक्त करता है एवं तीस पतवारों की 
जो नौका नवयवकों को देलास की ओर ले जाती है उसके छिये प्रतिनिधि मंडल के 
मखिया को भी नियक्त करता है। वह दोनों ही पत्रित्र प्रयाणोत्सव की देखरेंख और 
सारसँभाल भी करता है, एक उसकी जो कि अस्क्ठेपियस के सम्मान में चलता है 
तथा जिसमे दीक्षित छोग अपने घरों पर ही रहते हैं, दूसरे महान्‌ दियोनीसिया के 
प्रयाणोत्सव की--पर दियोनीसिया के उत्सव की देखभाल वह उत्सव के अध्यक्षों 
के साथ मिल कर करता है। यह अध्यक्ष लोग, जिनकी संख्या दस होती है, पहले तो 
हाथ उठाकर होनेवाले खुले मतदान से संसद में चुने जाते थे, एवं जो प्रयाणोत्सव के 
व्यय को अपने व्यक्तिगत वित्त में से ही भरते थे ; पर अब इनमें से प्रत्येक व्यक्ति 
एक एक गण में से शल्ाकाग्रहण हारा चुना जाता है, और सरकार की ओर से व्यय के 
लिये उनको १०० मिना दिये जाते हैं । थार्गेलिया के उत्सव में जो प्रयाणोत्सव होता 
है तथा सुत्राणदाता दझ्ौस देव के सम्मानार्थ जो यात्रीत्सव होता है उसकी देखभाल 
सारसँभाल भी आखेन ही करता है । दियोनीसिया और थार्गेलिया के उत्सव में होने- 
वाली प्रतिस्पर्दाओं की व्यवस्था भी वही करता है। बस यही उत्सव हैं जिनकी सार 
संभाल उसको करनी पड़ती है। 
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सार्वजनिक अपराधों एवं व्यक्तिगत मामलों के जो अभियोग उसके समक्ष आते है 
तथा जिनको प्रारंभिक परीक्षण के पश्चात वह न्यायालय में भेज देता है, निम्नलिखित 
हैं। माता पिता को चोट पहुँचाना (ऐस अभियोगों को प्रस्तुत करने पर वादी (अभि- 
य्ोक्‍ता ) पर कोई दण्ड नहीं पह् सकता था ) '; अनाथों को चोट (अथवा हानि) पहुँचाना 
यह अभियोग अनाथों के संरक्षकों के विरद्ध चलाये जाते थे; राप्ट्र की रक्षिताओं को 
चाट (अथवा हानि) पहचाना (यह अभियोग उनके अभिभावकों अथवा पतियों के 
विरूद्ध होते थे) ; अनाथ की सम्पत्ति (स्थावर ) को हानि पहचाना (यह भी उनके संरक्षकों 
क्र ही विग्द्ध चलाये जा सकते थ ) ; मना विलक्षप के मामले, जिनमें कि एक पक्ष दूसरे पक्ष 
पर विक्ष'्तता के कारण अपनी ही सम्पक्ति को विनप्ट करने का अपराब लगावा हो : 
जब काई एक पक्ष ऐसी सम्पत्ति को बटिने से इनकार करे जिसमें दस रो का भी भाग हो 
वास अवसर पर विभाजक नियक्त करने के मामस्ठ ;संसक्षकता की स्थापना के मामले 
सरक्षकता के लिये प्रतिस्पर्धा हाने पर दो पक्षों के मध्य उचित संसद क निर्धारित करने के 
मामड, जिस सम्पत्ति पर कोई दूसरा पक्ष अपने अधिवार का दावा करे उसके निरीक्षण 
की आज्ञा देना, स्वयं अपने का संरक्षक नियक्स करना, उत्तराविकार एबं राष्ट्र सरक्षि- 
लताओं से संबंध रखने वाल विवादों का निर्धारित करना । अनाथों, राप्ट संरक्षिताओं 
एवं ऐसी स्ट्रियों की (जो अपने पति की मत्य के पश्चात अपने को गर्भवती बतलछाती हों ) 
सारसंभाल करना भी आखंन का ही काम है । अपनी रक्षा में रहनेवा ले व्यक्तियों के प्रति 
अपराध करनेवाला को (अथ-) दड़ देने का अथवा ऐसे मामलों को न्यायालय में प्रस्तुत 
करने का अधिकार आखंन को प्राप्त हाता है। जब तक अनाथ और संरक्षिताएँ १४ 
बंप की नहीं हैं। जाती तब तक वह उनके मकानों को किराये पर उठाता है और उनका 
गिरयी रखता है और यदि संरक्षक लोग अपने संरक्षित बच्चों को भोजन इत्यादि 
नहीं देते तो वह उनसे उसको वसूल करता है ” बस आखन के कर्तव्य यही हैं । 


(५७) 

( राजा - उसके द्वारा लीलाओं ओर छोटे दियोनीसिया उत्सव की अध्यक्षता । 
सानव-हत्या का अभियोग ।) 

प्रथम तो राजा (बासीलियस ) रहस्य लीलाओं के अध्यक्षों के साथ छीलाओं की 

देखभाल करता है। यह अध्यक्ष लोग संसद में हाथ उठाकर खुले मतदान द्वारा 

इस प्रकार चने जाते थे कि इनमें से दो तो अथेन्स की साधारण जनता में से लिये जाते 

थे, एक यमोल्पस के बंशधरों में से तथा एक केरीकॉर्स' के कुल में से । दूसरे, वह 


३९ 
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लेनाइया के दियौनी सिया* उत्सव की अध्यक्षता करता है जिसमें एक यात्रोत्सव और एक 
(नाटकों की ) प्रतिस्पर्ड्धा होती है । यात्रा का 4बन्ध तो अध्यक्षणण और राजा मिल 
- कर करते हैं, पर प्रतिस्पर्द्धा की व्यवस्था केवल राजा के द्वारा ही की जाती है । 
मशालों की दौड़ की सब प्रतिस्पर्दड्धाओं का प्रबन्ध भी वही करता है ; एवं स्थूलरूप से 
कहा जा सकता है कि वह पैतृक परम्परा से चले आते हुए सभी यज्ञ यागों को व्यवस्था 
करता है। देवनिन्दा (अश्रद्धा) संबंधी अभियोग उसी के समक्ष प्रस्तुत होते हैं एवं 
पौरोहित्य अनुप्टानों से संबंध रखनेवाले विवाद भी । पुराने कुलों में तथा पुरोहितों 
म॑ धाभिक कृत्यों के संबंध में जो विवाद होते हैं उनको भी वही निर्धारित करता है । 
मानव हत्या के सभी अभियोग उसके सामने आते हैं, एवं दूषित व्यक्ति को धामिक क्ृत्यों 
से पृथक रखने की साव॑जनिक घोषणा करने का अधिकार भी केवल उसी को प्राप्त है । 
यदि हत्या और आघात जानबूझ कर किये गये हों तो हत्या और आघात के अभियोगों की 
सुनवाई अरियोपागस्‌ म॑ होती है; तथा विष देकर हत्या की गयी हो अथवा आग लगाने का 
अभियोग हो तो यह भी वहीं (अरि्योपागस में ही ) सुने जाते है । बस यही ऐसे अभि- 
योग हैं जिनका निर्णय परिषद्‌ किया करती है । बिना संकल्प के हुई मानवहत्या के 
अभियोग, अथवा किसी दास, अथवा अधिवसित विदेशी को मारने की इच्छा करने 
के अथवा मारने के अभियोग पल्लादियन के न्‍्यायालऊूय में निर्णय किये जाते हैं । 
ऐसे अभियोग, जिनमे हत्या तो स्वीकार कर ली जाती है पर उसके छिए नियमानुकूल 
औचित्य की युक्ति उपस्थित की जाती है (जैसे कि परस्त्रीगामी को व्यभिचार करते 
पकड़ लेना, अथवा लड़ाई में भूल से (शत्र के स्थान में ) दूसरे को मार डालना, अथवा 

मल्लयुद्ध में प्रतिपक्षी को मार डालना इत्यादि) दैल्फीनियन्‌ न्यायालय में निर्णीत 
होते हैं। यदि कोई ऐसी हत्या के कारण निर्वासित है जिसमें क्षमादान' (एवं सम्मिलन ) 
संभव है और इसी बीच में यदि फिर वह किसी को मारने अथवा आघात पहुँचाने का 
अपराधी बन जाता है तो उस पर फ्रेआतम के न्यायालय में अभियोग चलाया जाता है 
और वह किनारे पर बँधी हुई नौका में से अपने मामले की पैरवी (डिफ़ेन्स) करता है' । 
जो अभियोग अरियोपागस के न्यायालय में निर्णय किये जाते हैं उनको छोड़कर शेष 
सब मामलों का फंसला वे एफेताए" करते है जो गुटिका द्वारा चुने जाते हैं । न्यायालय में 
इन अभियोगों को प्रविष्ट कराता है राजा और इनकी सुनवाई धर्मस्थान में एवं खुली 
हवा में होती है ; और जब कभी राजा किसी अभियोग का निर्णय करता है तो वह अपना 
मुकुट उतार देता है। मानव हत्या का अभियुक्त मनुष्य अन्य सब समय धर्मस्थानों से 
बहिष्कृत रहता है, और नियम के अनुसार उसको बाजार में भी प्रवेश करने का अधिकार 
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नहीं होता ; पर अपने अभियोग की सुनवाई के समय वह मन्दिर में प्रवेश करके अपने 
पक्ष का बचाव कर (सक ) ता है । यदि टीक (वास्तविक ) अपराधी विदित नहीं होता 
तो लिखित आदेश "काम करनेवाले के विरुद्ध” प्रचारित किया जाता है । राजा और 
गणराज ऐसे अभियोगों का भी निर्णय करते हैं जिनमें अपराध निर्जीव पदार्थों अथवा 
पशुओं द्वारा किया गया होता है । 


प्‌ ८ 


(युद्धाध्य भ्ष । उसके धामिक कतेव्य। नागरिकों के अतिरिक्त अन्य मनुष्यों से 
संबंध रखनेवाले कायों में उसका करतंव्य ।) 

यद्धाध्यक्ष आखेटिका देवी आत्तेमिस्‌ और ऐन्यालियस्‌ के लिए बलि दिया करता 
है और यद्ध में मरे हुए बीरों के मृतोत्सव के समय होनेवाले वीरों के दंगल का प्रबन्ध 
करता है एवं हार्मीदियस तथा अरिस्तागेतान की स्मृति में श्राद्धबल्ि प्रदान करता है । 
उसके समक्ष केंवछ व्यक्तिगत अभियोग ही (निर्णय के लिए) आते हैं, जिनका संबंध 
साधारण एवं विशेष-सुविधा-प्राप्त दोनों प्रकार के परिनिवसित विदेशियों एवं विदेशों 
के दूतों से होता है । उसका कत्तंव्य इन अभियोगों को लेकर इनको दस भागों में विभक्‍त 
करना है और तद॒परान्त शल्ाका-ग्रहण पद्धति द्वारा जो भाग जिस गण के हिस्से में आता 
है उसको उसी के लिए सौंप देना (आयुक्त करना ) है ; इसके वे शासन-पदाधिकारी 
जो गणों के लिए अभियोगों को आरंभ करते है इन अभियोगों को मध्यस्थों को दे देते 
है । ऐसे अभियोगों को तो पॉलीमाक (सनाध्यक्ष ) स्वयमेव प्रवतित करता है 
जिनमें प्रतिनिवर्सित विदेशी पर अपने संरक्षक के परित्याग का आरोप किया गया 
हो, अथवा संरक्षक न बनाने का आरोप लगाया गया ही, अथवा जिनका संबंध विदेशियों 
के उत्तराधिकार अथवा संरक्षितों से हो ; सामान्यरूपेण, सच तो यह है कि नागरिकों 
के लिए जो कार्य आखेंन करता है, विदेशियों के लिए वही सब कार्य पॉलीमार्क करता है। 
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(थेस्मोथीताए 5 नियमनिर्माता और उनका विधिसंबंधी का्ये। ) 

थैस्मौथीतियों को प्रथम तो यह निर्धारित करने का अधिकार प्राप्त होता है कि 
न्यायालय कौन से दिनों में न्याय-कार्य करेंगे, दूसरे वे उन न्यायालयों को पृथक्‌ पृथक 
शासन-पदाधिका रियों के लिए नियत करते हैं क्योंकि जो कार्यविधि थैस्मौथीति निर्धारित 
करते है पदाधिकारियों को अवश्यमेव उसी का अनुसरण करना पड़ता है। इसके अति- 
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रिक्त वे संसद के समक्ष राष्ट्रीय अपराध से संबंध रखनेवाले अभियोंगों को आरंभ करते 
हैं, निन्दात्मक मतों को प्रस्तुत करते हैं, संसद के समक्ष किसी शासनपदाधिकारी के 
व्यवहार के प्रति चुनौती को प्रस्तुत करते है, अवेध प्रस्तावों की, एवं ऐसे विधि-प्रस्तावों 
की निन्दा करते हैं जो राप्ट्र के छिए उपयोगी नहीं होते, शासन-प्रमुखों अथवा उनके 
सभापति के व्यवहार के विपय में तथा सेनापतियीं के द्वारा प्रस्तुत आयब्यय के लेखे 
के विषय में शिकायत प्रस्तुत करते है । ऐसे सब सावजनिक अभियाग भी उन्हीं के 
समक्ष आते हैँ जिनमें अभियाक्‍ता को (आरंभ में ) धन जमा करना पदता है. जैसे विदेशी - 
पन को छिपाने करा अभियाग, उत्कोच देकर विदेशीपन के छिपाने का अभियाग, धत्तता- 
पूर्ण अपराध लगाने का अभियोग, उत्कोच ग्रहण करने पर अभियोग, दूसरे को झठमठ 
राप्ट्र का ऋणी अभिलिखित कराने पर अभियोग, आ कद्वान सूचनाप्रास्ति के जे साधय 
पर अभियोग, किसी व्यक्ति को राप्ट्र के ऋणियां की सूची में निबद्ध करने के पदयंत्र 
पर अभियोग, किसी व्यक्ति को ऋणियों को सूची में से निकाल देने पर अभियोग, 
परस्त्रीगमन करने पर अभियोग । सब शञासनाशिकारियों के पदग्रहण कारने से पूर्व 
परीक्षण को भी ये ही प्रस्तुत करते है । मुहत्लाों की अरवीक्ृति एवं पस्पिद्‌ द्वारा अपराध 
घोषणा को भी उपस्थित करते है । इसके अतिरिक्‍त वाणिज्य-सामग्री एवं खानों से 
संबंध रखनंवाले कुछ व्यक्तिगत मामलां को अथवा एस अभियागों को जिनमे किसी 
दास ने स्वतंत्र नागरिक के विष्य में ब्रा भछा कहा हा, ये स्वयमेव प्रस्तुत करते है । 
फिर कौन सा न्‍्यायाठलय कौन से शासनाविकारी को सोपा जायगा, तथ्रः व्यक्तिगत 
मकदमों के लिये अथवा सावजनिक मामकों के लिए, इसके लिए छल्णका ग्रहण करने 
का कार्य भी वही करते है । वे व्यापारिक सधियां को नगर को आर से स्वीकार करने 
है एवं इनसे उत्पन्न होनेवाले मकदमों को प्रवतित करते है । अरिय्रोपागस में हानेवाले 
झूठे साध्य के मामलों को भी वही चाल करते है । 

ज्‌री छागों के चुनाव के लिये गटिका-प्रहण काये नो आखतां एवं दसवें 
शेस्मॉथी तियों के अभिलेखक (मी) द्वारा संपादित किया जाता है; इनमें प्रत्येक 
अपने गण में जरियों के चुनाव का कार्य करता है। नी आखंनों के कर््तंब्य इस 
प्रकार के हैं । 

६० 

(राष्ट्रीय क्रोडोत्सवों के आयुक्तगण ; धर्मक्षेत्र के ज़ितून बक्षों का तेल ।) 

राष्ट्रीय क्रीडोत्सव के दस आयुक्त पुरुष होते हैं जा प्रत्येक गण में से एक के हिसाब से 
गुटिका ग्रहण द्वारा चुने जाते हैं । यह पदाधिकारी एक परीक्षा में उत्तीर्ण होने के पहचात्‌ 
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चार वर्ष राप्ट्र की सवा करते हैं। यह लोग पानाथनी यात्रोत्सव, संगीत की प्रति- 
स्पर्डा, मल्‍लकार्यों की प्रतिस्पर्डा, एवं घड़दौड़ की व्यवस्था करते हैं। अथीनादेवी के 
परिधान को भी यही लोग प्रस्तुत करते हैं; परिपद्‌ के साथ मिलकर (पुरस्कार में 
दिये जानेवाले ) पात्रादिकों को बनवाते हैं तथा (विजसी कोर) मललों को तेल का 
उपहार देते है । यह तेल पवित्र जितून वक्षों से एकेनित किया जाता है। आख़न 
इस तैल को उन क्षेत्रों के स्वामियों से (जिनमें पवित्र जितूत के दृक्ष उगते है ) 
३ अद्धंच्यवा प्रति वक्ष के हिसाब से बसूछ करता है। प्राचीन काल में तो सरकार हो 
फलों को बेचा करती थी. और यदि कोर्ट पत्रित्र झितन के वल्षां में से एक का भी खाद 
कर उस्ाहइता अथवा तो 2 डालता था ता अग्थिोपागस की परिषद में उसपर अभियाग 
चलाया जाता था अर यदि अपराध सिद्ध हा जाता था ता उसका दण्ड सत्य थो । 
पर क्योंकि अब तैल क्षेत्रों के स्वामियों के द्वारा दे दिया जाता रहा है, अतगव यद्यपि 
अभी तक कानन वहीं चछा आता है पर उसका (पुरातन) प्रक्रिया लप्त हा गयी है । 
अब तो सरकार इस भसम्पत्ति से तैल वसूल करती हे न कि प्रत्येक वक्ष की गिनती के 
आधार पर । जब आवेन अपने शासन सवत्‌ के तैछ को एकत्रित कर छेता हैं तो बढ़ 
उसको अक्रापोत्यिस में सरक्षित रखने के लिये कोपाध्यदशा का सोप देता हैं, तथा जब 
तक वह सेल की पृण्मात्रा का कोपाध्यक्षों को न सोप दें तब तक वह अस्थिपागस मे 
अपने पद पर आगसीन नहीं हवा सकता । कापाध्यक्ष इस तेल का पानाथनी उत्सव तक 
अक्रापोलिस में सुरक्षित रखते है और उत्सव आने पर व उसका नाप कर उत्सव के 
आयक्त पुरुषों को दे देते है और वे टसको विजयी वीरी को उपहार स्वरूप प्रदान करते 
है । संगीत की प्रतिस्पर्द्ा में विजयी हानेवाले बीरों को मिलनेवाल उपहार है रजत 
और स्वर्ण, पौरुषपूर्ण कार्यो में विजेताओं को उपहार छा (चर्म ) होती हैं और घारीरिक 
कौशल ( जिमनास्टिक ) की प्रतिस्पर्धा ओर घड़दीड़ के विजेताओं का उपहार तेल है । 


+ ७ 


६ 

(संनिक अधिकारी (क) सेनापति (ख) गणमेनापति (ग) अश्वाध्यक्ष और 
(घ) अद्वगणाध्यक्ष ।) 

मैनिक (यद्धसंबंबी) कार्य के छिये सब पदाधिकारी हाथ उठाकर खुले मतदान 
के द्वारा चने जाते हैं । इनम दस सेनाध्यक्ष ( स्त्रातीगस ) होते हैं जो पहले सब गणा। मं 
से प्रत्येक से एक के हिसाब से निर्वाचित होत थे, अब समग्र नागरिक समुदाय मे से चुन 
जाते हैं। इनमें से किसको क्‍या कर्तव्य पालन करना है यह बात भी हाथ उठाकर खुले 
मतदान द्वारा निर्धारित की जाती है । एक सेनापति को कवचधारी पदातिदल का अध्यक्ष 
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बनाया जाता है, एवं यदि वे युद्ध में जाते हैं तो वही उनका नेतृत्व करता है । एक दूसरा 
स्वदेश की रक्षा के लिये नियुक्त किया जाता है, जो राष्ट्रभूमि की रक्षा का कार्य करता 
है एवं यदि राष्ट्र की सीमा के भीतर युद्ध छिड़ जाय तो यह सेनापति युद्ध में जुट जाता है । 
दो सेनापति पाइरियस (पिरियस ) के लिये निर्वाचित किये जाते हैं, इनमें एक मनी- 
खिया के लिये नियोजित किया जाता है एवं दूसरा आक्ती (ते ) (दक्षिण तट ) पर, तथा 
इन दोनों का कत्तंव्य पाइ (पि )रियस्‌ की रक्षा करना है और उसकी देखभाल करना है । 
एक और सेनापति सम्पन्न नागरिकों के सैनिक दलों (सिम्मोरियों) की अध्यक्षता 
करने के लिये चुना जाता है, जो त्रियेराकों (पोतनिर्माताओं) का नाम निदेश किया 
करता है, उनके लिये सम्पत्ति के विनिमय का प्रबंध करता है एवं इसी निमित्त 
पारस्परिक विरोधी दावों का निर्णय करने के लिये मुकहमों को चाल करता है। 
इसमें से दोप सेनाध्यक्ष, निर्वाचन के समय जो भी कार्य प्रस्तुत हो उसके लिये भेज दिये 
जाते हैं। प्रत्येक प्रिदेताइया के समय इन सेनाध्यक्षों की नियुक्ति का प्रइन समर्थन 
अथवा पुप्टीकरण के लिये प्रस्तुत किया जाता है, जब कि यह पूछा जाता है कि उनको 
भली प्रकार अपना कार्य करते हुए समझा जाता है अथवा नहीं । यदि मतदान के द्वारा 
कोई पदाधिकारी परित्यक्त कर दिया जाता है तो उसका मामला परीक्षण (निर्णय) 
के लिये न्यायालय में आता है ; यदि वह अपराधी सिद्ध होता है तो जनता यह निणेय 
करती है कि उसको क्या दण्ड अथवा शुल्क भरना होगा ; पर यदि वह अपराध से मुक्त 
सिद्ध हो जाता हे तो पुन: पदारूढ़ हो जाता है। जब सेनापति सक्रिय सेवा में संग्लन 
होते हैं तो उनको किसी भी व्यक्ति को अविधेयता के कारण बन्दी बनाने का 
सार्वजनिक घोषणापूर्वक निकाल देने का और जुर्माना करने का पूरा पूरा अधिकार 
होता है, पर जुर्माना सामान्यतया बहधा नहीं किया जाता । 


प्रत्येक गण में से एक के हिसाब से दस गण सेनापति हाथ उठाकर खुले मतदान 
द्वारा चन जाते हैं। इनमें से प्रत्येक अपने गण की सेना की कमान करता है। और 
छोटी टुकड़ियों के नायकों की नियुक्ति करता है। 


दो अश्वाध्यक्ष ( "5अश्वारोही सेना के अध्यक्ष ) होते हैं जो समग्र नागरिक 
समुदाय में से हाथ उठाकर खुले मतदान द्वारा चुने जाते हैं, एवं प्रत्येक पाँच गणों को 
अधिकृत करके अद्वारोही सेना की कमान (संचालना) करते हैं। पदातिक सेना के 
संबंध में जो अधिकार सेनाध्यक्षों के होते हैं वही (अश्वारोही के मध्य) इनके होते है । 
इनकी नियक्ति के भी पृष्टीकरण की आवश्यकता होती है । 
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प्रत्येक गण में से एक के हिसाब से दस अद्वगणाध्यक्ष हाथ उठाकर खुले मतदान 
द्वारा चुने जाते है एवं जिस प्रकार गण सेनापति गण की सेना का संचालन करने हैं 
उसी प्रकार यह लोग अपने अपने गण की अव्वारोहियों की सेना की कमान करने हैं । 


लेम्‌नस्‌ द्वीप के लिये भी एक अश्वाध्यक्ष होता है जो हाथ उठाकर खुछे मतदान 
ट्रारा चुना जाता है तथा जो लूमनस्‌ की अश्वारोही सेना की अध्यक्षता किया करता है । 

एक पाराछस (नागक पवित्र नौका) का कोपाध्यक्ष होता है जो हाथ उठाकर 
खुले मतदान द्वारा निर्वाचित होता है, दूसरा अम्मोनिया का । 


६ 


२ 
निर्वाचन का ढंग । विविध पदों के वेतन एवं भत्ते । 

जो शासन पदाधिकारी शल्णकाग्रहण पद्धति द्वारा चने जाते हैं वे सब नी आख़नों 
के सहित, प्राचीन काल में समग्र जाति (समग्र नागरिक समुदाय ) में से चुने जाते थ, 
जब कि दूसरे अधिकारी लोग, अर्थात्‌ वे अधिकारी जिनका चुनाव थीसियन नामक 
मन्दिर में होता था विभकक्‍त होकर महल्लों (विशिष्ट क्षेत्रों) में से पृथक पथक्‌ चने 
जाते थे । पर क्योंकि महल्ले निर्वाचन को बेच दिया करते थे अतएब आजकल, परिपद्‌ 
के सदस्यों और नगर-रक्षकों को छाइकर शेप सब अधिकारी समग्र जाति में से चुने 
जाते हैं (परिपद्‌ के सदस्य एवं नगर-रक्षक ) अब भी मुहल्लों में स ही चुने जाते है । 


(निम्नलिखित यावेजनिक सेवाओं के लिये वेतन इस प्रकार मिलता है।) 
प्रथम तो संसद की अन्य (साधारण ) बंठकों में सदस्यों को एक द्राख्मा मिलता है 
एवं मुख्य बैठकों के लिये ५९ ओबल। फिर न्यायालयों के जरियों को प्रतिदिन 
३ ओबल और परियद के सदस्यों को ५ ओबल मिलते हैं | प्रितानी लोगों को अपने भरण 
पोषण के लिये प्रतिदिन एक ओबल्य मिलता है। नौ आखंन अपने भरण-पोपण के 
लिये प्रति व्यक्ति ४ ओबल पाते हैं एवं इसके अतिरिक्त उनको एक संवाद-वाहक एवं 
एक बीन बजानेवाला भी मिलता है, तथा सालामिस के आख़ंन को प्रतिदिन एक 
द्रात्मा शिलता है। टाप्ट्रीय क्रीडोत्सवों के आयुक्तगण, हैकातोम्बेयन्‌ मास में 
(जिसमें कि पानाथैनी उत्सव मनाया जाता है) चौदहवे दिन से छेकर मास के अन्त तक 
प्रितानियन में ही भोजन किया करते हैं। अम्फिक्तियौनी संघ के प्रतिनिधि जब 
देलॉस में संघ के सम्मेलन में सम्मिलित होने के लिये जाते हैं तब देलास के कोष से 
प्रतिदिन एक द्वाख्मा पाते हैं ।। वे सब शासनाधिकारी जो कि सामौस, स्कीरौस, 
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लेमनस अथवा इस्ब्रौस को भेजे जाते हैं, अपने भरण-पोपण के लिये भत्ता 
पाले हे 

युद्ध संबंधी पदों को जितनी चाहे उतनी बार प्राप्त किया जा सकता है, पर परिषद्‌ 
की सदस्यता को छोड़ कर (जो कि दा बार प्राप्त की जा सकती है) शेप सब पद केवल 
एक वार ही प्रहण किये जा सकते है । 


ध्ट 
हा 


रे 


( न्यायालयों को पद्धति । साधन-सामग्री । जरियों की योग्यता । जूरियों के टिकट । ) 


न्यायालयों के न्‍्यायकर्ता (जरी लोग ) अयने अपने गणों के लिये नो आत्नों द्वारा 

वरण किये जाते हैं एवं दशम गण के ल्ये थैस्माथीतियों के अभिलेखक के द्वारा । 

स्यायात्य्यों में दस प्रवेशमार्ग होते है, जिनमे से प्रत्येक गण के छिये एक मार्ग निश्चित 
होता है: बीस कक्ष ऐसे होते हैं जिनसे परची निकाली जाती है, इनमे से एक एक गण के 
ल्ठिये दो दो कक्ष नियत होते है; प्रत्येक गण के लिये दस के हिसाब से सौ पेटियां होती हैं, 
अन्य पेटिकाएँ भी होती है जिनमें न्‍्यायकर्त्ताओं के टिकट रखे रहते हैं जिन पर परची 
पड़ती है तथा दो घट होते हैं । और फिर जितने न्‍्यायकर्त्ताओं की आवश्यकता 
होती है उतनी ही लकड़ियों की चिप्पियाँ प्रत्येक प्रवेशमार्ग के पास रखी होती है ; 

एवं घट में उतनी ही गणनगटिकायें ( ८७पााा0व5 ) रख दो जाती हैं जितनी 
लकह्ियों की चिप्पियाँ प्रवेशमार्गा के पास रखी होती है । इन गणनगटिकाओं पर 
बर्णमाला के ग्यारहवे अक्षर (लछाम्बडा) से लेकर उतने अक्षर उब्लिखित होते है 
जितने न्यायालयों को जरियों से भरना अभी प्ट होता है । ऐस सब व्यक्ति, जिनकी अवस्था 
३० बय से ऊपर हो, यदि वे राष्ट्र के ऋणी न हों अथवा नागरिकता के अधिकार से 
वंचित न कर दिये गये हों, जरी क्ा कार्य करने की योग्यता रखते है । यदि कोई ऐसा 
व्यक्ति जरी का कार्य करता है, जो ऐसा करने की योग्यता नहीं रखता, तो उसके विषय 
में सूचना प्राप्त हाने पर उसको न्यायालय के समक्ष उपस्थित किया जाता है, यदि उसका 
अपराध सिद्ध हो जाता है तो जुरी लाग उस दण्ड अथवा अथंदण्ड को निर्धारित करते है 
जिसके योग्य वे उसको समझते हैँ । यदि उसको धन का दण्ड दिया जाता है तो वह 
अवध्य ही तब तक के लिये बन्दी बना लिया जाता है जब तक कि वह उस प्रथम ऋण 
का (जिसके कारण उसके विरूद्ध सूचना दी गयी थी) एवं न्‍्यायाऊूय द्वारा डाले गये 
अभ्रदण्ड को, दानों को ही न चुका दे । प्रत्येक जरी (दिकास्तेस) का टिकट तुन की 
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वूकड़ी का होता है, जिस पर उसका, उसके पिता का एवं उसके महलत्ले का नाम लिखा 
होता है और व्णमाला के अक्षरों में से आरंभ से वकर 'काप्पा' हू तक कोई एक अक्षर 
भी अंकित होता है ; क्योंकि जुरी छोग अपनी अपनी जाति (गण) में दस भागों में 
'विभकत होते हैं, तथा प्रत्येक अक्षर में प्राय: जरियों की संख्या लगभग एक समान होती 
है । थस्मौथीतियों के द्वारा यह पर्ची द्रारा निघ्तय क्र देने पर कि कौन से अक्षर स्याया- 
लगयों में उपस्थित होना चाहिये, एक नौकर प्रत्येक स्यायाछय के जझ्षीर्प पर वह अक्षर 
लगा देता है ज॑ पर्ची द्वारा उसके लिये नियक्त कर दिया गया है । 


4 


रद 


( ज्रियों (+ दिकास्तियों ) का निर्वाचन एवं न्यायालयों के लिए उनकी नियक्ति ।) 

उपग्रवत दस पेटियाँ पथक पृथक गणों के द्वारा प्रसकत प्रवेश मार्गो के सामने 
रख दी जाती है. एवं इनमे से प्रत्येक पर वणमाला के आरंभ (आल्फः ) से लेकर दसके 
अक्षर (काप्पा) तक एक एक अक्षर अंकित रहता है । जऱी छोर में से प्रत्येक अपना 
टिकट उस पेटिका में डालता है जिस पर वहां अक्षर अंकित होता है जो उसके अपने 
टिकट पर है ; तब होकर उन सत्र पेटियों को हिल्याता है, तदपरान्त थैस्मौथीती 
प्रत्येक पेट मे से एक एक टिकट खीच छता है । इस धरकार से चना हुआ व्यक्ति टिकट 
लटकाने वाल्य कहलाता है और उसका काम यह होता है कि वह अपने अर वाली 
पेटी मे से टिकट निकालकर अपने अक्षर वाली पटरी पर छटठकाये । उसको 
शल्दाकाग्रहण पद्धति द्वारा चुना जाता है, जिससे कि यदि टिकट लछटकानेवाल्य सदा 
एक हा तो टिकट छटकाने में बराई न करे । जो कमरे पर्ची निकालने के लिये नियत 
होते है उनमे से प्रत्येक मे टिकट छटकाने की पाँच पटरियाँ होती है । तब आखंन अक्ष 
(शल्शाका ) फेकता है उसके द्वारा प्रत्येक कमरे में से सभी गणों में से जरिये को वरण 
कर लेता है। यह पाशक पीतल के बने होते है और इनको काल या ब्वैेत रगा जाता हैं, 
जिलने न्यायकर्त्ताओं की आवश्यकता होती है, उतने ही के लिये, पाँच टिकटों के लिये 
एक दबेत पांसे के हिसाब से ब्वेत पाँसे रख दिये जाते है, और शेप के लिये इसी हिसाब 
से काले पांसे रख दिये जाते है । जैसे ही आश्षन शल्ताका ग्रहण करता जाता है वेसे 
ही उद्धोपक वरण किये हुए व्यक्तियों के नाम पुकारता जाता है। टिकट लटकान- 
वाले को बरण किये हुए व्यक्तियों में सम्मिलित कर लिया जाता है। प्रत्येक जूरी, वरण 
किये जाने और नाम पुकारे जाने पर पुकार का उत्तर देता है और घट में एक गणन 
गटिका निकालकर उस पर अंकित अक्षर को ऊपर की ओर प्रदर्शित करते हुए प्रथम 


६१८ अरिस्तू की राजनोति 


अध्यक्षता करनेवाले आखंन को समरपित करता है। आखेन उसको देखने के पश्चात्‌ 
जरी के टिकट को उस पेटी में डाल देता है जिस पर गणनगुटिका का अक्षर अंकित होता 
है, जिससे कि जूरी को उस न्यायालय में जाना पड़ेगा जो उसके लिये शलाका द्वारा, 
नियत किया जाता है न कि उसमें जिसे वह स्वयं चुनता है; तथा इस प्रकार किसी भी 
व्यक्ति के लिये किसी विशेष न्यायालय के लिये अपनी पसन्द के जूरियों को एकत्रित 
कर लेना भी संभव नहीं हो सकेगा । इस उद्देश्य की सिद्धि के लिये, आख॑ंन के पास 
इतनी पेटियाँ रख दी जाती हैँ जितने न्यायालयों को उस दिन जूरियों से भरना होता 
है तथा उन पर शलाका द्वारा चुने हुए न्यायालयों के अक्षर अंकित होते हैं । 


५ 
(ज्रियों के अन्यायपूर्वक एक मत न होने देने के लिए उपाय ।) 


इसके उपरान्त जूरी अपनी गणनगुटिका को पुन: अनुचर को दिखलाकर बाड़े 
(अथवा बाधा ) को पार करके प्रांगण में प्रवेश करता है । अनुचर उसको उसी 
रंग का एक दण्ड देता है, जो कि उस न्यायालय का रंग होता है जिसका अक्षर उस 
(ज्री) की गणनगुटिका पर है, जिससे वह अनिवायंतया उसी न्यायालय में जाय जो 
शलाका द्वारा उसके लिये नियुक्त हुआ है; क्योंकि यदि वह किसी अन्य न्यायालय 
में जाये तो उसके दण्ड के रंग से उसका भण्डाफोड़ हो जायगा । प्रत्येक न्यायालय के 
प्रवेशमार्ग के शी पर एक विशेष रंग लगा होता है । जूरी अपने दण्ड को लेकर उस 
न्यायालय में प्रवेश करता है जिसका रंग उसके दण्ड के रंग के तथा जिसका अक्षर 
उसकी गणन-गूटिका के अक्षर के सदृश होता है । प्रवेश करने के पश्चात्‌ वह एक 
अधिकारी से अपना चिह्न प्राप्त करता है, इस अधिकारी को यह कार्य भी शलाकाग्रहण 
पद्धति द्वारा सौंपा जाता है । बस, इस प्रकार अपनी गणन-गृुटिका और दण्ड को लिये 
हुए न्‍्यायकर्ता लोग न्यायालय में अपना आसन ग्रहण करते हैं, एवं उनकी प्रवेश-प्रक्रिया 
समाप्त हो जाती है; जो लोग वरण नहीं किये जाते वे लोग टिकट लटकानेवाले से 
अपने टिकट वापस ले लेते हूँ । सार्वजनिक सेवक प्रत्येक गण से पेटियों को लेकर न्याया- 
लयों को जाते हैं और एक एक पेटी को (जिसमें न्यायालय के काम करनेवाले एक एक 
गण के सदस्यों के नाम (टिकटों पर ) रखे रहते हैं ), प्रत्येक कोर्ट में उन अधिकारियों 
को सौंप देते हैँ, जिनका कार्य न्यायालयों में जूरियों को उनके टिकट लौटाना है जिससे 
उनको उनके नाम से पुकारकर उनका भत्ता उनको दे सकें । 


अरिस्तु की राजनीति ६१९ 


ध्द्ि 
(अधिष्ठाताओं की बाँट । घटिका-नियंत्रक और मतगणकों का चुनाव ।) 


जब सब न्यायालय भर जाते हैं तो प्रथम न्यायालय में दो मतदान की पेटिकाएं 
और विभिन्न न्यायालयों के रंग में रंगे कुछ पाँसे रख दिये जाते हैं और कुछ अन्य 
एसी शलाकाएं भो रख दी जाती है जिन पर न्यायालयों के अधिप्टाताओं का नाम अंकित 
होता है । गटिका ग्रहण द्वारा चुने हुए दा थस्माथीति, पृथक्‌ प थक्‌ रंगी हुई शलाकाओं 
को एक संदूक में डालते हैं और अधिप्ठाता पदाधिकारियों के नाम वाली शल्झकाओं 
को दूसरे में । तब जिस अधिप्ठाता अधिका री का नाम पहले निकल आता है वह उद्धोषक 
के द्वारा उस न्यायालय में काये करने के लिये विनियोजित हुआ घोषित कर दिया 
जाता है जिसका (नाम, संख्या) पहले निकली हो, इसी प्रकार दूसरा दूसरे के लिये 
एवं अन्य अन्यों के लिये इत्यादि ; जिससे किसी अधिष्टाता को पहले से ही यह ज्ञात न 
हा सके कि उसको कौन सा न्यायालय कार्य करने को मिलेगा, प्रत्यत प्रत्येक को उसी 
न्यायालय को स्वीकार करना पड़ता है जो शल्ठाकाग्रहण दारा उसको मिलता है। 


जब जूरी लाग प्रवेश कर चुकते है एवं पथक्‌ पृथक न्यायालयों में बाँट दिये 
जा च॒के होते हैं, तब प्रत्येक न्यायालय का अधिष्ठाता दस पेटियों में से प्रत्येक में से 
एक एक टिकट निकालता है (अर्थात्‌ १० गणों में से प्रत्येक के एक एक सदस्य का टिकट 
निकालता है ) और उनको एक अन्य रीति से पेटी में डाल देता है । इसके उपरान्त बह 
उनमें से पांच टिकटों को निकाल लेता है। और उनमें से एक को घटिका की 
अध्यक्षता के लिये नियुक्त कर देता है एवं अन्य चार को (मतसूचक ) गृटिकाओं को 
गणना करने के लिये, जिससे कि न तो पहले से घटिका के अध्यक्ष के द्वारा कुछ तैयारी 
की जा सके और न गुटिका गिननेवालों के द्वारा (अथवा जिससे न तो कोई पहले से 
घटिका के अध्यक्ष के साथ छेड्छाड़ कर सके और न गुटिका गिननेवालों के साथ ) और 
न इनके विषय में कोई अनाचार हो सके । शेष पाँच व्यक्ति जो इन कार्यों को करने के 
लिये नहीं चुने जाते हैं, उनसे उस व्यवस्था के प्रक्रम (प्रोग्राम) को ग्रहण करते हैं जिनके 
अनुसार जूरियों को भत्ता मिलेगा एवं उस स्थान की जानकारी भी प्राप्त करते हैं जहाँ 
पर पृथक्‌ पृथक गणों के सदस्य अपने कत्तंव्य की पूत्ति के पश्चात्‌ न्यायालय में एकत्रित 
होंगे । ऐसा करने का उद्देश्य यह होता है कि जूरी लोग अपने भत्ते को पाने के लिये 
छोटे छोटे समूहों में एक दूसरे गण से कुछ दूरी पर स्थित हों न कि सब के सब एक 
झंड में एकत्रित होकर परस्पर एक दूसरे को बाधा पहुंचायें । 


६२० अरिस्त्‌ की राजनीति 


६७ 
(व्यवहार-वाद में उभय पक्षों के लिए समय का विभाजन ।) 
इन प्रारंभिक बातों के समाप्त हो जाने पर मुकदमों को पुकारा जाता है । यदि 
व्यक्तिगत म॒कदमों का दिन हो तो व्यक्तिगत मुकदमों को पुकारा जाता है। विधि 
अथवा कानून में निद्दिप्ट कोटियों में से प्रत्येक के चार मामले ग्रहण किये जाते हैं, 
एवं दानों ही प्रतिपक्षी शपथयूवंक बचन देते है कि वे अपने वक्‍तब्यों को काम की बात 
तक सीमित रखेंगे । यदि सार्वजनिक मुकदमों का दिन होता है तो साव॑ जनिक म्‌॒कदमे 
के प्रतिपक्षी पुकारे जाते हैं और केबल्ठल एक मुकदमे का ही कार्य किया जाता है। 
(न्यायालय में) जलघटिकाओं का प्रबंध रहता है, जिनमें छोटी छोटी जल डालने की 
नलियाँ लगी रहती है, इनमें पानी उँडेला जाता है और इसी के अनुसार पक्षों के वक्‍तव्यों 
की लंबाई का नियमन किया जाता है । यदि मुकदम में विवादगत धन ५००० द्राख्मा 
में ऊपर हो तो प्रत्येक पक्ष के प्रथम वक्‍तव्य के लिये १० और दूसरे के लिये ३ खूस' 
जल डाला जाता है: यदि विवादगत धन १००० से छेकर ०५००० द्राख्मा तक होता है 
तो प्रथम और द्वितीय वक्तव्य के लिये क्रणः ७ और २ खस, और जब मामला 
१००० द्राख्मा से कम होता है तो क्रमश: ५ और २ खस जल उंडेला जाता है । उभय 
पक्षों के बीच मध्यस्थ निर्णय के लिये, जिसमें द्वितीय वक्‍तव्य होता ही नहीं, 
६ खूस जल उंडुछा जाता है। जब न्यायालय का अभिलेखक किसी प्रस्ताव (मत) 
अथवा, विधि (नियम) अथवा सशवथ साक्ष्य अथवा सन्धि को पढ़नेवान्ठा होता है 
तो उस जलूघटिका की अध्यक्षता के लिये शलाकाग्रहण द्वारा चुना हुआ अधिकारी नली 
के मुख को बन्द कर देता है । तथापि जब कोई मुकदमा दिन के विनिश्चित कालमान के 
अनुसार संचालित होता है तो वह नली को नहीं रोकता, प्रत्युत वादी (अभियोक्‍ता) 
और (अभियुक्त ) प्रतिवादी के लिये जल की बराबर मात्रा प्रदान करता है। दिन के 
समय को मात्रा आदर्श मानदण्ड पौसीदियोन्‌* मास का दिनमान माना जाता है। 
इस मानदण्ड के अनुसार नपे हुए दिन का उपयोग ऐसे मामलों में होता है जिनमें बन्दी- 
ग्रह सेवन, मृत्यु, निवा्चन, नागरिकता के अधिकार के अपहरण, अथवा सर्वस्वापहरण 
इत्यादि दण्डस्वरूप विधान किये जाते है । 


६८ क्‍ 
(जूरियों की संख्या । मतदान की गुटिकाओं की आकृति । मतदान की पद्धति ।) 
अधिकांश न्यायालयों में जूरियों की संख्या ५०० होती है। ........ जब सार्वजनिक 


मामलों को १००० जूरियों के समुदाय के समक्ष उपस्थित करना आवश्यक हो जाता है 


अरिस्तू की राजनीति ६२१ 


तो इस उद्देश्य के लिये दो न्यायालयों के सदस्य उच्च न्यायालय में एकत्रित होते हैं । 
जो सबसे अश्विक महत्त्वपूर्ण मुकदमे होते हैं व १५०० जूरियों अथवा तीन एकत्रित 
न्यायालयों के समक्ष उपस्थित किये जाते हैं । मत देने की गृटिका पीतल की होती है 
जिनके मध्य में एक खोखला छिद्र होता है, इनमें स आधी छिद्यय॒क्त हाती हैं और आधी 
टोस । जो अधिकारी मतग्रहण करने के काये के लिये निय॒क्‍त होते हैं वे वक्‍तव्यों के 
समाप्त हो जाने के पश्चात्‌ प्रत्येक जुरी को दो गूटिकाएँ देते हैं, एक छिद्रवाली दूसरी 
ठास । ऐसा उभय पक्षों की दष्टि से स्पप्टतया किया जाता है जिससे किसी को 
दानों छिद्रवाली अथवा दोनों ठोस ही गूटिकाएँ न मिल जाये । तदुपरान्त एक अधि- 
कारी जो इसी काय के लिये नियक्त होता है, जूरियों के दण्ड को उनसे ले लेता हैं 
एवं इसके बदले में प्रत्येक जरी को मतदान कर देने पर एक ३ संख्या से अंकित पीतल 
का पत्रक मिलता है (क्योंकि इसकों छौटाने पर उसको ३ ओबल मिलते हैं।) ऐसा 
इसलिये किया जाता हैं कि प्रत्येक ज॒री अवच्य मत दें; क्योंकि जब तक कोई जूरी मत 
नहीं दता तब तक उसको यह पत्रक नहीं मिलता । दा घट जिनमें स एक पीतल का और 
दूसरा लकड़ी का होता है न्यायालय में रखे होते हैं, तथा यह ऐसे खुले स्थानों में रखे 
होते हैं, जिससे कोई छिपकर गृटिकाओं को नहीं डाल सकता ; इन्हीं घटों में जूरी 
अपना मत प्रदान करते है । सक्षम (सार्थक) गटिका पीतल के एवं अक्षम लकड़ी के 
घट में डाली जाती है, पीतल के घट के ढक्‍कन में ऐसा छिद्र बना होता है जिसमें 
एक ही गटिका एक बार में डाली जा सकती है, जिससे कोई भी एक साथ दो गूटिकाएं 


नडातलद। 


इसके उपरान्त ज्यों ही जरी लोग अपना मतदान आरंभ करने को होते हैं त्यों ही 
उद्घोपक पहले यह पूछता है कि क्‍या उभय पक्ष में से कोई भी पक्ष (प्रस्तुत हुए ) 
साक्ष्यों के विस्द्ध कुछ कहना चाहता है, क्योंकि मतदान आरंभ होने के पदचात्‌ किसी 
विरोध को स्वीकार नहीं किया जा सकता । इसके उपरान्त वह फिर से यह घोषणा 
करता है कि 'सछिद्र गुटिकाएं प्रथम पक्ष (वादी) के लिये हैं और ठोस दूसरे पक्ष 
(प्रतिवादी) के लिये । तत्काल ही जूरी अपनी दोनों मतदान की गुटिकाओं को 
(दीप) स्तम्भ से उठाकर, एवं अपने हाथ में उनको इस प्रकार दबाकर कि किसी 
भी पक्ष को सछिद्र और अछिद्र गुटिका न दिखलाई दे, एक को (जिस की सक्षमता के 
वगरण गिनती होनी है) पीतल के घट में डाल देता है, और दूसरी को लकड़ी 


के घट में । 


६२२ अरिस्सू की राजमीति 


६९ 
(सतगणना । ज्रियों का भत्ता । ) 


जब सब (ज्री) लोग मत दे चुकते हैं तो अनुचर सक्षम मतोंवाले घट को लेकर 
उन गुृटिकाओं को एक गणनपटल पर लौट देता है, इस पटल पर इतने गढ़हे होते 
हैं जितनी गुटिकाओं की संख्या होती है, जिससे मत गुटिकाएँ उभयपक्ष के सामने 
--चाहे वे सछिद्र हों चाहे ठोस--भली प्रकार स्पप्टतया प्रदर्शित हे। सर्के और गिनी 
जा सके । तत्पश्चात्‌ वे पदाधिकारी जो मत ग्रहण करने के लिये नियुक्त होते हैं 
गटिकाओं को गिनते है--ठोस गुटिकाओं को एक ओर, सछिद्र को दूसरी ओर । 
गणना हो चुकने पर उद्धोपषक गूटिकाओं की संख्या को--सछिद्र संख्या को वादी 
(अभियोकक्‍ता ) के पक्ष में, तथा अछिद्रों की संख्या को प्रतिवादी (अभियुक्त ) के पक्ष 
में--घोषित करता है। जिस पक्ष की गूटिकाओं की संख्या अधिक होती है, (अर्थात्‌ 
जिसको बहुमत प्राप्त होता है) वही विजयी होता है, पर यदि उभय पक्ष में मतों की 
संख्या बराबर होती है तो न्यायालय का निर्णय प्रतिवादी के पक्ष में माना जाता है । 
यदि किसी मुकदमे में हानि की भरपाई देनी (हर्जाना देना) होती है तों जूरी लोग 
प्रथम तो अपना भत्ते का पत्रक लौटा देते हैं और दण्ड ग्रहण कर लेते हैं और 
तब पुनः मतदान करते हैं। हानि की मात्रा का विवेचन करने के लिये प्रत्येक पक्ष के 
लिये आधा खूस जल उंडेला जाता है। अन्त में जब समग्र प्रक्रिया नियमानुसार 
विधिपूर्वक समाप्त हो जाती है तब शलाका द्वारा निर्धारित त्रम के अनुसार जरी 
लोग अपना भत्ता ग्रहण करते हैं । 


टिप्परिएयों 
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१. कीलान नामक एक कुलीन युवक ने लगभग ६३२ ई० पु० में अर्थेंस पर एका- 
धिपत्य प्राप्त करने की चेष्टा की । असफल होने पर उसके अनुयायियों ने देवमन्दिर 
में शरण ली। रक्षा का बचन मिलने पर हो वे वहाँ से निकले । उस समय अल्कमेओ- 
निदी कुल का मेगाक्लीस अथेंस का आर्खन (शासक) था। उसने उन सब को मरवा 
डाला। इसके पहचात नगर पर जो आपत्तियाँ आईं, एवं जो उसकी पराजय इत्यादि 
हुई, उनका कारण इस वचन-भंग को मानकर मेगाक्लोस के परिवार पर अभियोग 
चलाया गया और सारे परिवार को निर्वासित कर दिया गया। 


२. ऐपोमेनीदेस ५९६ ई० पु० में अथेंस आया था। 
्‌ 


१. हेक्टोमोरोइ उन कृबकों को कहते थे जो अपनो आय का षष्ठांश कर-रूप में देते 
थे। प्राचोन काल में भारतवर्ष में भी राजा को उपज का षब्ठांश कर-रूप में दिया जाता 
था; इसी कारण राजा को षष्ठांश-वत्ति कहा जाता था। देखो मनुस्मृति अध्याय 
७, इलोक १३१-३२, अध्याय ९ इलोक १६४ इत्यादि । कालिदास ने भी रघुबंश 
और ज्ञाकुन्तल में इस तथ्य की ओर संकेत किया है। पर कुछ विद्वान्‌ हेक्टीमोरोइ का 
अर्थ यह करते हे कि कृषकों को उपज का एक षष्ठांश मिलता था और ५१६ भाग 
भूमिषतियों को दिया जागा था। 


३ 


१. आजीवन शासन--अथेस में एकाधिराजत्व की समाप्ति तो कौद्रस के समय 
में हो गयो । कौद्रस का समय १०६६ ई० पू० माना जाता है। उसका पुत्र था मंदान्‌, 
जिसके समय से शासन-प्रणाली में परिवर्तन आरंभ हो गये। शासन की अवधि 
घटाकर दस यर्ष ७५२ ई० पु० में कर दी गयी। इस नियम के अनुसार चार आखनों 
के शासन करने के उपरान्त, यह पद सभी कुलोन (सुपित) लोगों के लिये स्वतंत्र 
कर दिया गया और बे इसके लिये चुने जाने लगे । ८६२ ई० पू० में दस वा्िक आखखंनों 
के स्थान पर नौ आखेंनों का वाधिक मण्डल नियुक्त किया जाने लगा। 


२. आर्खन शब्द का अर्थ है, प्रथम स्थानीय, आदिम अतएब पृज्य आदरणीय 
इत्यादि। प्रीक लोगों की राजनीति में इस शब्द का प्रयोग बहुधा होता है। अंग्रेजी 
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भाषा में इसका अनुवाद मजिस्ट्रेट शब्द द्वारा किया गया है। सामान्य अर्थ शासन 
करनेवाला अधिकारी प्रतोत होता है। आधुनिक भाषाविज्ञान ने इसका मल रूप 
म्रधो # स्रेष्मो१ः शब्दों में कल्पित किया है। पर क्या इस शब्द का संस्कृत, अचच , 
अहँ और अहेन्‌ इत्यादि शब्दों से कोई संबंध नहीं हो सकता ? 


३. सर्वोच्च तीन आखनों में से प्रथम आर्खन राजा होता था जो आरम्भ में तो 
कुल-परम्परागत होता था पर पीछे चना जाने लगा था। उसको राष्ट्र के धामिक 
कृत्यों, यज्ञ याग इत्यादि की अध्यक्षता करना होता था। दूसरा आखंन सर्वोच्च न्‍्याया- 
धीश होता,था। प्राचीन काल में ग्रीक लोग प्रत्येक वर्ष का नामकरण इसी आखंन 
के नाम पर करते थे। तीसरा आखंन पॉलेसार्खसस अर्थात्‌ समहाबलाधिकृत अथवा 
युद्धाध्यक्ष कहलाता था । इनके अतिरिक्त ६ और छोटे आर्खन होते थे । 


४. अथ्थेंस में अंथीस्तीरियॉन मास में अंथीस्तीरिया नामक उत्सव मनाया जाता 
था। अंथीस्तीरिया का अर्थ पुष्पोत्सव ह । यह लगभग उसी समय होता था जिस समय 
हमारे देश में वसंतोत्सव अर्थात्‌ होली का उत्सव होता है। इस अवसर पर प्रतिवर्ष 
राजा की पत्नी का विवाह दियोनीसस नामक देवता के साथ प्रतीकात्मक रूप में किया 
जाता था। 


डं 


१. अरिस्ताइख्यमस्‌ का नाम अधिक प्रसिद्ध नहीं है। 


२. द्वराको का समय ६२१ ई० पु० माना जा सकता है। अनेकों अर्वाचीन विद्वानों 
के मत में द्राको संविधान इतना पुराना नहीं हे जितना की अरिस्तू ने बतलाया है | 

३. अन्य शासनाधिकारपदों से तात्पय उन्हों पदों से हे जिनके लिये शलाका - 
ग्रहण पद्धति द्वारा निर्वाचन किया जाता था। सभी पदों का निर्वाचन नहीं होता था । 

४. पंचशती, त्रिशती, द्विशती इत्यादि की व्याख्या के लिये देखो अध्याय ७ । 

५. द्रास्मा प्राचोन चाँदी का सिक्का था जिसका भार ६६ ग्रेन के लगभग होता था । 


प्‌ 


१. सोलॉन के संविधान की परम्परागत तिथि ५९४ ई० पृ० है। 

२. यहाँ जो कविता की पंक्तियाँ दी गई हें वह अन्यत्र नहीं मिलतों । संभवतया 
इसी कविता के अंश का उद्धरण डिमॉस्थिनीस ने.भी ([22 ':059 4,2029007८ ) 
नामक भाषण में प्रस्तुत किया है । 


अरिस्तू की राजनीति 
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हा 
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१. काष्ठस्तम्भ आरंभ में तो त्रिभुजाकृति शंकु होते थे पर रू लॉन का संविधान 
चार आयताकार पटलों को सिरों को जोड़कर बनाय हुए चौकोर स्तस्‍म्भों पर उत्कीर्ण 
किया गया था । 

२. शिला के लिए देखो अध्याय ५५। 

३. पंचशती के लिए मूल शब्द पेन्ताकोसियोमेदिम्नी है, त्रिशती के लिये 
हिप्पी, 6शती के लिये पयूगिति है जिसका अर्थ बंलों की जोड़ी रखनेवाला होता है । 
संस्कृत के युग शब्द से तुलना कीजिये । इन सब दाब्दों का अर्थ ७वें अध्याय में स्पष्ट 
कर दिया गया है। 

४. कोबगणक के लिये सूल शब्द कोलाऊंती था। यह लोग जनता से कर वसूल 
करके कोधाध्यक्षों को रखने के लिखे देते थे। पीछे इस पद का लोप हो गया । 

५. डिफिलस की शर्त्ति के स्थान पर “डिफिऊस के पत्र अंथैमियन की मरत्ति” ऐसा 
पाठ होना चाहिये। संभवतया यह गलती प्रतिलिपि करनेवाले के प्रभाद के कारण 
हो गयी हे। 


८ 


१. गण या 'जन' अर्थेंस की जनता के सबसे बड़े बिभागों का नाम था। सोलान्‌ 
के समय मे सम्पूर्ण नगर चार जनों' में विभक्‍त था। 

२. अरियोपागस की परिषद्‌ का स्थान नगर के सध्य सं स्थित एक पहाड़ी थी ओर 
इसी पहाड़ी के नाम से परिषद का नामकरण हुआ था। 

३. नौकारिया' प्रत्येक जन का १२ वाँ भाग था। 

४. अक्रोपोलिस ग्रीक नगर के मध्य में स्थित किले को कहते थे। अर्थेंस का 
अक्रोपोलिस एक ऊँची पहाड़ी पर नगर के मध्य सें स्थित था । इसके मध्य में अथीना 
देवी की एक विशालकाय मरत्ति थी जिसके भाले को सुनहरो नोक सम॒द्र से दिखलाई 
देती थी । 


। 
१. सोलॉननेईगिना के मीना (या सिना) के स्थान पर यूबोइया के मीना का प्रच- 
लन आरंभ कर दिया प्रथम में ७० द्राख्मा होते थे, द्वितीय में १०० । 
२. तलान्त में २० वाँ अंश और बढ़ा दिया गया। यह वद्धि इसो अनुपात में छोटी 
मुद्राओं में भी हुई । 
6० 
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१२ 


१. कीलक से तात्पयं उन स्तम्भों से है जो बन्धक रक्‍्खी हुई भूमि पर ऋण देने 
वालों के द्वारा स्थापित किये जाते थे । 

२. अत्तीका अथवा अत्तिका यवन भूमि के उस प्रान्त का नाम है जो य्रोप के 
दक्षिणपुर्व कोण में स्थित है तथा जिसमें अरथेंस नगर बसा हुआ है। इस प्रदेश की भाषा 
ग्रीक साहित्य में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान रखती है। देखो जोज्ञफ़ राइट का 
कम्पेरेटिव ग्रामर ऑफ़ दी ग्रीक रूग्वेज पृु० ३ औ ४॥ जो लोग निर्धनता के कारण 
अथवा ऋणी होने के कारण विदेश चले जाते थे उनसे उनकी प्रिय मातृभाषा भी 
छूट जाती थी। सोलॉन्‌ ने इस दयनीय स्थिति को समाप्त कर दिया। 

३. “उसने कभी न रोका होता जनता को, अर्थात्‌ उसने प्रतिहन्द्री दलों को 
परस्पर लड़कर नष्ट होने दिया होता एवं अपनो शक्ति बढ़ाकर वह तानाशाह बन गया 
होता। इस प्रकार राष्ट्र के अनेकों वीर पुरुष आपस को लड़ाई में मारे जाते । 

४. मलाई अर्थात्‌ सारसत्व । 


हर 


१. दामासियास लगभग ५८२ ई० पू० आखंन चुना गया था। अन्य प्रकार 
को गणना से अन्य तिथि भी संभव है । 

२. शुद्ध जातिबवाले लोगों को ही मत देने का अधिकार था। शुद्ध जाति (?प70 
(८5८८7) का अर्थ है स्वतंत्र नागरिक माता-पिता से उत्पन्न होना । कभी-कभो 
केवल स्वतंत्र नागरिक पिता अथवा माता से उत्पन्न होना भी शुद्ध जाति के लिये पर्याप्त 
माना जाता था। 

३. पिसिस्त्रातस के समय के विषय में मतभेद है। हिन्दी अनवाद में सर एफ. 
जी. केन्यॉन के मूल ग्रीक पाठ का हो अनुसरण किया गया है। स्वयं केन्यॉन ने अपने 
अंप्रेज़्ी अन॒ुवाद में मूल का अनुसरण नहीं किया है। 


१्ढ 
१. बत्तीस के स्थान पर केन्यॉन ने ३१ लिखा है। यह भी गणना का एक प्रकार है । 


हे 


१. थेसियन, पुरातन वीर पुरुष थेसियस (अथवा थोसियस) के समाधि-मन्दिर 
का नाम है। यह अक्रोपोलिस के समीप उत्तरपश्चिम में स्थित हे । 


अरिस्तू की राजनीति ६२७ 


ऐरेट्रिया अर्थेंस को उत्तर दिज्ञा में और नॉक्षास्‌ दक्षिण पूर्व में है। 
थीबेस नगर बोइओतिआ प्रदेश में मुख्य नगर था। 


१६ 


!. तानाशाही अथवा अधिनायकत्व के लिये ग्रीक भाषा में तिराज्निस शब्द है। 
अंग्रेज्ञी टाइरेण्ट, टिरेनी इत्यादि शब्द इसी शब्द से निकले हैं। तिरान्निस ऐसे शासक 
को कहते थे जो पूर्णतया स्वेच्छा से शासन करता था। 

२. हीमेत्तस, अर्थेंस के बाहर थोड़ी दूरी पर एक पहाड़ी । 

३. कोनास, यूरानस्‌ (संस्कृत वरुण) का पुत्र था। उसने अपने पिता को स्थान- 
च्युत करके अपने को राजा बनाया। उसका शासनकाल स्वर्णयूग कहलाया है । 
अन्त में इसके पुत्र ज्यूस (सं. द्यौस) ने इसको स्थानच्युत कर दिया । रोमन लोग 
क्रोनॉस को सेंटर्न अर्थात्‌ शनि के साथ अभिन्न मानते है । 

१७ 

१. तानाशाहों से संबंध रखनेवाली घटनाओं के साथ जो आखेन-काल का 
संकेत दिया है, उससे तात्पर्य प्रतिबर्ष चुने जानेवाले राजा आर्स्न से है, जिसका 
काम राष्ट्र के धारमिक कृत्यों की अध्यक्षता करना होता था। किसी वर्ष में होनेवाली 
घटनाएं उस वर्ष के आर्स्न के नाम के साथ उल्लिखित होती थीं । 

२. सालामिस, अत्तिका के दक्षिण-पश्चिमो समुद्र तट के पास एक द्वीप है । 
इसके आधिपत्य के संबंध में अथेन्स और मंगारा में कलह चली आती थी। सोलॉन 
के शासनकाल में इसको अथेन्स ने जीत लिया। इस विजय के पदचात मंगारा की 
शक्ति का छक्वास होने लगा। 


५१८ 


१. अनाक्रेयान्‌ का जन्म इयोनिया प्रदेश के तेओस्‌ नगर में हुआ था। इसको 
रचनाएं सब की सब गोतिकाव्य हें । 

२. सिमौनोदेस का जन्म केओस नामक द्वीप में हुआ था। इसने अपने जीवन 
काल में अनेकों स्थानों ओर राजकुलों को सुशोभित किया। इसकी रचनाएँ भो गोति- 
काव्य ही हैं । इन कवियों के विषय में अधिक जानकारी के लिए 'आदशे नगर-व्यवस्था 


की भूमिका देखनी चाहिये। 
३. हार्मोदियस और अरिस्तौगंतान्‌ आये चलकर स्वतंत्रता के भक्तों के रूप में 


पू्जें गये। उनके बंदधरों को कर में विशेष सुविधाएँ प्राप्त हुईं । उनकी मूर्तियाँ 
नगर में स्थापित की गयों । 


६२८ अरिस्तु की राजनीति 


वि० पुरुषों, युवा लड़कों के प्रति प्रेम, (जिसको मज्ञाक्र फारसी कहा जाता है, 
वास्तव में ) ग्रीक लोगों में भी प्रचलित था। इसका उल्लेख बहुत से ग्रीक लेखकों 


में पाया जाता हे। 
वि० पानाथेइना उत्सव अथेन्स नगर मे अथेना देवी के सम्मान में मनाया जाता 


था। यह उत्सव प्रतिवर्ष हेकातोम्बेबन (लगभग श्रावण ) मास में दो दिन २८ और 
२९ तिथि को हुआ करता था। पर प्रत्येक चोथे वर्ष (आलिस्पियड के तीसरे वर्ष में ) 
बृहत॒पानाथेइना उत्सव सनाया जाता था जो २१ से २८ वीं तिथि तक चलता था। 
यह अथेंस का अत्यन्त प्रसिद्ध उत्सव था। इसमें अनेकों प्रकार की प्रतिस्पर्धा चलती 
थीं और सफल व्यक्तियों को पारितोषिक दिये जाते थे। अन्तिम दिन प्रयाण-यात्रा 
हुआ करती थी, जिसमें आगे देवी अथेना की चादर चलती थी और उसके पीछे कुमारि 


काए बलिशास्त्रों को पेटिकाओं में लेकर चला करती थों । 

४. हार्मोदियस और अरिस्तोगेतान्‌ संबंधी घटनाएं थकीदिदोस के इतिहास में 
कुछ थोड़े भिन्न प्रकार से वणित हें। संभवतया अरिस्त का वर्णन अपेक्षाकृत अधिक 
सत्य है । 


१९ 
१. डल्फ़ी का सुय्यंदेव (अपोलो ) का मन्दिर ग्रीक लोगों में अत्यन्त सम्मानित था । 
यहाँ वे प्रइदन हारा देवता के आदेश को प्राप्त करने जाया करते थे। यह मन्दिर ई ० प्‌ ० 
५४८ में भस्म हो गया था। इस मन्दिर की पुजारिन पीथिया कहलाती थी । 
२. तानाशाहों के निकाले जाने की घटना ई० पृ० ५१० में घटित हुई। हार्पा- 
वितदस का नाम अन्य इतिहसस ग्रंथों में नहीं मिलता । 


२० 


१. यह मित्र मंडलियाँ अथेन्स के गण्यमसान्य लोगों के राजनीतिक क्लब थे और 


राजनीतिक जीवन पर इनका पर्याप्त प्रभाव था । 
२. क्लस्थेनीस और उसके साथियों को “काल॒ष्य इसलिये कहा जाता था कि 


वे अल्कमेऑनीदी कुल के थे। इसके लिये देखिये प्रथम पृष्ठ और उस पर टिप्पणी । 


२१ 


१. गण के स्थान पर मल ग्रीक भाषा में फ़ुले अथवा फ़ीले शब्द है। पहले यह 
दाब्द कुल, गोत्र इत्यादि रक्‍त के संबंध को सूचित करता था। अंग्रेज़ी में इसके समा- 
नाथंक शब्द ८४5८, 7)८, ८955, ८]०॥7 इत्यादि हैं। अथेन्स के निवासी 


अरिस्तु की राजनीति ६२९ 


प्राचीन परम्परा से चार गणों में विभक्‍त थे। कालान्तर में इनमें कलह रहने लगी । 
बलेस्थेनीस के सुधार का महत्त्व यह है कि उसने पुराने रूढ़िगत एवं कुलगत विभाजन 
के राजनोतिक-कलह उत्पन्न करनेवाले मल का उच्छेदन कर दिया । उसके दस गणों- 
वाले विभाजन ने एवं मुहल्लों की नयी व्यवस्था ने पुरानी अनेकों बराइयों को दूर कर 
दिया। १३वें अनुच्छेद में जिन अन्तःकलहों का वर्णन किया गया है, वे भी इन 
सुधारों से दूर हो गयों | 

२. महल्लों की संख्या क्या थी, यह नहीं बतलाया गया है। होरोडोटस के 
बर्णन से यह संख्या १०० प्रतीत होती है। बढ़ते बढ़ते यह संख्या ई० पू० तीसरी 
शताब्दी में १७६ हो गयी थो । 

३. गणों की संख्या बढ़ने के कारण उन लोगों को भी नागरिक-गणों सें स्थान 
दिया जा सका जो पहले स्वतंत्र नागरिक नहीं थे; या तो दास थे अथवा विदेशी । जो 
लोग परम्परागत चार गणों में अन्तर्भक्त थे वे ऐसे नवीन लोगों को अपने गणों में लेने को 
प्रस्तुत नहीं होते थे। नवीन गणों की स्थापना से यह समस्या भी हल हो गयी । 


है 


१. पाँच वर्ष के स्थान पर केन्यान ने चार वर्ष अनुवाद किया है। हिन्दी अनु- 
बाद में सर्वत्र मूल में दी हुई संख्या का अनुसरण किया गया है। तथापि यह तिथि ठीक 
नहीं मालम होती, क्योंकि इसका पूर्बापर संबंध ठीक नहीं है। हमेंक्रयोन के आख्ेन- 
पद के अनुसार यह समय ई० पूृ० ५०४ होना चाहिये और माराथन्‌ के युद्ध से गणना 
करने पर ५०१ ६ई० पू०। संभव है लिपि-कार ने कुछ प्रमाद किया हो । 

२. माराथोन्‌ का युद्ध फ़ारस और यबन सेनाओं में हुआ था। इसमें यूनानी 
विजयी हुए। यह युद्ध संसार के इतिहास में अत्यन्त महत्त्वपृर्ण स्थान रखता है । यदि 
फ़ारस की सेना विजयी होती तो पाइचात्य सभ्यता का आज दूसरा ही रूप हुआ होता । 

३. तालान्त रजत की विशिष्ट मात्रा को दाहते थे। यह लगभग ५८ पोंड (भार ) 
का हीता था। 

४. बत्िरेसी शब्द का अर्थ होता है ऐसी नौका जिसमें पतवारों को तीन पंक्तियाँ 
हों । इसके स्वरूप के विषय में विद्वानों में बहुत अधिक मतभेद है। इस युद्धपोत में 
मल्लाह और सेनिक सब मिलाकर २०० व्यक्ति होते थे । 

५. सालामिस के युद्ध में खर्यक्षस के समृद्री बेड़े को यूनानो लोगों ने४८० ई० पु० 
में परास्त किया। सालासिस अत्तिका प्रदेश के दक्षिण-पश्चिम तट के पास स्थित एक 
छोटा-सा द्वीप हे । 


६२३० अरिस्तू की राजनोति 


६. गेराहस्तॉस, यूबोइया प्रदेश के धर दक्षिण में है और स्किल्लाइयन आगोलिस 
के घ्रपूर्व में। कुछ विद्वानों के मत में “मध्य” के स्थान पर परे शब्द होना चाहिये। 


२३ 


१. सीदिक--पारसीक 


२. इयोनिया, लघुएशिया के पश्चिम तट एवं उसके समोपषवर्तो द्वीथों का नाम 
था। इपो देश के नाम के कारण भारतवर्ष में ग्रीक लोगों को यवन कहा जाता था । 


र्४ड 


१. पारसीक युद्धों के कारण यूनानियों के छोटे छोटे नगरों ने अपना एक संघ 
बनाया । अरिस्तीदीस ने अपनी चतुरनीतिमत्ता के कारण अर्थेंस को इस संघ का 
नेता बनाया। इसी नेत॒त्व के कारण अथेन्स की जनता में साम्राज्य की भावना जागी । 
पर इस भावना से भावो फूट का सृत्रपात भी हुआ। लोहे के पिंडों को समुद्र में यह 
सूचित करने के लिये डाला गया था कि जब तक यह लोहा तर कर जल के ऊपर नहीं 
आ जायेगा तब तक हमारा संघ नहीं टटटेगा। इस संघ को 'डेलियन लीग 20[47 
4,092 ५८ कहा जाता था । 

२. ई० पृ० पाँचवों शताब्दी सें अर्थेंस के नागरिकों की संख्या १५०००० और 
१७०००० बीच में थी, ऐसा अनुमान किया जाता है। इनमें वयःप्राप्त पुरुषों की संख्या 
४००००। नगर की आर्थिक स्थिति संभवतया ऐसी नहीं थी कि वह इतने मनुष्यों को 
बिना कुछ किये जीविका प्रदान कर सके--हाँ वे शासन-कार्य में अवश्यमेव भाग ले 
सकते थे। 


र्प्‌ 


१. आक्रमण राजनीतिक अर्थ में किया। 

२. कोनोनस्‌ का आखंन काल है ई० पु० ४६२ । 

वि० थेमिस्तोक्लीस के प्रसंग के विषय सें अरिस्तु और थकोदिदीस के विवरणों में 
अन्तर है। थकीदिदीस के मत में थे भिस्टोक्लीस कई वर्ष पूर्व ४६५ ई० पु० में फ़ारस को 
भाग गया था । 

वि० २५ वें अनुच्छेद का अन्तिम वाक्य मल में खंडित है। सार्थक अंश का 
अनुवाद दे दिया गया है । 


अरिस्तू को राजनीति ६३१ 


२६ 


१. रछोकनायक के लिये मल में दीमागोगस है, जिसका अर्थ साधारण लोगों का 
अगुआ होता है। आरंभमें यह शब्द अच्छे अर्थ में प्रयक्त होता था पर पीछे जब जननायक 
जनता की निम्नप्रवृत्तियों को उत्तेजित कर उनके नेता बनने का प्रयत्न करने लगे तो 
इसका अर्थ पतन को प्राप्त हो गया। इसी अर्थ में मल ग्रंथ में एक और वाक्यांश भी 
आया है । यह वाक्यांश है “प्रोस्तातीस ६ दोम” । 

२. किसोन्‌ का वर्णन पूर्तापर-विरोधो है पर मल का अनुसरण करते हुए यही 
अर्थ निकलता है। मूल के जो पाठभेद सुझाए गये हें उनका अर्थ यह होता है कि उसने 
राजनीतिक जोवन में प्रवेश करने में सुस्ती की। पर यह अर्थ भो पूर्णतया संतोषप्रद 
नहीं है । 

३. नियमानुसार हलवाही से निचले वर्गों में से आखंन के चुनने का अधिकार 
कभी नहीं था; पर वास्तविक व्यवहार में “थीती” वर्ग में से भी अनेकों आर्स्न चुने 
गये थे । 

४. स्नीसिथंदीस का समय ई० पूं० ४५७ है। लीसिक्रातीस का आख्ंनकाल 
४५३ ई० पु० है। आन्तिदोतस का समय ई० पू० ४५१ हे । 


२ 


१. पोथोदोरस का वर्ष ई० पू० ४३२-३१ है। युद्ध का आरंभ ई० पू० ४३१ 
के वसंत काल में हुआ था । 

२. अनीतस्‌ मध्यमार्गो श्रेष्हजनदल का नेता था। साॉंकातेस के विरुद्ध 
अभियोग चलानेबालों में यह भी एक था । यह ३० जहाज़्ों के साथ ४११ 
ई० पु० में पीलूस को पुनः जीतने के लिये भेजा गया था। इसको ई० पु० ४२५ में 
अथेन्स वासियों ने जीत लिया था। पर प्रतिक्ल मौसम के कारण अनीतस का बेड़ा 
मलेया अन्तरीप के मोड़ से आगे न बढ़ सका । अतएवं पीलस पर ४०९ ई० पु० में 
स्पार्टा का अधिकार हो गधा । इसी असफलता के कारण अनीतस पर अभियोग चलाया 


गया । 
२८ 


१. पेरीक्ली (क्ले)स का नाम अथेन्स के इतिहास में अमर ४। उसका समय 
ई० पृ० ५०० से ४२९ तक है। वह खाम्तिप्पस का पुत्र था। उसका चरित्र अत्यन्त 
प्रभावशाली था, कोई उसको अ्रष्ट नहीं कर सका। वह अत्यन्त मितभाषी था। 
ई० पू० ४४३ से ४२९ तक वह बराबर सेनापति चुना जाता रहा। उसके मित्रों में 
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प्रोतागोरास फिदियास्‌ू, सौफ़ोक्‍्लेस, एवं हेरोदोतस्‌ जेसे चोटी के व्यक्ति थे। उसने 
अव्पाशिया नामक एक वाराड्भगना को अपनो जीवन-सहचरो बनाया; वह अत्यन्त 
चतुर और विदुषी थी। इसके समय में अथेन्स की सर्वाद्भीण उन्नति हुई । पर वह 
स्पार्टा के साथ होनेवाले युद्ध में सफल नहीं हो सका । 

२. लोकनाथक-पद इस समय अथेन्‍स में एक अर्द्ध सरकारी-पद जरा हो चला था । 
मल ग्रीक भाषा में इसके लिये 'प्रौस्तातेस तू देस्‌” शब्द आये हे। पर इसका प्रयोग 
केवल जनतंत्रवादी दल के नेता के लिये ही होता था । 

३. यह थकी दि दे (दी) स्‌ इतिहास लेखक थकी दिदेस्‌ से भिन्न हे। इसका पेरी- 
क्लेस से विरोध थ7। ई० प्‌ू० ४४३ में इसको निर्दासित कर दिया गया। 

४. नीकियास या निकियास ने उस सन्धि के लिये प्रयत्न किया जो ई ० पू० ४२१ 
में अथेन्स ओर स्पार्टा के मध्य में स्थापित हुई थी। यह नीकियास्‌ की शान्ति” कह- 
लातो है। जब इसको सिसिली के अभियान पर भेजा गया तो यह रुग्ण था। वहाँ यह 
शत्रओं के हारा मार डाला गया । इसके पठचात्‌ अथेन्स के भाग्य ने पलटा नहीं खाया। 

५. क्लेयॉन जाति का मोच्ी था। यह बड़े उग्रस्वभाव का था और पलोपोने- 
शियन युद्ध में इसने अत्यन्त उग्र और कठोर नीति का समर्थन किया था। युद्ध के 
बन्दियों और हारे हुए प्रजाजनों को यह प्लाम बनाना या मार डालना उचित समझता 
था। एकाध स्थान पर इसकी सफलता ने इसको इतना अभिमानी बना दिया कि अन्त 
में अम्फीपोलिस के युद्ध में इसको पराजय ओर मृत्य प्राप्त हुई। इसकी मृत्य का समय 
ई० पू० ४२२ है। इसको मत्य के पश्चात्‌ नोकियास्‌ को शान्ति स्थापित हुई । 

६. पाठिका के लिये मल मं बेमा' शब्द है जिसका अर्थ हे वह ऊंची पीठिका जिस 
पर खड़े होकर परिषद्‌ के वक्ता अथेन्स में भाषण किया करते थे । 

७' थेरामनीस सम्पन्न लोगों के दल का नेता था । इसको ई ० पु० ४११ की ऋन्ति 
के समय प्रसिद्धि प्राप्त हुई । इसने अतिवादी धनिकतंत्री और अतिवादी प्रजातंत्री 
दल के मध्य की नीति को अपनाया । इसी प्रकार को व्यवस्था का भो प्रतिपादन इसने 
किया । आगे चलकर यह तीस तानाझाहों में सम्मिलित हुआ । इसका क्रीतियास से 
विरोध हो गया ओर ई ० पु० ४०४ में मार डाला गया । अरिस्तु इसका प्रशंसक है । 

८. दियौनोसियस के उत्सव पर नाटक देखने के लिये एक स्थान का (टिकट) 
२ औबल था। क्लेयोफ़ॉन ने इसको सार्वजनिक कोष से दिलाने का नियम चलाया। 


के 


१. सि्कलिया अथवा सिसिली का अभियान और उसमें हुआ अथेन्‍्स के बेड़े का 
विनाश अथेन्स के इतिहास की एक ऐसी विकट घटमा थी जिसने अथेन्‍्स की कमर तोड़ 
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दी । अल्कीबियोदस्‌ लामाकस्‌ (खस्‌) तथा नीकियास्‌ इस अभियान के नेता थे। 
पर यह आक्रमण जितनी श्ीघ्रता और स्फूरति के साथ चलाया जाना चाहिये था नीकि- 
यास्‌ की दुलमुल नीति से वसा न हो सका । इसी बीच में सिराक॒ज को स्पार्टा से सहायता 
मिल गई। अथेन्स की ओर से भी देसोस्थितेस सहायता लेकर पहुँचा । फिर भी ई ० पु० 
४१३ में अर्थेन्स का बेड़ा और सेना पूर्णतया विध्वस्त हो गये । इससे अथेन्त के धन और 
जन की अपार क्षति हुई । 


२. यह संभवतया वह जनरक्षासमिति थी जो उपर्युक्त अभियान की दुर्घटना का 
समाचार अथन्‍्स पहुंचने पर तत्काल स्थापित को गई थी । 


३. प्रीतानो (ने)स के लिये ४३ वाँ खण्ड देखिये । 
४. ११ के लिये आगे ५२ वा खंड देखिये । 


३० 

१. यह पाँच सहस्न या ती सभो शस्त्रधारण करने योग्य व्यक्तियों की संज्ञा थी 
अथवा यह लोग ओऔपचारिक प्रकार से १०० की परिषद्‌ द्वारा चुन लिये गये थे । 

२. यह व्यक्ति यूनानी लोगों की धर्मंसभा (अभ्फिक्तियौने ) में भेजा जाया करता 
था। इस धर्म सभा की डंठक॑ वर्ष में दो बार होती थीं, एक बार उल्फ़ी में दूसरी बार 
थेर्मापीलाए में ।॥ इस धर्मलेखक के साथ एक प्रतिनिधि भी और जाता था जो पोला- 
गोरस कहलाता था। 

३' यह पदाधिकारी दंलोस के राष्ट्रमंडल के राष्टों से कर उगाहते और एकत्रित 
करते ५। कुछ समय उपरान्त यह राष्ट्र अथेन्स के साम्राज्य के अधीन ही गए, तब भी 
यह पदाधिकारी अपना कार्य करते रहे । साम्राज्य की समाप्ति के पश्चात इनकी आवब- 
इयकता न रही । 


३१ 

१. सोलौन्‌ के विधान के अनुसार । 

२. अर्थात ज्यों ही ५००० की सूची तेयार हो जाय । 
३२ 


१. कल्लियास्‌ का वर्ष ई० पू० ४१२ और इसकी समाप्ति में दो मास शेष थे। 
अतएवब चारसो के पदग्रहण का समय ई ० पु० ४११ था। 
२. थार्गो (गे) लियन्‌ लगभग मई मास के आसपास पड़ता था। 
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३. स्किरोफोरियोन्‌ लगभग जन मास में पड़ता था। 
४. दस सेनाध्यक्षों से तात्पयं हे । 


श्े३ 


१. एरेट्रिया भी यूबोइया हीप में ही है जो अथेन्‍्स के पूर्व में है । 

२. अरिस्तु थेरामेनी (ने )स का प्रशंसक है क्योंकि बह मध्यम सा्ग का अनुसरण 
करने का परामर्श देता था। 

३४ 

१. ग्रीक गणित में ६ के लिये ७ का प्रयोग होता हे । 

२. दस सेनापतियों की संख्या ठीक नहीं है। दो युद्ध स्थल पर नहोीं थे, दो 
अथेन्स छोट कर ही नहीं आये । छः पर अभियोग चलाया गया ओर उनको प्राण-दण्ड 
दिया गया। 

३. अर्थात्‌ वे स्वयं एसी परिस्थिति में नहीं थे जो दूसरे जलसंनिकों को डूबने से 
बचाते । पर ये इसी आरोप के आधार पर दंडित किये गये कि उन्होंने सेनिकों फो डबने 
से नहीं बचाया। वे बेचारे स्वयं ही डब रहे थे । 

४. युद्ध को तयारो का प्रदर्शन करते हुए । 

५. “अएगोस्पोतामी” का अर्थ “अजा नदी” ॥ इस नदी के युद्ध में अथेंस को 
पुर्ण पराजय हो गई । 

६- अतिवादी घनिकतंत्र दल के सदस्य । 


३५ 
१. ई० पू० ४००४-४० ३ । 


३७ 


१. थासीब॒लस अथेन्स के जलसेनाध्यक्षों में से एक था। इसके एक साथी का 
नाम थासोल्‍लस था। इन दोनों ने मिलकर ४०० के शासन का विरोध किया और 
अल्कीबियादी (दे )स को लोटवाया । इन दोनों ने ई० पु० ४११ में 'कोनोस्सेसा' 
स्थान पर स्पार्टा के बेड़े को भी परास्त किया। निर्वासितों का नेता बन कर इसने 


तीस को भी छकाया। 
२. यूसगढ़ का निर्माण ४०० के शासनादेश से आरंभ हुआ था। थेरमंनेस एवं 
उसके साथियों को इस में घनिकतंत्रवादियों का षडयंत्र सूमत पड़ा कि स्थात थे बन्दर- 
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गाह को स्पार्टा को सौंपना चाहते हे । अतएवं इन लोगों ने जनता को उत्तेजित करके 
इस गढ़ को ढहवा दिया । 

३. कुछ लेखक इस घटना का विवरण भिन्न प्रकार से देते हें । मुख्य बात यह थी 
कि उसका क्रितियास से विरोध हो गया था और क्रितियास्‌ ही ३० के ज्ञासन का नेता 
था। यह घटना ई० पृ० ४०४ की है। 


३८ 


१. प्रायः इतिहास लेखकों ने प्रथम दर के शासन का उल्लेख नहीं किया है 
क्योंकि वह बहुत थोड़े समय रहा । 
२. क्षनोफोन ने यह संख्या १५ बतलाई हे। 


३९ 


१. अर्थात्‌ ई० पु० ४०३ स्‌। 

२. ऐल्यूसिस नगर अथेन्स से १० मील की दूरी पर उत्तर पश्चिम में स्थित है । 
यहाँ देमेतेर देवी का मन्दिर था। इसको पारसीक सेनिकों ने नष्ट कर दिया था पर 
पेरोक्‍्लो ( क्ले )स के समय में पुनः इसका निर्माण किया गया था । 

३. एल्यूसिस को रहस्य-लीलाओं का प्रबन्ध प्राचीनकाल से इन्हीं दो परिवारों 
के हाथ में था। 

४. यहाँ एक पाठान्तर के अनुसार यह भी अर्थ हो सकता है उन मनुष्यों के न्याया 
लय के समक्ष जो कर देने योग्य सम्पत्ति प्रदर्शित कर सकते हों । 

५. एक पाठान्तर के अनुसार यहाँ यह अर्थ भी हो सकता है कि 'जो अपना हिसाब 
न दिखला सकें वह पृथक हो सकते हैं । 


१. संभवत: ई० पूृ० ४० १ में। 
ढ़ 
१. प्रथम परिवत्तंन इसलिये कि इयॉन्‌ की व्यवस्था तो व्यवस्था का आरंभ थी, 
परिवर्तन नहीं थी । 


२. अगिहियस कोई बहुत प्रसिद्ध व्यक्ति नहीं था। इसका समय ई० प॒० पाँचयीं 
शताब्दी का अन्तिम और चतुर्थ आदि भाग है । 
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३. अरिस्तोफ़ानेस के 'एक्क्‍्लेसियाज़ुसाए” नामक नाटक के अध्ययन से पता 
चलता है कि तीन ओबल का भत्ता इस नाटक के ई० पु० ३९२ में प्रथम अभिनय से 
कुछ थोड़े समय पूर्व ही नियत हुआ होगा। भत्ते का आरंभ भी इससे बहुत वर्ष पहले 
नहीं हुआ होगा । 


४२ 


१. इस उत्सव में सभी नागरिक ओर विदेशी अतिथि भी एकत्रित होते थे । 


२. अथेन्स के उत्तराधिकार के नियम के अनुसार यदि कोई व्यक्त केबल पुत्री 
को छोड़ कर मर जाता था तो यदि बह सम्पत्तिशाली होता था तो कन्या उसकी सम्पत्ति 
को स्वासिनोी नहीं बन सकती थी । उसका निकटतम संबंधी उसके साथ विवाह करने 
का अधिकारी होता था और इस विवाह से उत्पन्न पुत्रों को नाना की सम्पत्ति का अधि- 
कार आप्त होता था । ऐसी कन्याएँ रक्षिताएं कहलाती थीं ॥ यदि रक्षिता निधन होती 
थी तो या तो उसके निकटतम संबंधी को उसके साथ विवाह करना पड़ता था या उसके 
लिये यौतुक (द्हेज़ ) का प्रबन्ध करना पड़ता था। इस प्रकार की रक्षिताओं की देख- 
रेख करना आ्स्नेन का विद्वेष क्तेव्य था। 

३. यहाँ कुटम्ब से तात्पर्य अत्तिका और अथेन्‍न्स के पुरातन आदि कुटम्बों से हे । 
यही खान्दानो” लोग कहलाते थे। साधारण कुटम्बों के लिये यह सुविधा नहीं थी । 


४३ 


१. रंगनिधि वह कोष था जिससे नागरिकों को थियेटर देखने के लिये अथवा 
उत्सठों के लिये पंसा दिया जाता था। 

२. अर्थेस में ताज्ञे पानी को कमी थी अतएव स्रोतों के अध्यक्ष का भी कुछ 
महत्त्व था । 

३. पानाथेनिक उत्सव अल्‍्तिका के वर्ष के प्रथम महीने के अन्त में मनाया जाता 
था। आखेन इसी मास में अपना पदग्रहण किया करता था; संनवतया अन्य 
पदाधिकारियों के पद-ग्रहण करने का समय भी यही था। बड़ा पानाथ्थनिक उत्सव 
चोथे वर्ष में होता था। 


४. अत्तिका का वर्ष सामान्यतया ३५४ दिनों का होता था । यह बारह चान्द्रमासों 
में विभक्‍त था जो ३० और २६ दिन के मासों के पर्याय से गिने जाते थे। सौरगणना 
से भेल मिलाने के लिये पहले प्रत्येक दूसरे वर्ष एक अधिक मास जोड़ा जाता था, कुछ 
समय पदचात प्रत्येक आठ वर्षो में तीन अधिक मास जोड़े जाने लगे और अन्त में १९ 


अरिस्तू की राजनीति दे 


वर्षों में ७ मास जोड़ जाते थे। अधिक मारुवाले यों में प्रीतानियों की पारी ३६ 
और ३५ दिन के बदले ३६ और ३८ दिन की हो जाती थी । 

५. थोलस्‌ ( >> गोलघर ) प्रीतानियों का सरकारी निवास-स्थान था जो अरेयो- 
पागस्‌ के उत्तरपूर्ष में संसदभवन के समीप स्थित था। 

६. यदि किसी का कोई प्रत्यक्ष उत्तराणिकारी नहीं होता था तो निकटतम संबंधी 
को उत्तराधिकार के लिये आखंन के द्वारा राष्ट से प्रार्थना करनी पड़ती थी । 

७. मल में शिकायत के लिये लिक्षिस' और प्रार्थनाओं के लिये “हिकंतेरिया'' 
शब्द प्रथक्त हुए है । 

्ड 


१. संरक्षक के लिये मूल में 'प्रोएद्रस' शब्द प्रयुक्त हुआ है। पाँचवों शताब्दी 
मे तो प्रीतानी स्वयं अध्यक्ष का कार्य करते थे । पर चौथी शताब्दी में यह कार्य सरक्षकों 
के द्वारा किया जाने लगा। 

२. सातदों अथवा उसके पठ्चात्‌ को पारी से अभिप्राय है । वर्णा और मेघगर्जन 
इत्याद अशभ लक्षण माने जाते थे। पर प्नीक्ष नामक स्थान पर होनेवाली बेठकों के 
लिये अच्छे लक्षणों की आवश्यकता भी थी। प्नीक्ष नामक स्थान अक्रोपौलिस से पश्चिम 
की ओर एक पहाड़ी को काट कर अद्धंचन्द्राकार थियेटर के रूप में बनाया गया था। 
इस स्थान पर संसद की बंठक होती थी और यहाँ २०००० मन॒ष्य बंठ सकते थे । 
अध्यक्ष के लिये वेदिका भी थी । 

४५ 

१. लोसोमारव्स ओर यूमंलोदी (दे)स के विषय मे यहाँ जो कुछ कहा गया हे 
उसके अतिरिक्त अपर कुछ भी ज्ञात नहों हे । 

२. न्‍्यायारूय से तात्पर्य सावेजनिक न्यायालय से है जो “दिकास्तेरियोन' 
कहलाता था तथा जिसके महत्त्व का वर्णत ९ वें खण्ड में किया जा चुका है । 

३. इसके लिये खंड ५९ देखिये। 


८ 


१. तिरीमी और चतुरोमो जहाज़ों अथवा बड़ी नौकाओं के प्रकार है। इनमे 
ऋमदा: पतवारों की ३ और ४ पाड़ें होती है। चारपाड़ों वाली नोकाए अथेन्‍्स में ई० पू ० 
३३० से कुछ ही वर्ष पूर्व बननी आरंभ हुई थीं। ई० पूृ० ३२५ में पाँच पाड़ोंवाली 
नोकाएं भी बनने लगी थीं । पर उनका वर्णन इस पुस्तक में नहों किया गया है। अतएवं 
प्रस्तुत पुस्तक की रचना अथवा पुनरागृत्ति का समय ई० पु० ३२९ और ३२५ के मध्य 
में निश्चित होता है । 


<॥ 


दर३े८ अरिस्तु को राजनीति 
४७ 


१. यों तो दोनों सन्दिरों के कोष थे पर अथेना के मन्दिर का महस्‍््व बहुत अधिक 
था। कहते हें कि विजया की ९ सोने की म॒त्तियाँ थीं पर पेलोपोनेशियन युद्ध के अन्तिम 
दिनों इनमें ८ को गला कर उनके सिक्के ढाल दिये गये । 


२. यहाँ पर म्‌लपाठ मिट गया हैं। पर जो संख्या मिट गई है वह ३ या १० 
हो सकतो है। 
३. घाड़ों से घिरी हुई देवभूमियों से तात्पयं है । 


४८ 


१. सभी अभियोग न्यायालय फ समक्ष किसी अधिकारी द्वारा ही ले जाये जाते थे । 


४९ 


१. इनको प्रोद्रोमॉंस” कहा जाता था। 

२. जो पुरानी पहले की नामावलियाँ है वे खोली जातो है । 

३. इसको लड़कियाँ काढ़ा करती थीं । इस पर कढ़ाई में पौराणिक कक्षाओं को 
अंकित किया जाता था और प्रत्येक महान पानाथेनिक उत्सव में यह चादर एक जलस 
बनाकर ले जाई जाती थी और अथेना देवी को पहनाई जाती थी । 


५० 
१. वह स्त्रियां जिनकी आजीविका संगीत द्वारा चलती थी । इनको लोग उत्सवों 
इत्यादि पर (भाड़े पर (२।) ॥/0) उपनियुक्त करते थे । 
२. स्तादिया ठाब्द स्तादियान्‌ का बहुबचन है। एक स्तादियॉन ६०६८ फुट 
होता था । 


५२ 
१. वह अभियोग जो इतने आवद्यक होते हें कि उनका निर्णय एक महीने में हो 
हो जाना चाहिये । 
२. यह अभियोग त्रिरीमी नौका का कप्तान अपने उत्तराधिकारी के ऊपर तब 


चलाता था जब कि उत्तराधिकारी ठीक समय नाव का कार्यभार अपने ऊपर नहीं 
लेता था । 


अरिस्तु की राजनोति ६३९ 


परे 


१. सरनाम के लिये मूल सें ऐपोनीमी'” (बहुबचन ऐपोनीमस एक बचन ) आया 
है । दस ए से ख्यातनामा व्यक्तियों के नाम पर अथेन्स की जनता के दस-गणों के नाम 
पड़े थं। इसके अतिरिक्‍त प्रत्येक अथेन्सवासी नागरिक से १८ वर्ष को अवस्था से ५९ 
वर्ष की अवस्था तक ४२ वर्ष संनिक सेवा का कार्य लिया जा सकता था अतएवं ४२ 
वर्षों की एक नामावली की तालिका भी ४२ ख्यातनामा महापुरुषों के नामों के आधार 
पर बनो हुई थी। जिस प्रकार भारतीय ज्यौतिष वर्षों के नामों का चक्र ६० तक 
पहुँचता है, यूनान में यह संख्या ४२ थी। प्रत्येक व्यक्षित को अपनी सेवा के अन्तिम वर्ष 
में मध्यस्थ के रूप में कार्य करना पड़ता था। 

२. जिस वर्ष में जो व्यक्ति आख्नन होता था उस वर्ष का नाम उसी के नाम पर 
चलता था। 


प्‌ ढु 


१. जो व्यक्ति किसी सार्वजनिक पद पर अधिकृत होता था उसको अपने 
कार्यकाल की समाप्ति पर अपने कार्यों और लेखों (हिसाबों ) का परीक्षण कराना पड़ता 
था। इस अवसर पर कोई भो नागरिक उसके प्रति आरोप लगा सकता था। 

२ यह पद उन विदेशियों को सम्मानार्थ दिया जाता था जो अपने नगरराष्ट् में 
अथेन्स के हितों का प्रतिनिधित्व करते थे । 

३. मूल ग्रीक में इन उत्सवों को पंच वाषिक और सप्तवाषिक कहा गया है पर 
अनुवादकों ने इनका अनुवाद प्रति चार वर्ष में अथवा छः वर्ष में होनेवाले उत्सव का किया 
है। यहाँ अनुवाद को मलानसारी रखा गया है। सम्पादकों ने इन वाक्यों के पाठ को 
अष्ट माना है । 

४. इस घटना के उल्लेख से इस पुस्तक की रचना अथवा संशोधन का समय 
निश्चित हो जाता हे । 


जण 
१. देखो खंड ३, ८, २४ और २६। 
२. जिसके नाम पर शासनवर्ष का नाम पड़ता है । 
३. यह अथेन्सवासियों के गृह-देवता हे । 
४. प्रारंभ में यदि कोई आरोप लगानेबाला नहीं होता था अथवा होता भी हो तो 
मना लिया जाता था तो न्यायालय में एक व्यक्ति सबके लिये औपचारिक मतदान 


६४० अरिस्तू की राजनीति 
करके कार्य समाप्त कर देता था। पर पीछे यह अनुभव हुआ कि लोग आरोप लगाने - 
वालों को बहला-फूसला लेते हें। अतएवं न्यायालय में बिलकुल स्वतंत्र प्रकार से परी- 
क्षण ओर मतदान को प्रथा स्थापित की गई । 


५६ 


१. यह लोग 'खोरेगांस कहलाते थे। राष्ट्रीय उत्सवों में तीन त्रागेदी लेखक 
कवि ओर तीन कौमेदी लेखक कवि (ई० पू० चौथी शताब्दी में ५ कौमेदी लेखक कबि ) 
प्रतिस्पर्द्धा मं भाग ले सकते थे । कौन से कवि भाग लेंगे, इसका निर्णय आखेन करता था । 
खोरेगोंस्‌ का कतंव्य खोरस्‌ (अथवा कोरस) के शिक्षण, भरणपोबण, और साज- 
सज्जा का प्रबन्ध करना था। कोरस का कार्य सामान्यतया न॒त्य और गीत प्रदर्शित 
करता था। पर नाटक के कोरस का कार्य कभी-कभी नाटक के पात्रों और कार्यों की 
आलोचना करना भी था। नाटक की रख्य कथा का अभिनय करने के लिये अभिनेता 
आरंभ में कवि के द्वारा नियक्त और शिक्षित किये जाते थे । पर कालान्तर में उनकी 
नियुक्ति राष्ट्र-द्वारा की जाने लगी । इसके विषय में अधिक विस्तार से अरिस्तु के 


काव्यशास्त्र के अन॒वाद की भूमिका मे लिखा जायगा। 

२. यह डिथीराम्ब'” नासक कविता-गायन का कोरस (गायकमंडल ) होता था। 
इसमें गणों की पारस्परिक प्रतिस्पर्दधा होती थी। थार्गेलिया का उत्सव मई के मास में 
होता था एवं दियोनीसिया का मा्चे के आस-पास । 

३. जिस व्यक्ति को आखंन व्ययवाहक नियुक्त करता यदि वह समझता कि 
यह व्यय उसपर नहीं पड़ना चाहिये, किसी अन्य व्यक्ति पर (जो उससे अधिक धनवान 
है) पड़ना चाहिये तो वह दूसरे व्यक्ति का नाम सुझा सकता था और यदि दूसरा व्यक्ति 
चाहता तो उसको उसके साथ परस्पर सम्पत्ति का अदल-बदल करना पड़ता था । 

४. देलाँस एगियन्‌ सागर में एक छोटा द्वीप है। यह यवन-पुराण-कथा में अपोलो 
ओर अत्त भिस्‌ (सूर्यदेव और चन्द्रमादेवी) का जन्मस्थान माना जाता था। यहाँ पर 
वसन्‍्त ऋतु में उत्सव होता था और अथेन्ससे एक तीस पतवारोंबाली नौका नवयुवकों 
को लेकर इस उत्सव में सम्मिलित होने के लिये जाती थी। जब तक यह नौका लौट 
कर नहीं आतो थी तब तक अथेन्स को पवित्र रखा जाता था। सॉक्रातेस के प्राणदण्ड 
को इसीलिये विलम्बित किया गया था। 

५. अस्क्‍्लेपियस्‌ यूनान के अध्विनीकुमार हे । यह अपोलो और कौरोनिस की 
सनन्‍्तान है। अपोलो कौरोनिस्‌ को प्रेम करता था। एक कौए ने अपोलो को यह बत- 
लाया कि कौरोनिस व्यभिचारिणी है । इस पर अपोलो ने उसका वध कर दिया। पर पीछे 
उसको पता चला कि कौआ झठ बोला था। तब उसने कौओं को इवेत से काला बना 
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दिया ओर कोरोनिस्‌ के पुत्र अस्क्लेपियस्‌ की रक्षा की । अस्क्लेपियस ने अनेकों चस- 
त्कारपूर्ण चिकित्साएं कीं । अथेन्स सें इसका सन्दिर दियौनीसियस्‌ की रंगभूसि के समीप 
था। इसके मन्दिर में पवित्र सपं रखे जाते थे । 

६. पर अन्य बहुत से अभियोगों में यदि वादी (अभियोक्‍ता ) को न्यायालय के 
न्थायकर्ताओं के १।५ मत न मिर्ले तो उसको दण्ड भोगना पड़ता था। 

७. रक्षिताओं के विषय में पहले लिखा जा चुका है। यह विवाह के पइचात्‌ 
तब तक आखेन की देख-रेख में रहती थीं जब तक कि इनकी सम्पत्ति की अधिकारिणी 
सन्‍तान की उत्पत्ति नहीं हो जाती थी । 


५ 


१. यह अथेन्‍्स के प्राचीन पुरोहितों के वंशधर थे । 

२. यह छोटा दियौनीसिया उत्सव कहलाता था और जनवरो मास में होता था । 
इस समय ग्रीकभाषा के जो नाटक उपलब्ध होते हू उनमें से बहुतों का अभिनय इसी 
उत्सव पर हुआ था। यह बड़े उत्सव के समान ठाट-बाट की वस्तु नहीं थी । 

३. देखो खंड २० की टिप्पणियाँ । 

४. यह स्थान और देल्फ़ीनियन्‌ दोनों अक्रोपौलिस के दक्षिण पूर्व में थे । 

५. जो व्यक्ति अनजाने में बिना संकल्प के किसी की हत्या कर बठता था 
वह मृत व्यक्ति के संबंधियों को धन देता था और उसको एक वर्ष के लिये निर्वासित 
किया जाता था। पर यदि मृत व्यक्ति के संबंधी उसको आज्ञा दे देते तो वह वर्ष की 
समाप्ति के पूर्व भी लौट सकता था। 

६. इसके लिये “राजनीति” देखिये। स्थल पर आ जाने पर अपराधी पर प्रथम 
अपराध के लिये अभियोग चलाया जाता था । 

७. एफंतायें बहुत पुरातन काल से चले आते थे। पर यहाँ पर प्रस्तुत पुस्तक 
खंडित है कहा नहों जा सकता कि यहाँ यही पाठ था अथवा नहीं । 

८. यह एक अत्यन्त पुरानी प्रथा है। इस प्रकार के अभियोग तथा ऐसे अभियोग 
जिनमें अपराधी अज्ञात होता था 'प्रीतानियन्‌” न्यायालय में सुने जाते थे । 


५८ 
१. ऐन्यालियस देवता युद्ध के देवता आरेस का ही एक रूप है। वह ज्यूस और 


हेरा का पुत्र है । 
२. देखिये खंड १८५ यह दोनों मित्र स्वतंत्रता के उपासकों के रूप में पुजित 


होते थे और इनको मूत्तियाँ बनाई गई थीं। ज़रक्सीस्‌ (क्षेरक्षेस) इन मूत्तियों को 
४१ 
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फ़ारस ले गया था। अलंकज्ञाण्डर ने इन मुत्तियों को सुसा नगरी में देखा और बहाँ से 
इनको पुनः अथेन्स ले आया । 

२. अथेन्‍्स में रहनेवाले प्रत्येक विदेशी को किसी अथेन्सवासी नागरिक को अपना 
संरक्षक बनाना पड़ता था। 


५९ 


१. वह पूर्व परीक्षण जो पदग्रहण करने के पूर्व प्रत्येक पदाधिकारी के लिये आव- 
इयक था। जो लोग या अधिकारी वर्ग इस प्रकार का परीक्षण करते थे, ये लोग उनके 
समक्ष भावी पदाधिकारियों को प्रस्तुत कर देते थे। थस्मौथीताए संख्या में ६ होते थे । 


६० 
१. देखियें खंड ४९ । 


२. मल्‍लक्रोडाओं इत्यादि में विशेषता प्रदर्शित करने पर एक तंलपूर्ण पात्र तथा 
ज्ञितुन के पत्रों की माला उपहार में दी जाती थी । 


३. इसका आशय यह है कि चाहे ज़ितून के व॒क्षों की दशा कुछ भी हो क्षेत्रस्वामी 
को इतनी तेल की मात्रा देना अनिवाय्ये था। 


६१ 


१. युद्ध के व्यय का भार वहन करने के लिये असाधारण मात्रा में कर वसूल करने 
के लिये धनिक जनों के जो सम्‌ह बनाये जाते थे वे सिम्मौरी कहलाते थे। कुल समहों 
की संख्या २० और इनमें १२०० धनिक व्यक्ति बटे हुए थे। सिम्मौरों का अर्थ है कर 
का भाग देने वाला समह। प्रत्येक गण में २ सिम्मोरी थीं । 

२. यह सम्पत्ति का अदल-बदल उसी प्रकार होता था जिस प्रकार का खौरेगॉस 
के प्रसंग में वर्णन किया जा चुका है। त्रिएरार्क बहुत ही धनवान व्यक्ति नियुक्त किये 
जाते थे । इनको एक त्रिरीमी नौका को पूर्णतया अपने व्यय से प्रस्तुत करना पड़ता था । 

३. लेमनस द्वीप हैलेस्पोण्ट के दक्षिण पश्चिम में है। यह अथेन्स के अधिकार में 
था। 

४. पारालस और सालामिनिया यह दो पवित्र राष्ट्रीय नौकाएँ थी। पर 


अरलूंकजाण्डर के समय में अस्मोनिया ने शञालामिनिया का स्थान ले लिया था। यह 
दूसरी अम्सौनिया नामक नौका ज्युस अम्मौन्‌ की पूजा के लिये भेजी जाती थी । 
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६२ 


१. थीसियस्‌ का मन्दिर अक्ैपौलिस के उत्तर पर्चचम में था। 
२. अथवा डाॉकों के रक्षक ( (5७६/४५ ०0 ॥6 (०८६ ५४705 ) 


३. ग्रीक मुद्रा का अनुपात इस प्रकार है (१) ६ ओबल - - १ द्राख्मा (२) 
१०० द्राख्मा - १ मिना या सना (३) ६० मिना -- तालंन्त ५८ पौण्ड चाँदी। 


४. सामौस्‌, स्कीरोस्‌, लेम्लस और इस्ब्रौस यह एगियन सागर के "प हूँ। 


६३ 


१. काप्पा ग्रोक वर्णमाला का दसवाँ अक्षर है। समग्र वर्णमाला के २४ वर्णों के 
नाम इस प्रकार है :--( १) अल्फ़ा (२) बेटा (ता) (३) गाम्मा (४) डेल्टा 
(देल्ता) (५) ऐपसिलॉन (६) जेटा (ता) (६) एटा (ता) (८) थेटा (ता) 
(९) इयोटा (ता) (१०) काप्पा (११) लमबडा (१२) म्यू (१३) न्यू 
(१४) क्षी (१५) ओमिकॉन (१६) पी (१७) रहो (१८) सीगमा 
(१९) ताओं (२०) अप्सिलॉन (२१) फी (२२) रबी (२३) प्सी 
(२४) ओसेगा। यूनानी लोग बहुत समय तक गिनने का काम इन वर्णों से 
ही लेते थे। पुस्तकों के अध्यायों ओर पष्ठों की गिनती वर्णो के द्वार; ही की जाती थी । 
प्रस्तुत प्रसंग में सम्ग्र न्‍्याय-कर्ताओं को दस भागों में नाँट दिया जाता शा और यह 
भाग प्रथम वर्ण से लेकर दसवें वर्ण तक से सूचित किये जाते थे। जितने न्यायालयों 
के लिये न्‍न्यायकर्त्ताओं की आवश्यकता होती थी उनकी संख्या वर्णराला के ११ वें अक्षर 
को १ मानकर अगले वर्णों से की जाती थी । 


ध््ड 


१. न्‍्यायकर्त्ताओं के लिये मूल में दिकास्तेस-(-तीस ) शब्द प्रयक्‍त हुआ है। 
प्राचीन अथेन्स में आज कल के समान न्याय और कान्‌न के विषय में पारंगत न्यायाधीश 
नहीं होते थे। साधारण नागरिक ही न्यायकर्ता होते थे। दिकास्तेस्‌ शब्द का अनुवाद 
अंग्रेजी में जरर किया गया है। अथेन्स में जितने नागरिक नियमानुसार दिकास्तेस हो 
सकते थे वे दस भागों में विभक्‍त थे। एक गण में जितने न्यायकर्ता होते थे वे भी उप- 
युक्त दस भागों में विभक्‍त किये जाते थे। इससे यह परिणास होता था किसी भी 
गण के सब अथवा अधिकांश न्यायकर्ता एक विभाग में ही नहीं हो सकते थे । प्रत्येक गण 
के एक विभाग के अन्तर्गत आनेवाले न्‍्यायकर्ताओं के नामों के टिकट जो 'पिनाकिया 
कहलाते थे एक बक्स या पेटी में रखे जाते थे। इस कार की सौ पेटियाँ होती थों। . 
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जिस समय जितने न्याय-कर्ताओं की आवश्यकता होती थी उसी के अनुपात से प्रत्येक 
पेटी से टिकटों की एक समान संख्या बारो-जारो से निकाल लो जाती थी । प्रत्येक टिकट 
पर जिस न्यायाऊलूय में उसको काम करना है उसको गटिका द्वारा निर्धारित कर दिया 
जाता है। इसके पदचात्‌ यह सब टिकट दस ऐसी पेटियों में डाले जाते थे जिन पर 
न्यायालयों की संख्या सूचित करनेवाला अक्षर अंकित होता था। इस प्रकार सब न्याय 
कर्ता विभिन्न न्यायालयों में काम करने के लिये चुन लिये जाते थे । 

२. टिकट लटकानेवाला अपने अक्षरवाली पेटी में टिकट निकाल कर अपने अक्षर- 
बालो पटरी पर लकटाये इससे उनका क्रम निर्घारित हो जाता था। इसके उपरान्त 
आखंन शलाका खोंचता था । यदि यह इवेतवर्ण की होती वह पटरी पर से पहले पाँच 
व्यक्तियों को ग्रहण कर लेता था और यदि काली होतो तो पहले पाँच को त्याग देता 
था। इस प्रकार चुने हुए न्‍्यायकर्ता पेटी से निकली पचियों के अनुसार न्यायालयों मे 
बाँट दिये जाते थे। परिणाम यह होता था कि न तो इस बात की संभावना रहती थी 
कि एक ही गण के न्यायकर्त्ता एक न्यायालय में आ सर्क और न पहले से किसी को 
यह पता चल सकता कि किस न्यायालय में कौन न्यायकर्ता नियुक्त हे । 


द६ 


१. घटिका से तात्पयं 'जलघड़ी” से है। यह ्लेप्सह्म द्रो” कहलाती थीं 
वादी एवं प्रतिवादी को अपना भाषण करने के लिये नियमित समय दिया जाता था 


अतएवं घड़ियों की आवश्यकता होती थी । जब भाषण के मध्य में साक्ष्य देने के लिये 
भाषण रुक जाता था तो घड़ी के जल को भी रोक दिया जाता था । अगला खंड देखिये । 


६ 


१. १ खस लगभग ३॥।४ गेलन के बराबर होता है । 
२. पोसीदियोन सास दिसम्बर और जनवरो मे पड़ता है जब कि दिनसान सबसे 


कम होता है । 
वि० ६६-६८ खंडों का पाठ बहुत खंडित है । 


१. 


अरिस्त और राजनीति संबंधी साहित्य 


वत्तमान अनवाद इत्यादि के लिये प्रयुक्त पुस्तक । 


कफ. मल पुस्तक 


आइज़क कसौबाँ : अरिस्त की समग्र रचनाएं लैटिन अनुवाद सहित १६० ५६० 
न्यूमैन : अरिस्तू की राजनीति < जिल्‍्द १८८७-१९०२ 
केन्यॉन्‌ : अथेनइयोन्‌ पौलितेइया १९३७ 


ग्कं च््वा बढ 0 लण्ड 
ट्म ९. 77 ॥$॥ )) 290. हट ्<्‌ 


ख. अंग्रेजी अनुवाद 


१. विलियम्‌ एलिस्‌ 


०, 


१ 


७ वी बा धर 


वेल्डन्‌ 
जीवट 
बार्कर : बड़ी पुस्तक 
» छोटी पुस्तक 
कैन्यॉन्‌ : अथेन्स के संविधान का अनुवाद 
रक्हम्‌ू :.,. # #? # ९? 


ग. आलोचना इत्यादि 


(2 3 ++ 
# के $ 


जम 


2 9०-4०: 


है. 5. 3०४७।07 : /५॥5800॥0. 

६२६७४. 7). 7१०५५ : /५7570[]८. 

शपा८ : 0॥500[4८. 

पु8९४९८ ३ : /१7570९. 

9. ]. 499 : ॥॥6 एकफ050क#ए ० /पांश0णो, 

छ847८८7॥ : 7?0]]मंत्यों [॥0प९का ऊ 7480 भागते 0४57006. 
"'॥07750॥7 : 7800 शाते ,775000८. 

छाश्रात2त0ं बगव $इटाग ; कापतांट5 ॥ 7]॥0 बाते /पॉ॥00९. 


॥,९०॥ रिठ779 : («८ ॥फ00ष्टॉत. 


६४६ 


40, 
4. 
| 
3. 
4. 


0. 


अरिस्त की राजनीति 


$092९८ ; / (तट क5007ए 0 (९८८ 9॥0050.#0ए. 

ुछणश्व ; ७णांव८ (0 ४6 2905077ए ० 7०72५ श्यात 720065, 

९७। 72प्7८४४६४ : >0०7ए ०7 77080$0979- 

रा! ए9पा०३7६ : [॥7॥6 46 ० (.7९८८८. 

4.ए॥ 25076 (&व.) : 7॥6 ,22920ए ० (१॥८८८८. 

वफात।ए ; क्‍5079 णए रिगी]050[/0ए . 

एत709<75॥297 ([&29.) 5: 507ए79 6 ?|050779 जिब्रशटात क्वाते 
९ए,/८६९॥॥१. 

छ€/720व फ्प55८। : [57007ए ० 72]7050[077ए. 

एल92८:४एछ९४ : []5007ए 0 ली ०050॥पए- 

साफ्रठटा0ग्च्चत0 : 500ए ० ?20050/#फए. 

7,042८ : (797८४( 7+7|7८75. 

वफ़ठ्फा9०७९७ : 4.ए772 307979007९5 04 5॥९8॥ ?]050]0८75. 

(700८ : [95607ए ० (०7९९८८, 

पार गाव 090720950 : (५०९८४ 4.6€74/पा८. 

(जाएटाए ैपाा23ए : है7९6।ंटशा। ५०८८६ .॥2780प[८, 

च079009 : ९४४:+६८४६ 0 (7766९८८. 

एप सलगारटत : (5४तठिात (07799707 [0 (95509] |02780७॥८. 

७0ए ६४ 2 ए077थभाग07 40 5९00 (.95५८५. 

€(>9760 : /५7570[]८. 


अरिस्तू और राजनीति के सम्बन्ध मे अन्य प्रसिद्ध पुस्तक 


आज आग पी 0 जो वये जर जि पे 


(7700८ : /75007[८. 

७० टॉस2 : 0757006 0 74 फए 5 रि०३)-72ए८009८०त[6. 
(७0722 : (०८८४६ 77८४६ ४०. ५9. 

छ8/ट्मा970 ३ 75700025 पाते 5टा0९€ ए/टॉशाइटी2पपाए, 
0. छबग्फकलाओआ : 7.८ 397४८८77८ 0/07500८. 

टटाह?-ः ; 375५7006 छ0ते (८ 7.37८7 72८।/9/20८5. 
छ0628 5: 70स्‍6 ?980509076 0८5५ /778700225. 

50८78 : /7570टॉद्वाग577 . 

छघ्ठए79 : /४75६02८, 

जरधिडांंता : 4,2 [प7220020६ 0((.४८2 375000८. 
(आला॥उ88 ३ #॥750065 (ाएंटंइक ठ ?976९50ठ40८ ए.05070ए. 


अरिस्त्‌ की राजनीति 


रे 
3, 
4. 
4.35 
]6. 


7. 
6. 
]9. 


20, 
* 2 


ही 2 ५ 


[>> [>> ऋ[ 
(>3 


_््, 


६४७ 


(कटाए0358 : /7500675 (तावटा09 छत 7280 शाते (९८ #८ब्चत277 पए. 

६052 : 722 /+508072८00 ॥./970#फप77 (7+त7९ ८( #%प८ा0०ाव८2. 

रि०052 : 757072005 ?25८पत८|77979[0/705. 

छपटाइटआ $: 726 ए॑ृ0त८ तट 0050८5८.टप 77 975४टीफाए. 

छा 4॥7)वा : :पा ाहाएीपाए5४९८5८७०ए१४८ त॑ंट+ ३४५0०॥९०॥३ए३१८७ 

2.)8॥॥|२ , 

7]234 ८: /75403८. 

ए/टाचरटा : 5४80॥९ टा [त69805772 [१))४8०0९७. 

+. 842 श्ठाट : 4. 07500202 ऊुलतेपा0 € [8 0#4200९ ]05082 
93 :79८प्रा0. 

([50॥9 ६: .8 7 9॥0509#८  कघ 709८प 3892८. 

57092८टां: : /५745700८]८5. 

58पघ5८४097% : !20॥॥८5. 

5कफ्प2 ६: (१9 फट [50फ9 ०. . . .ट / 750ट37 ४+07/5, 

8ट#ए०७7० : 3]]07279]00८ 0 /५+503८. 


4+..8.3. किवारंगवों शं टबबेंला> णाी 2दांतारंहांडाशदा700, 9६77 
कवस्‍लूचीी 
४४०४55०00०07२० | >2२५८+१]१४£६ 
यह पुस्तक निम्नांकित तारीख तक वापिस करनी है । 
बपुपाड छ०5< 78 [0 9छ&6 7€(पपयरालत 57 पर& 380९४ 4850 5$६६॥7[9९0 





दिनांक उधारकर्ता दिनांक उधारकर्त्ता 
की संख्या की संख्या 
ए09(८ छ0770४72775 [296 8077" एटा 8 
| 0 








094. ++ 320.5 


॥॥॥॥॥ 


..38/3/%/% 


57, 5 मिशन 
«९ संपू अवाप्ति सं०  ए3+- 
36५० अजित 2८ ४०४८० ३५02 ० 
वर्ग सं. पुस्तक सं. 
(825$ 'च०............... « - 300४ 'चब0......... «००००० 
लेखक 
/0७7तो ५२४४४ ००४24 ४००० १४३४४ ० ४५४७५ ५०४४7 देन्ड 
शोरषके ५ जप तप | 
॥॥6 


७ छे ७ 
9००४४ ०७०७७४३७७ ०७४७ ७ ७ ० ७७ ७७७ ७५४५७ कक ३ ७ ७०७७००७० ७७७ ७७७ ७०७७७०७०७७ 


कक ह 
७ ७७ २ ७ ७ ७ ७७% + ७ ७ ७ ७ # ० ७ ७ 0 ९ ४ २७९७५ ७७५७ ७७७ # # ७ ७ ७ ७ # # ७9 ७७ ७ ७ # ४ ७७ ३७५७ ७ 


निर्गम दिनाँक | उधारकर्ता की सं. । हस्ताक्षर 


ए8॥४ 07550८ 8070एटा5 ०, | हछशाशाद्वांपा4 -. 


4220.5 ।[।88%8४ -+0975+ 


..00. 8%4%008 8#&8॥8॥ 
व[७पिगातां 00०80607५ ० तप 8 एंता 


अरिश्तू ॥४७७50098॥६ 


400९९55807 ०. ) 22.5 +& 


बूृ, छिठ5008 876 88७७0 07 5 ५8५४5 00/9 9७६ 
ता 8४७ ६० ७७ #ल्टक्ॉ।|0त छलका 7 ७ा790७0-८ 
$ए 0५७७० 


2. या 0४७7-08 0ी४ाएु७ 0 25 ?858 9७7 0१ 967 
४0 घ्रत्ता७ ४७ 798 3१8/6 ७90. 


, 800९8 ॥99ए 9७ ॥छ6७४७० 07 7600७8६, #६ ५७ 
68078९07॥ 0०7 ६१७ 97 


4. #7छ70व65बक5, दिशा शा 9७७787॥06 7200/९8 ॥78९ 
7३0९ 98 48408 कु शात॑ धाहए 9७ 007590789 0०च९ 
0 ६७ 0787९: 

5. 800॥08 08/, तेशा॥5990 छा परक्ला७09 0 ७५ आ# 
कक्ष भ्शरस 0 909 78छोीड00त0 607 ६8 ०७७ 
ए70७ डाॉक्षो ७ एकांत 0५ "७ 90770४४७।५ 





सर 7० धब्थर 77 2०० :५ ॥0 2९ ईधिंड 9००: ९४१, टॉ्थफ < ह0गंा३ 


